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दधालक एव प्रति दी जा गूश मं सिदशारगर जी 


झअनुक्रम दर्पण 


मंगलाचरण 

मंगलाचरण का महत्त्व श्रौर ग्रन्थकर्ता का उद्देश्य 

झाप्त की परीक्षा-- 

विभूतिमत्व हेतु को निर्दोष मानने में युक्ति 

तटस्थ जनी द्वारा समाधान-जनक उत्तर एवं कारिका का द्वितीय ग्र्थ 

पुनः प्राचार्य तक॑ द्वारा हेतु को व्यभिचारी सिद्ध करते है 

यहाँ कोई तटस्थ जैनी “विग्रह्दि महोदयत्वात्‌” हेतु को निर्दोष सिद्ध करता है 
पुन: झ्राचायं हेतु को सदोष सिद्ध करते हैं 

धराप्त परीक्षण का सारांश 

नियोगवाद 

यहा पर भावनावादी भाट्ट प्रभाकर द्वारा मान्य नियोगवाद के खडन हेतु पहले उसका 
पूर्वपक्ष रखते हैं 

एकादश प्रकार के नियोग का क्रम से वर्णन 

नियोग को प्रमाण, प्रमेयादि रूप मानने में दोषारोपण 

नियोग को सत्‌ भ्सत्‌ भ्रादि मानने में दोषारोपण 

नियोग को प्रवर्तक या प्रश्रवर्तक मानने मे दोष 

नियोग फल रहित है या फलसहित 

प्रारंभ में जो नियोग के ११ प्रकार से भ्र् किये हैं-- 

उनका क्रमश. भाट्टू द्वारा खडन किया जा रहा है 

नियोगवाद के खड़न का साराश 

विधियाद 

प्रभाकर नियोगवाद को मानता है जेनाचारयों ने भावनावादी भाट्ट के मुख से उस 
नियोग वादी ब्न्ननबन गन 

विधि को प्रमाण रूप मानने पर उसका खंडन 
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यहां पर भाट्ट जैनमत का आ्राक्षय लेकर विधिवाद का खडन करता है 
वेदवाक्य का श्रथे विधि--परमब्रह्म रूप है ऐसी मन्यता में भाट्ट ने प्रबन उठाये थे कि 


विधि को शब्द के ध्यापार प्रादि रूप से ४ विकल्प रूप मानने में हानि 

विधि को सत्‌ भ्रसत्‌ श्रादि रूप मानने में दोषारोपण 

विधि को प्रवर्तक स्वभाव या अप्रवर्तक स्वभाव मानने में दोष 

विधि को फल रहित या सहित मानने में दोषारोपण 

जैनमत का प्राश्रय तिकर भाट्ट विधिवादी पर दोषारोपण करता है 

पूर्व में भावनावादी भाट्ट ने जेसे नियोग का खडन किया है उसी प्रकार विशेष रूप 
से श्रब विधिवाद का भी खण्डन करता है 

विधि को ग्रहण करने वाले वाक्य अप्रधान रूप से विधि को ग्रहण करते है या प्रधान 
रूप से ? दोनों विकल्पों का निराकरण 

यहा विधिवादी पुनरपि ब्रह्माद्नतवाद का समर्थन करते है 

यहा भावनावादी भट्ट पुनरषि नियोग पक्ष का झ्राथय लेकर विधिवादी को दूषष देता है 
विधि को कहने वाले वाक्य अन्य श्रर्थ का निषेध करते है या नही ? 

गये दो विकल्प उठाकर दोष देंते है 

यहा भावनावादी भाट्ट सौगत मत का अवलबन लेकर विधिवाद को दूपित करते है 
बाबय का प्रर्थ विधि ही है वही सत्र प्रधान है ऐसा मानने में दोष 

हम आपसे प्रइन करते है कि जो आप पर रूप का निपंघ करते है वह क्रम से करते है 


या युगपत्‌ ? क्रम से है 
सर्वथा विधि भी प्रवृत्ति में हेतु नही है ऐसा कहते हुये भाट्ट विधिवाद का परिहार करते है 
इस पर किसी की शका यह है कि हैं स्याद्वादिनू | 

विधिवाद के खडन का साराश 


भावनावाद 
यहां तक भावनावादी भाट्ट ने नियोगवादी प्रभाकर के मत का ग्रवलबन लेकर 


एवं सौगत 
अर्थात्‌ वह घात्व्थ सन्‍्मात्र रूप है या “7 :*' 
“शब्द व्यापार रूप शब्दभावना ही नियोग है” ऐसा प्रभाकर के द्वारा मानने पर भाट्ट 
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प्रत्यक्ष के समान शब्द से भी बाह्य पदार्थों का ज्ञान होताहै. 

शब्द से कार्ये का साक्षात्कार होता है या नही इस पर विचार 

कारकों के भेद से क्रिया में भेदाभेद का विचार 

दब्दभावना रूप नियोग श्रर्थ भावना का विशेषण है इस पर विचार 

वेदवाक्य से यज्कायं में प्रवृत्त हुआ पुरूष स्वर्ग रूप फन को देखे बिना कंसे प्रवत्त होगा ? 
बौद्ध भेद को काल्पनिक सिद्ध करना चाहता है कितु भाट्ट भेद को वास्तविक मान रहा है 
पुनरपि बौद्ध भेद कल्पना के मानने में अ्नवस्था दाप देता है, भाट्ट उसका परिहार करता है 
श्रवस्था को छोड़ कर अ्रवस्थावान कोई चीज नही है ऐसी बौद्ध को मान्यता पर भाट्टु के 


द्वारा समाधान 
करोति क्रिया सामान्य रूप है श्रौर यजनपचनादि क्रियाये विशेष रूप हैं इनमे “**** 


जनमत का श्राश्र य लेकर भाट्ट उत्तर देता है 

बौद्ध के द्वारा आरोपित सशय दोष का भाट्ट के द्वारा निराकरण किया जाता है 

संशय के लक्षण का विचार 

भेद और शअ्भेद को विवक्षा मानने रूप बौद्ध की मान्यता का निराकरण 

बुद्धि के बिना पदार्थ में भेद की व्यवस्था नहीं हो सकती है इस बौद्ध की मान्यता 

का निराकरण किया जाता है 

स्पप्टता श्र अस्पष्टता ज्ञान के धर्म है पदार्थ के नही । एवं स्पष्ट ज्ञान के समान श्रस्पष्ट 
ज्ञान भी प्रमाण है 

प्रव यहा से जनाचार्य भावनावादी भाट्ट का खडन करते है 

छब्द से शब्द के व्यापार को अभिन्‍न मानने में दोष 

शब्द से शब्द के व्यापार को भिन्‍न मानने मे दोप 

भाट्ट शब्द से उसके व्यापार को भिन्‍न और श्रभिन्‍न दोनों रूप मानता है उस पर“******* 
भाट्ट कहता है कि झ्राप जनों के द्वारा ज्ञान भी अपने व्यापार से भिन्‍न है या झभिन्‍न या *** 
भाट्ट के द्वारा दिये गये दोषों का जेनाचाय निराकरण करते हैं 

शब्द भावना का निराकरण करके अब यहा से झाचार्य अर्थभावना का निराकरण करते हैं 
भाट्ट ने करोति क्रिया को सामान्य मान कर उसे ही वेदवाक्य का श्रर्थ माना है उस पर*** 


निष्किय वस्तु में भी भवति क्रिया का अर्थ देखा जाता है अतः वह क्रियास्वभाव नही है ऐसी"'' 
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करोति क्रिया का श्रर्थ सामान्य झौर नित्य है ऐसा भाट्ट के द्वारा कहने पर जैनाचाय॑ उसका 
निराकरण कररते हैं 

करोति क्रिया एक है ऐसा भाट्ट कहता है उसका परिहार 

करोति सामान्य निरश है ऐसा भाट्ट का कहना है उसका जैनाचायें परिहार करते हैं 

वह सामान्य सर्वंगत है ऐसा कहने पर ज॑नाचार्य दृषण दिखलाते हैं 

भावनावाद के खडन का साराश 

बेद को प्प्रमाणता 


जैनाचार्य वेद को भ्रपौरूषेय एवं प्रमाण मानने का खंडन करते है 

कोई भी वेद वाक्य स्वय श्रपने श्र्थ का प्रतिपादन नहीं करते हैं । प्रत: वेद की प्रमाणता सिद्ध 
नहीं होती है 

वेद की प्रमाणता के खण्डन का साराश 

चार्याक मत खड़न 

चार्वाक सर्वज्ष के अभाव को सिद्ध करना चाहता है उसका निराकरण 

चार्वाक कहता है कि हमारे बृहस्पति का प्रत्यक्ष स्व झोर पृथ्वी भ्रादि चतुष्टय को 

बतलाता है ग्रत, * 

चार्वाक कहता है कि हम लोगों के द्वारा मान्य प्रनुमान को लिकर उससे सर्वज्ञ को भर प्रत्यक्ष के 
चार्वाक इंद्रिय प्रत्यक्ष से सभी जगह सर्वज्ञ का प्रभाव कंसे करेगा ? इस पर विचार किया जाता है 
चार्वाक मत के खडन का सारांश 

शुन्यवाद 

तत्वोपप्लववादी का खडन 

तत्त्वोपप्लवबादी जैनादिकों के द्वारा मान्य प्रमाण को लेकर उन्हीं के तत्वों का: * 
उपप्लववादी तत्ववादीयो को दोष दे रहे हैं 

प्रब तत्वोपप्लववादी भ्रास्तिक्य वादियो के प्रमाण तत्व को दूषित करने की चेष्टा करता है 
निर्दोष कारण जन्यत्व हेतु का खडन 

तत्वोपप्लबबाद 

बाघा रहितत्व हेतु का खंडन 

बाघा की भ्रनुत्पक्ति पदार्थ के ज्ञान के ध्रनंतर ही ज्ञान की प्रमाणता को बतलाती है या 


एक देश में स्थित मनुष्य के ज्ञान में वाधा की अनुत्पत्ति प्रमाणता का हेतु है या सर्वत्र" ******** 
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किसी को बाधा का उत्पन्न न होना ज्ञान में प्रमाणता का हेतु हैया सभी को “*** 
नैयायिक प्रवृत्ति को सामर्थ्य से ज्ञान को प्रमाणता मानते हैं उनका खंडन 

प्रवृत्ति शब्द का क्‍या प्र्थ है ? इस प्रकार से तत्वोपप्लववादी नेयायिक से प्रश्न करता है 
सौगत अ्रविसंवादित्व होने से ज्ञान की प्रमाणता मानता है उसका खण्डन 

प्रभ्यास दक्षा में झविसंवाद ज्ञान की प्रमाणता स्वत: सिद्ध है इस प्रकार से बौद्ध 

मानता है उसका निराकरण 


तत्थोपप्लकयाद का खच्डन 

प्रव जैनाचार्य तत्वोपप्लववाद का खंडन करके प्रपने मत में मान्य ज्ञान की प्रमाणता को 
सिद्ध करते हैं 

प्रमाण की प्रमाणता भ्रभ्यास दक्षा में स्वतः एवं ब्रनभ्यस्त दशा परसे है ऐसो मान्यता'*- 
कथंचित नित्यानित्यात्मक प्रात्मा में ध्रभ्यास-प्रनभ्यास दोनों ही संभव हैं 

झम्यास शौर भ्रनभ्यास का लक्षण 

तत्वोपप्लववादी सशय को करके प्रमाण क) प्रलय करना चाहता है उसका निराकरण 
उपप्लववादी कुछ भी तत्व का निर्णय न करके पर के तत्वों का उपप्लव या पर के 

तत्व में संदेह केसे कर सकता है ? 

प्रव जैनावार्य उपप्लववादी के मत का ही उपप्लव कर रहे हैं 

तत्वोपप्लववादी के खडन का सारांश 


तोर्थच्छेद संप्रदाय वालों का खण्डन 


सर्वज्ञ सामान्य की सिद्धि में विसंवाद करने वाले मीमांसक, चार्वाक, और तत्वोपप्लववा दियों:-- 


एक प्रमाण को मानने वाले कोन-कौन हैं ? 
प्रमेक प्रमाण को मानने वाले कौन-कोन है ? 


झ्रहँ तवादियों का खण्डन 


घद्दैतवादियों का खंडन 
विज्ञानाहंतवाद का खण्डन 
“चित्राद तवाद 
“शुस्याह तवाद' 

“ब्रह्माद तवाद'' 

“हब्दाद तवाद 
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प्रत्यक्षेक प्रभाणवादी चार्वाक का खण्डन 
ज्ावॉक का खडन है 
तर्क प्रमाण की प्रावश्यकता 

तर्क प्रमाण के न मानने से हानि 
वनयिक मत में परस्पर विरोध 

परस्पर विरोध दोष का स्पष्टीकरण 


ज्ञान को निरंश मानने मे दोष 


अन्य सिद्धातों में स्वय को स्वय का ज्ञान सभव नही है 

चार्वाक आदि के मत में ज्ञान स्वसविदित नहीं है भ्रत: उनके यहाँ प्रमाण की व्यवस्था 
नही बनती है 

सर्वज्ञ का ज्ञान ध्रसाधारण है 

प्रावरण रहित ज्ञानवाले सर्वज्ञ के वचन आदि व्यापार अ्रसाधारण हैं साधारण नहीं है 
ग्रहत भगवान्‌ ही सर्वज्ञ है ग्रन्य कोई सर्वज्ञ नहीं हो सकता है 

सर्वज्ञ भगवान इद्रियज्ञान से सभी पदार्थों को जानते हैं या अ्रतीन्द्रिय ज्ञान से ? 

सर्वज्ञ भगवान के भावेन्द्रियों के समान द्रव्येन्द्रियों का विनाश क्यों नहीं हो जाता है ? 


मीमांसक द्वारा सर्वज्ञ का भ्रभाव 

झ्रापके सर्वज्ञ में झतीन्द्रिय ज्ञान कस है एव सभी ससारी जीवों के व प्रभ केसे है ? 
मीमासक कहता है कि प्रत्यक्षादि पाच प्रमाणों से सर्वज्ञ का अस्तित्व सिद्ध नही होता है 
अत सर्वज्ञ नहीं है 


इस भरत क्षेत्र मे प्रौर इस पचम काल में सर्वज्ञ नहीं है तो न सही कितु विदेहादि क्षेत्र ''* 


यहा जेनमत का ग्राश्रय लेकर कोई शका करता है 

इन्द्रिया श्रपने-प्रपने विषय को ही भ्रहण करती है पर के बिषय को नहीं, अत ''*** 
ग्रतीन्द्रिय ज्ञान भी प्रसभव ही है 

झ्रव मीमांसकाभिमत सर्वज्ञ के अभाव के विषय ? जेनाचाये मोमासा करते हे 
सर्वज्-सिद्धि 

मीमांसक कहता है कि अस्तित्व ग्रहण करने वाले पाचो ही प्रमाणों से सर्वज्ञ '' 
सर्वज्ञ को सिद्ध करने वाला प्रमाण विद्यमान 
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सर्बवज़् को सिद्ध करने वाले ध्लौर बाधित करने वाले दोनों ही प्रमाण पाये जाते हैं प्रत:'** 
भीमांसक भात्मा को ज्ञान स्वभाव नही मानता है उसका उत्तर 

यदि ब्रात्मा ज्ञान स्वभाव वाली है तब संसारावस्था मे उसके अ्ज्ञानादि भाव कंसे दिखते है ? 
मोह रहित भी प्रात्मा तीस विश्वकृष्ट पदार्थों को नही जान सकता है 

सर्वज्ञ भगवान का ज्ञान इन्द्रियों की सहायता से रहित श्रतीन्द्रिय है 

सबंश के प्रतीन्द्रिय ज्ञान की सिद्धि का सारांश 

पूर्वोक्त तीन कारिकाओं में कथित तीन हेतुओं से भगवान्‌ महान्‌ नही हैं कितु''*** 

बौद्ध दोषों को स्वहेतुक एवं सांख्य दोषो को परहेतुक ही मानता है किन्तु" 

किसी का कहना है कि दोष या आवरण दोनो में से एक का ही ग्रभाव कहना चाहिये कितु 
अनादिकाल से दोष श्रावरण निभित्तक है एवं श्रावरण दोष निमित्तक है दोनों''**** 

बौद्ध दोषों को ही संसार का कारण मानता है झ्रावरण को नही, कितु” *'* 

दोष आ्रावरण की हानि प्रध्वसाभाव रूप है श्रत्यताभाव रूप नहीं है 

शंकाकार बुद्धि की तरतमता देखकर “गप्रतिशायन हेतु” को व्यभिचारी कहता है कितु* 
जो पदार्थ दिखते नही है उनका अभाव कंसे होगा ? इस पर जैनाचाय का कहना है कि'*'*** 
जैनाचाय भस्म लोष्ठ भ्रादि पृथ्वी को निर्जीव सिद्ध करते हैं 

कमंद्रव्य का प्रध्वंसाभाव रूप श्रभाव मानने पर दोषारोपण एव स्याद्वादी द्वारा उन दोषों 
का निराकरण 

शब्द, विद्युत, दीपक आदि भी कथंचित्‌ नित्य हैं 

बुद्धि का सर्वथा विनाश होता है या नहीं ? 

ग्रज्ञानादि दोषों की हानि कंसे होगी ? 

प्रात्मा के परिणाम कितने प्रकार के है ” 

मीमासक दोषो को जीव का स्वभाव मानता है उसका निराकरण 

किसी जोव के ससार का सर्वंथा झ्रभाव हो जाता है जंनाचायं इस बात को सिद्ध करते है 
मिथ्यादर्शन झ्रादि का परमप्रकर्ष ग्रभव्य जीवो में पाया जाता है 

ज्ञानादि गुण भ्रात्मा के स्वभाव है कितु दोष आत्मा के स्वभाव नहीं है 

दीष श्रावरण पर्वत के समान विशाल हैं 

स्वज्ञ के दोषावरण के झ्रभाव का सारांश 
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कैसे से रहित भी झ्ात्मा प्त्यंत परोक्ष पदार्थों को कैसे जानेगा ? 

सुक्ष्मादि पदार्थ जैसे किसी के प्रत्यक्ष हैं बसे हो प्रनुमेय है या धन्य रूप से ? 

परोक्षवर्ती पदार्थों का ज्ञान कराने के लिये अनुमेयत्व हेतु श्रप्तिद्ध है इस मान्यता का खंडन 
धर्म प्रधर्म झ्ादि पर्याये भ्रनित्य है क्‍योंकि वे पर्याय हैं इस प्रकार से जैनाचायं सिद्ध करते हैं 
झनुभे यत्व का “श्र्‌ तज्ञाताधिगम्यत्व” ऐसा अर्थ भी सभव है सूक्ष्मादि पदार्थ श्ननुमेय ही रहें 


प्रत्यक्षज्षान के विषय न होवे क्‍या बाधा है ? 
प्र पक्नुमान के श्रभाव को स्वीकार करने वाले चार्वाक को जैनाचाय समभाते है 


मीमांसक कहता है कि कोई भी व्यक्ति सूक्ष्माद पदार्थों को साक्षात्‌ करने वाला नही है'*' “*** 


सर्वेज्ञ का अस्तित्व सिद्ध करने में झ्ापका हेतु सर्वेज्ञ के भाव का धर्म हैया ***' 
झब यहां मीमांसक सौगतमत का आश्चय लेकर पक्ष रखता है पुनः जेनाचार्य 
उसका खडन करनले है 

मीमाँसक कहता है कि जनों का सर्वेज्ञ धर्मी प्रसिद्ध सत्तावाला नही है इस पर 
जैनाचायं समाधान करते हैं 

धर्मी की सत्ता सर्वथा प्रसिद्ध है या कथंचित्‌ ? 

सुक्ष्मादि पदार्थ इंद्रिय प्रत्यक्ष से किसी के प्रत्यक्ष हैं या नोइब्रिय प्रत्यक्ष से ? 
नैयायिक कहता है कि योगज धमं से भ्रनुगृहीत इंद्रियों परमाणु झादि को भी 

देख लेती हैं उसका निराकरण 

मानस प्रत्यक्ष से भी सूकष्माद पदार्थों का ज्ञान नहीं होता है 

इंद्रिय भ्रौर प्रनिन्द्रिय की अपेक्षा से रहित सामान्य प्रत्यक्ष के द्वारा ही 77! 

दोष झ्रावरण के ग्रभाव पूर्वक सर्वज्ञ सिद्धि 

सूक्ष्मादि पदार्थों को प्रत्यक्ष ज्ञान के द्वारा जानने वाले कौन है ? अत बुद्ध श्रादि या 
इससे भिन्न प्रन्य कोई जन ? 

मीमांसक ।जन प्रश्नोत्तरो के द्वारा सर्वज्ञ का अभाव सिद्ध करना चाहते है जेनाचाये '*****- 
सर्वश्षस्तिद्धि का साराश 

चार्वाक मत-खंडन 

आर्वाक़ के द्वारा मोक्ष एवं उसके कारण क्रा खडन एवं जैन के द्वारा समाधान 
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चर्बाक मत निरास 

संसार तत्व पर विचार 

चार्वाक के द्वारा संसार तत्व का खंडन एवं ज॑नाचार्य द्वारा उसका समाधान 

बन में अग्नि स्वयमेव उत्पन्न होती है पश्चात्‌ अग्नि पूर्वक ही अग्नि उत्पन्न 

होती है इस मान्यता पर विचार 

शब्द श्रौर बिजली श्रादि उपादान के बिना ही उत्पन्न होते है चार्वाक की इस 

मान्यता पर प्रत्युत्तर 

भूत चतुष्टय एवं चेतन का लक्षण भिन्न-भिन्न होने से ये भिन्‍न तत्व हैं इस पर विचार 
चार्वाोक मत के खडन का सारॉश 


ज्ञान अस्वसंविदित नहों है 

ज्ञान प्रस्वसंविदित है इस मान्यता पर जैनाचार्य समाधान करते है 

सुख और सुख का ज्ञान भी कथचित्‌ प्रथक-पृथक ही है इस पर विचार 

स्वात्मा में क्रिया का विरोध होने से ज्ञान स्वय को नही जानता है इस पर विचार 

भूत भर चंतन्य का लक्षण पृथक्‌-पृथक ही है 

उपादान का लक्षण 

भिन्‍न लक्षणत्व हेतु भिन्न-भिन्न तत्व से व्याप्त है यह बात कंसते बनेंगी ? इसका समाध/न 
चार्वाक, मीमासक श्र नेयायिक ज्ञान स्वसंविदित नही मानते हैं उनके खंडन का सारांश 
ससार के कारण भूत तत्वों का विचार 

दूरवर्ती पदार्थ जिसके प्रत्यक्ष हैं वे श्रहत भाप ही हैं 

सांख्य द्वारा मान्य सोक्ष का खंडन 

सांख्य द्वारा मान्य मोक्ष का खंडन 

चेतन के ससर्ग से अ्रचेतन भी ज्ञानादि चेतन रूप से प्रतीत होते हैं सांख्य को इस मान्यता 
का निराकरण 

वेंशेषिक द्वारा मान्य मोक्ष का खंडन 
वेशेषिक द्वारा मान्य मोक्ष का खंडन 
चित्रज्ञान एक रूप है या अनेक रूप ? इस पर विचार 
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३५३ 
शेश३ 


३५५ 


३४५८ 
३५९ 
२३६१ 


३६३ 
२६४ 
३६६ 
रे६८ 
३६६ 
३७० 
३७३ 
३७४ 
३७६ 


३७७ 


इेद० 


शै८प२ 
इे८३ 


मुक्ति में क्षयोपश्षमिक ज्ञान, सुख झ्रादि का भ्रभाव है न कि प्ननत सुखादिकों का प्रभाव 
बेदांती के द्वारा मान्य मुक्ति का खंडन 

बथोड्ध द्वारा सान्‍्य भोक्ष का खंडन 

सौगत द्वारा अभिमत मोक्ष का खडन 

सांख्यादि अन्य मतावलबियो के द्वारा मान्य मोक्ष के कारण तत्व भी बाधित हो हैं 
सांख्यादि द्वारा मान्य मोक्ष का खंडन 

सांख्यादि के द्वारा मान्य संसार मोक्ष के खडन का साराश 


सांख्याभिमत मोक्ष कारण खंडन 
साख्य द्वारा मान्य मोक्ष के कारण का खडन 
संसार तत्व के न सानने बालों का निराकररण 


प्रन्यों के द्वारा मान्य ससार तत्व स्वथा विरुद्ध ही है 


श्रन्‍्यों के द्वारा मान्य ससार कारण भी विरुद्ध है 
साख्य के द्वारा मान्य ससार के कारण का खडन 


सांख्य हारा सान्‍्य संसार का खडन 
सांख्याभिमत ससार मोक्ष के कारण के खडन का साराश 


अरहँत को बीतरागता पर विचार 


यत्न से परीक्षित कार्य कारण क॑ श्रनुयायी होते हैं 

झ्रहुत ही सर्वज्ञ हैं 

सभी हेतु भरत भगवान्‌ को ही सर्वेज्ञ सिद्ध करते हैं प्रन्य बुद्ध श्रादि को नहीं 

सर्वश् के वचन इच्छापूर्वक नहीं है 

इच्छा के बिना भी भगवान्‌ के वचन निर्दोष हैं 

सर्वज्ष के वचन इच्छापूर्वंक ही होते है ऐसी मान्यता में कया दोष है ” इसका समाधान 
बोलने की इच्छा भी सर्वज्ञ कचन में सहकारी है इस मान्यता का निराकरण 

कोई कहता है कि दोषों का समुदाय ही सर्वज्ञ के बोलने मे हेतु है''''*'*** 

भगवान्‌ का अनेकांत झासन प्रसिद्ध प्रमाण से बाधित नहीं होता है 
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तक॑ ज्ञान प्रमाण है 
जेनमत में तर्क ज्ञान प्रमाण है भौर वह व्यवसायात्मक ही है 
लनिविकल्प बर्शन अप्रमाण है 


बौद्ध के द्वारा मान्य निरविकल्प दर्शन भी प्रामाणिक नहीं है जेसे कि सन्निकर्प 
प्रमाण नहीं है 


सश्निकष के समान निविकल्प दर्शन भी प्रमाण नहीं है इस बात को सिद्ध करके झब**' 
एकांतवादियों के मत में अनुभान प्रमाण भी सिद्ध नहीं होता है। अतः वे अनेकांत में 


न॑वनीत 

परिषिष्ट-- 
घट्कारिकातर्गताष्टशती 
उद्धत श्लोक 

पारिभाषिक छाब्दों के अर्थ 
प्रशस्ति 


कि 
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प्रस्तावना 
तमः श्रो स्थाहाद विद्यापतये 


न्यायश्ास्त्र प्रमाणभूत शास्त्र है, इतना ही नहीं, इतर सिद्धांत, व्याकरण, साहित्य, चरणानुयोग, 
करणानुयोग, प्रथमानुयोग प्रादि ग्रन्थों में प्रामाणिकता को सिद्ध करने के लिए साधन हैं। द्वादक्ांग 
बाणी मे दृष्टिवाद नामक जो श्रन्तिम अगर है उससे प्रसुत यह न्यायशास्त्र है। न्यायशास्त्र के द्वारा 
सिद्धात समथित विषयों को कसोटी मे कसकर सिद्ध किया जाता है। सिद्धांत प्रतिपादित तत्त्वों में 
प्रामाणिकता किस प्रकार है इसे न्याय शास्त्र प्रतिपादन करता है। वस्तु का सर्वाध्ष से, सर्वाग से यथार्थ 
ददान न्यायशास्त्र के द्वारा होता है । न्यायश्यास्त्र की प्राधार शिला स्याद्वाद या शअनेकात है तो प्रमाण 
व नय उसके दा पख हैं। नय प्रमाणरूपी पश्ञो को धारण कर स्याद्वाद यथर्थेच्छ सर्वत्र जल, स्थल, प्राकाश 
में भ्रमण कर सकता है। उसे कोई भी किसी भी क्षत्र मे रोकने के लिए समर्थ नहीं है। उसकी गति 
निर्बाध है, उसकी गति आ्रातक रहित वेगवती है । उसमे उपरोध करने वाली कोई शक्ति ससार में 
नही है । 

ससार में युक्ति प्रयुक्त करने की योग्यता वाले हर विषय को विवादास्पद बना सकते है । उसे, 
उस कथन को एवं युक्ति को तर्क की कसोटी में कसकर देखना होगा कि वह सम्यक्‌ है या मिथ्या है ? 
युक्ति भ्नौर शास्त्र से भ्रविरोध जो वचन है वह सम्यक्‌ तक है। तक॑ में तक भी होता है, कुतर्क भी होता 
है । परन्तु सुत्क ग्राह्म है, उपादेय है, परन्तु कुतर्क त्याज्य है, निषेध्य है, सुतक या तक के द्वारा द्रव्य 
की प्रतिष्ठा होती है, द्रव्य मे द्रव्यत्व को सिद्धि, गुण में गुणत्व की सिद्धि, पर्याय में उत्पाद व्यय की 
सिद्धि आदि सभी तक॑ पूर्ण दृष्टि से होती है, श्रनुदिन के बोलने वाले वचनों में भी न्याय का पुट लगना 
चाहिये, ध्रन्याय पूर्ण वचनो से विवाद, कलह, सघर्ष उत्पन्न होते है । इसलिए युक्ति शास्त्र से श्रविरोध 
बचनों से पूर्ण न्‍्याय पथ से चलने को ही बोलने के लिए मनुप्य को सीखना चाहिये। भगवान्‌ समतभद्र 
ने प्रहेत्परमेश्वर भगवान्‌ महावीर की स्तुति करते हुए आप्तमीमांसा में लिखा है कि-- 


स॒॒त्वमेवासि निर्दोषो युक्तिशास्त्राविरोधियाक । 
अभविरोधो यदिष्ट ते भ्रसिद्धन न बायध्ते 0 
है भगवन्‌ ! श्राप ही युक्ति श्रौर श्रामम के अविरोधी वचन को बोलते हैं, भ्रतएवं निर्दोष हैं। 
झापके बोलने चलने में जो अभ्रविरोध है, बह प्रत्यक्षादि प्रमाणों से बाधित नहीं है, श्र्थात्‌ स्पष्टतया 
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प्रोदर्शरूप से दिखता है, श्राप जैसा बोलते हैं, बेंसा ही चलते हैं, श्रापको यह इष्ट है, जो ज्ञान प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों से बाधित नही है वही न्यायज्ञास्त्र के लिए सम्मत है, उसी से पदार्थ का निर्दोष ज्ञान होता है । 


इसलिए सिद्धात शिरोमणि श्री उमास्वामी ने तत्त्वार्थ सूत्र में स्पष्ट प्रतिपादन किया है कि 
“प्रमाणनयेरधिगभ.'' प्रमाण व नयों से तत्त्व का ज्ञान होता है, श्रर्थात्‌ पदार्थों का निर्दोष ज्ञान होता है, 
इस परिपाटी को सिखाने वाला न्यायशास्त्र है, इस सरणि को छोड़कर हम पदार्थों के ज्ञान को ही प्राप्त 
नही कर सकते है। हमारे ज्ञान में प्रमाण की सत्ता रहेगी, या नयविवक्षा रहेगी या नयांश रहेगा । इसके 
बिना हम पदार्थों का चतुमु खी ज्ञान नहीं कर सकते हैं | पदार्थों का चतुमुं खी ज्ञान ही निर्दोष ज्ञान है, 
झ्विकृत दशन है । 

इसलिए प्रागम सिद्धात की सिद्धि के लिए, लोक व्यवहार को प्रसिद्धि के लिए, स्वमत स्थापन, 
परमत खडन कर वस्तु तत्त्व की सिद्धि के लिए न्यायशास्त्रों के भ्रध्ययन की आवश्यकता है। इसलिए 
जैनाचार्यों ने इस विषय के भी ग्रन्थो का निर्माण कर भगवान्‌ श्रहुंत्परमेश्वर के द्वारा प्रतिपादित 
तत्त्व विवेचन को (निर्दोष सिद्ध किया है। इन सब कार्यों को करते हुए उन्होंने एक ही स्याह्राद साधन 
का उपयोग किया है । स्याद्वाद या अनेकांत के रूप में सव॑ पदार्थ व्यवस्थित हैं, श्रतएवं उनका ज्ञान भी 
स्याद्गाद या प्रनेकात से ही ठीक तरह से हो सकता है। स्याद्वाद के बिना हम पदार्थों के ज्ञान से वचित 
रह जाते हैं, पदार्थों के ज्ञान में गडबड़ी होती है, हम सशय कल्लोल में गोता खाते है । इसलिए वस्तु 
तत्त्व की निर्दोष सिद्धि के लिए स्याद्वाद का ही अवलबन करना चाहिये । 

भगवान्‌ महावीर की स्तुति करते हुए महृषि समन्तभद्र ने स्पष्ट कहा है कि-- 


प्रनवच्य: स्थाद्गादः तब दुष्टेष्टाविरोधत: स्याद्वादः । 
इतरो न स्याद्वादः सद्वितय विरोधान्मुनो शव रास्याद्वाद ॥। 


(स्वयभूम्तोत्र) १३८ 


जिस स्याद्वाद से पदार्थों की ठीक स्थिति का ज्ञान होता है उसके सबन्ध में आचाय॑ कहते हैं कि 
है भगवन्‌ ! आपका स्याद्वाद निर्दोष है, क्योंकि वह प्रत्यक्ष परोक्ष प्रमाणो से झबाधित है, झ्तएव 
स्याद्वाद है । प्रत्यक्ष, श्रनुमान, स्मृति, तर्क ग्रादि कोई भी प्रमाण इसे बाधित करने के लिए समर्थ नहीं 
है | दूसरे जो एकांतिवाद हैं उन्हें स्याद्वाद नही कह सकते है, उनमें स्थात्‌ का प्रयोग नही हो सकता है । 
इसके झलावा उसमें प्रत्यक्षादि प्रमाणों से बाघा भी उत्पन्न होती है। श्रतः वह स्याद्वाद भी नही है । 
भ्रस्याद्गाद है । 


इसलिए न्याय शास्त्रों के निरूपण में मूलाधार स्थाद्वाद है। उसके आधार से तत्त्व की वस्तुनिष्ठ 
प्रतिष्ठा हो जाती है । 
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तत्वों को निर्दोष सिद्धि करते हुए हित प्राप्ति एवं प्रद्वित परिहार के लिए न्‍्वायशास्त्रों का श्रध्यवन 
प्रावश्यक है । इतो के लिए ही ज॑ताचार्यों ने न्याय भ्रथों की रचना की है । 


इस सम्बन्ध में विवार करने पर न्यायशास्त्र को परम्परा का उद्योत करने काले निम्नलिखित 
प्राचार्य प्रवश्य उल्लेखनोय प्रतीत होते है । 


परम ताकिक श्री अकलंकदेव, विद्यानदि, माणिक्यनदि, प्रभाचन्द्र, घमंभूषण, वादिराज सूरि 
प्रादि का नाम बहुत गौरव के साथ इस दिशा में लिया जा सकता है, इन प्राचार्यों ने प्रपने भ्रगाघ 
पाँडित्य के द्वारा जैन सिद्धात की समीचोनता का दर्शन युक्ति श्रोर आगम के श्रविरोधी वचन के द्वारा 
एवं प्रपने तर्क कौशल्य के द्वारा कराया, यही कारण है कि आज जैनदशेन निर्दोष रूप से झ्ौर पूर्वापर 


झ्रविरोध रूप से व्यवस्थित है । 


श्रष्टसहुखों एक सहान न्यायग्रन्च 


पग्रष्टसहस्ली एक महान ताकिक ग्रन्थ है। इसका मुलाधार देवागम स्तोत्र है। स्वामी समंत- 
भद्वाचार्य के द्वारा विरच्चित गंघहस्ति महाभाष्य का यह देवागम स्तोत्र मंगलाचरण कहलाता है। गंघ- 
हस्ति महाभाष्य के सम्बन्ध में श्रन्य ग्रन्थों मे “उक्त च' कहते हुए उद्धरण मिलता है, इसलिए स्वामी 
समन्तभद्वाचार्य के द्वारा तत्त्वार्थ सूत्र के ऊपर एक महान्‌ भाष्य ग्रन्थ की रचना की गई है, यह स्पष्ट 
है, देवागम उसी का यदि मगलाचरण है तो निस्सदेह वह ग्रन्थ मी विद्यानदि के इलोक वारतिकालकार के 
समान हो महान ताकिक ग्रन्थ होगा, इसे सहज ग्रनुमान कर सकते हैं। श्राचार्य श्री नें मगलाचरण की 
रचना में भी इतनी तक पूर्ण दृष्टि रखो है तो मूलग्रन्थ में न मालम कितना रहस्य भरा होगा । जिस 
ग्रन्थ के मंगलाचरण पर अकलंक देव अ्रष्टशती भाष्य की रचना कर सकते हैं श्रौर मह॒षि विद्यानदि 
प्रष्टसहस््री की रचना करते हैं तो समझना चाहिए कि वह ग्रथ सामान्य नही हो सकता है, परन्तु हमारा 


दुर्भाग्य है कि आज वह अनुपलब्ध है । 
समंतमभद्र को श्रनुपम कृति 


मह॒षि समतभद्र की यह श्रनुपम कृति है, इसे देबागम स्तोत्र इसलिए कहते है कि इसका प्रारम्भ 
देवागम पद से होता है, जिस प्रकार शक्तामर, कल्याणमन्दिर प्रादि स्तोत्र उन्हीं पदों से प्रारम्भ होने के 
कारण उस नाम से कहे जाते है, इसी प्रकार यह भी देवागम स्तोन्न कहलाता है। नहीं तो इसे झाप्त- 
मोमासा के नाम से भी कहते हैं। प्राप्त किस प्रकार होना ज्ञहिए ? श्राप्त मे किन गुणों की श्वावध्यकता 
है? इस बात की सुन्दर मीमासा इस ग्रथ मे की गई है, भ्रत. इसका नाम “भश्राप्तमीमासा” सार्थक है । 
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प्राप्तमोमांसा समन्तभद्र को एक प्रथंगर्भित दुरूह कृति है, उस पर तकंपूर्ण दृष्टि से अकलंक 
देव ने भ्रष्टशती नामक व॒त्ति लिखी है, यह ग्रन्थ श्राठ सौ श्लोक प्रमाण हैं, प्रत: इसका नाम प्रष्टशती 
पड़ गया है, श्रकलंक देव ने यह जो ग्रथ लिखा, वह गंभोर, तक पूर्ण एवं अ्र्थंगर्भित है, ध्ननेक स्थानों में 
विद्वद व्याख्या न होने के कारण ग्रन्थ गांभी्य को विद्वान भी समभने में ग्रसमर्थ रहे, इसोलिए ताकिक 
चड़ामणि विद्यानदि स्वामी ने श्रष्टसहस्नी नामक श्राठ हजार इलोक परिमित ग्रन्थ की रचना कर प्रनेक 
गृंत्थियों को स्वेर शैली से सुलकाया है। काटिन से कठिन विषयों को सरल बनाकर जिज्ञासु हृदयों को 
प्राकर्षित ही नहीं, आाल्हादित भी किया है। इस देवागम पर वसुनंदि सिद्धांतदेव के द्वारा विरचित 
देवागम वृत्ति नामक ग्रथ भी है जो कि श्लोको का अर्थंमात्र सूचित करता है। इससे स्तोत्र के अर्थ को 
समभकने में कोई बाधा नही है, यद्याप प्रकलंक या विद्यानदों के समान गम्भीर तक पूर्ण भाषा से ग्रन्थ 
की रचना नही है, तथापि अपने स्थान में उसका महत्त्व है इसमें कोई सदेह नही है । 


प्रकृत ग्रंथ को महत्ता 


यह विद्यानदिं कृत अप्टसहख्ी सचमुच में देवागम का विशेष अ्रलकार है, अतः इसे देवागमा- 
लकार के नाम से भी कहते है अथवा अकलंकदेवकृत आप्त मीमासा को सामने रखकर यह 
व्याख्यान रूप प्ललकार किया गया है इस दृष्टि से इसे आप्तमीमांसालकार भी कह सकते हैं। इसका 
प्रसिद्ध नाम भ्रष्टसहसी है। शायद इसलिए कि यह आठ हजार श्लोक प्रमाण है। श्रष्टसहस्री में विद्यानंद 
स्वामी ने भी इस ग्रथ को अष्टसहस्री के नाम से यत्र तत्र उल्लेख किया है । 


ग्रथ की शली अनूठी है । ज॑नेतर तक ग्रथों का सूक्ष्म तलस्पर्शी ज्ञान होने के कारण उसके तर्कों 
को पूर्व पक्ष में रखकर ग्रथ में श्रकाट्य युक्तियो के द्वारा उत्तर दिया गया है। ग्रथकार ने कुमारिल 
भट्ट, प्रज्ञाकर, धर्मकीति, आदि मीमासक, बौद्ध सिद्धातों का जिस तके के साथ खंडन किया है वह 
भ्रजोड है । 
कुमारिल भट्ट ने अपने मीमासा श्लोकवातिक मे सवज्ञ के अभाव को सिद्ध करते हुए लिखा है कि-- 


सुगतो यदि सर्वज्न: कपिलो नेति का प्रमा। 
ताव॒भो यदि सर्वज्ञो मतभेद: कथ्थ तयो: 
यदि सुगत सर्वज्ञ है तो कपिल सर्वज्ञ क्यों नही है । उसके निषेध में प्रमाण क्‍या है ? यदि वे दोनों सर्वज्ञ 
है तो उनमें मतभेद क्यो ” मतभेद होने के कारण निश्चय से दोनो सर्ज्ञ नहीं हैं यह स्पष्ट है। 
अष्टसहली को लिखते समय वह मीमांसाइलोकवार्तिक ग्र थकारके सामने था, इसलिए उन्होंने 
भावना, विधि व नियोग को वाक्यार्थ निषेध करने में उसी युक्ति का प्रयोग कर खंडन किया है। 
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भाषनों यदि वक्यार्थों निपरोगो नेति का प्रमां तावभो यदि बाक्याथों हतो भट्टप्रभाक रो । 
कार्जेयं चोदना शान स्वरुपे किन्‍त तत्प्रमा हथोइचेद्धत तो नष्टों भट्टवेदांतवादिनों ॥ 
यदि भावना श्रुति वाक्य का श्रर्थ है तो नियोग नही है इसमें क्या प्रमाण है, यदि दोनों ही आुति- 
वाषय के शर्थ हैं तो भट्ट व प्रभाकर का सिद्धांत नष्ट होता है । इसी प्रकार नियोग श्र्‌ तिवाक्य का श्रर्थ है 
ती विधि क्‍यों नही है ? इसमें प्रमाण क्या है ? यदि दोनो श्रुतिवाक्‍्य के प्र हैं तो भट्ट व वेदांती दोनों 
की सिद्धांत खंडित हो जाता है । 
अष्टसहस्री में स्थान स्थान पर इसी प्रकार की तकंणा शैली के द्वारा स्वमत सिद्धांत का मडन किया 
गया है । भाषा सौष्ठव, सरलता, युक्तियुक्त कथन, गरभीर शैली, कोमल प्रहार, आदि बातों का विचार 
करने पर समग्र न्यायससार मे इसकी बराबरी करने वाला भ्रन्य ग्रथ नही है यह कहे तो अत्युक्ति 
नहीं होगी । 
झष्टसहली की तकंणा शैली अद्वितीय है। खंडन मंडन पद्धति मनोहारिणो है। सूक्ष्मतल स्पर्शी 
सिझ्छांस का तिरूपण है । विद्वत्ससार को चकित करने वाली मीमांसा है । 
स्‍्वय अष्टसहसी में ग्र थकार ने ग्र थ के सबंध में स्पष्ट किया है कि :-- 
स्फुटमकलकपदं या प्रकटय ति परिचेतसामसमम । 
दर्शितपमन्तभद्र साष्टसहर्ली सदा जयतु ॥ 
अर्थात्‌ अ्रकलंक के अत्यत दुर्गम्य पदो का जो स्पप्टीकरण करती है, समतभद्र की दिशाओं को जो 
प्रदर्शन करती है वह अ्रष्टसहत्री सदा जयवत रहे । 
इससे स्पष्ट है कि ग्रथ में स्थान स्थान पर समतभद्र के अ्रभिप्रायानुसार अकलक की अप्टशती के 
स्पष्ट श्राशय को व्यक्त किया है। अश्रप्टशती मे यह श्रप्टसह्ली इतनी अनुप्रविष्ट हुई है कि अप्टशती 
की अनेक पक्तिया अप्टसहस्ली में उपलब्ध होतो है, एवं उनकी विशद व्याख्या इस ग्र थ में की गई है। 
इसकी शैली अत्यंत गभीर व प्रसन्‍न है, गभीर इसलिए की वह गृढ है, प्रसन्‍न इसलिए कि स्वय व दूसरो 
के लिए खेदजनक नही है। सभ्य, मुंदु, मधुर, सतुलनात्मक शब्दों से यह ग्रंथित है । इसलिए ग्र थ में 
एक स्थान पर कहा गया है कि :-- 
जीयावष्टसहस्त्री देवागमसगतार्थभकलकम्‌ । 
गसयन्तो सन्‍नयतः प्रसन्नगंभीरपदपदवी ॥। 


देबामम स्तोत्र मे समतभद्व ने जिस स्याद्वाद का प्रतिपादन किया है, जिसे अकलक देव ने समर्थन 
किया है जिसमें प्रसन्‍न गभोर पदो का प्रयोग हुआ्ला है ऐसी आप्तमीमासालकृति अष्टसहस्री सदा जयवत 
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रहे । यह श्राचार्य के द्वारा की गई स्वप्रशंसा नहीं है, अपितु बस्तु स्थिति का परिवायक है। देवाशम कौ 
दिशा को प्रतिपादन करने वाला, इसको तुलना करने वाला ग्रन्य ग्रथ नहीं है । 
इस ग्रथ में सशय, विपर्यय, वेयधिकरण्य, व्यतिकर झ्रादि दोषों का उदभावन कर पूर्व पक्ष में परमत 
का मंडन कर खंडन किया गया है, एवं स्वमत का मडन किया गया है,। सर्वज्ञ प्रभाव वांदियों को 
करारा उत्तर देते हुए निर्दोष सर्वज्ञ की सिद्धि करते हुए आचार्य ने मनोरम शेली से ग्रथ को प्रवाहित 
किया है । निस्सदेह कहा जा सकता है कि अप्टसहसी का प्रमेय अन्यत्र दुलंभ है । सिद्धांत पक्ष का समर्थ 
समर्थन है। इस ग्रथ के अध्ययन से झनेक विषयों का परिज्ञास हो जाता है। कतिपय क्ययों में वह 
निष्णात विद्वान्‌ बन जाता है। इस गौरव मय व्याख्यान के सबंध में स्वय ग्र थकार ने वर्णन किया है कि-- 
श्रोतव्याष्टसहुस्री श्र॒तें: किमग्ये: सहख्नसंख्याने: । 
विज्ञायेत यर्थव स्वसमयपरसमयसदभाव:ः ॥ 
हजार शास्त्रों के सुनने से क्या लाभ है ? केवल एक अष्टसहस्री के सुनने से ही सर्व इष्टार्थ को 
सिद्धि हो सकती है, जिसके सुनने से स्वसमय क्‍या है, पर समय क्‍या है इसका भश्रन्यून बोध हो जाता 
है । यह इस ग्र थ का विषय है । 
इस ग्रंथ के कर्ता मह॒षि विद्यानंदि 


इस ग्रन्थ की रचना महपि विद्यानदि ने की है। विद्यानदि यतिपति के ऐतिहा का पता लगाने 
पर ज्ञात होता है कि श्राप बदिक ब्राह्मण कुल में उत्पन्न होन पर जैनमार्ग के अभ्रकाट्य तर्क व सयुक्तिक 
कथन से आकर्षित होकर इस पवित्र धर्म में भ्राये एव अ्रपनी विद्धत्ता व तकंणा शक्ति का सदुपयोग 
किया । उन्होंने अपनी वि&७त्ता के द्वारा भ्रनेक न्याय ग्रन्थों की रचना कर जैन न्याय ससार कौ श्री वृद्धि 
की है। 

उनके द्वारा विरचित ग्रथ सपत्ति का उल्लेख यहां पर करना श्रप्रस्तुत नही होगा । 

(१) विद्यानद महोदय, (२) तत्त्वार्थ ्लोकवातिक, (३) अ्रष्टसहस्री, (४) युक्त्यनुशासनालं- 
कार, (५) झाप्त परीक्षा, (६) प्रमाण परीक्षा, (७) पत्र परीक्षा, (८) सत्यशासन परीक्षा, (€) श्रीपुर 
पाइ्वनाथ स्तोत्र, इस प्रकार € ग्रथों की रचना का उल्लेख मिलता है, इन ग्रन्थों का संक्षिप्त परिचये 
यों कराया जाता है । 

(१) विद्यानंद महोदय--यह घिद्यानदि प्राचार्य के द्वारा विरचित ज्ञायद प्रथम रचना है, 
क्योंकि उत्तरवर्ती ग्रन्थों में इसका प्रायः उल्लेख शभ्राता है, इतना ही नहीं, चिस्तार से देखना हे तो 
विद्यानन्द महोदय में देखो ऐसी सूचता भी इममें पायी जाती है। परस्तु दुर्भाग्य से श्राज यह ग्रन्थ श्रतु- 
पलब्ध है। महषि विद्यानदि के बाद करीब पांच सौ वर्षों तक यह ग्रन्थ उपलब्ध रहा, तत्कालीम 
ग्राचारयों ने अपने ग्रन्थों में इस ग्रन्थ का उद्धरण दिया है । 
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लत्त्वांइलोकबातिक-- उमास्वामी विरचित तत्त्वार्थ सूत्र पर इलोक व वातिक रूप बृहद्भाष्य है । 
यह निश्चित कहा जा सकता है कि तत्त्वार्थ सूत्र पर जो श्राज उपलब्ध भाष्य है, उनमें सबसे प्रधिक 
बिद्वत्तापूर्ण है । तत्त्वार्थ सूत्र ही एक ऐसा ग्रन्थ रत्न है जिस पर पृज्यपाद, श्रकलंक, भास्करनंदी, श्रुत- 
सागर श्लादि अनेक विद्वानों ने भाष्य की रचना को है। कुमारिल भट्ट के मीमासा इ्लोकवातिक का यह 
बेजोड़ जवाब है, यह विद्यानदि यतिपति की अद्वितीय रचना व न्यायश्ञास्त्र की शोभा को बढ़ाने 
वाली है । 

अऋष्टसहस्री -- प्रकृत ग्रन्थ है। यह समतभद्र के देवागम स्तोत्र पर श्रकलंक देव के द्वारा विरचित 
प्राप्त मीमांसा पर टीकालकृत भाष्य है । इस ग्रन्थ में श्राचाययं ने श्रकलक भ्रन्थ की दुरूह गुत्थियों को 
प्रच्छी तरह लीलामात्र से सुलभाया है | पाठकों को इसके श्रध्ययन से सहज ज्ञात हो जावेगा । 
युक्त्यनुशासनालंकार-- ध्राचाय समतभद्र के द्वारा विरचित तकंपूर्ण स्तोत्र ग्रन्थ की यह टीका 
ग्रन्थ है । महर्षि विद्यानदि ने अपनी ही गली से इसमें युक्ति प्रयुक्तियों से भगवत्‌ की उपासना की है । 
झाप्त परीक्षा--इस ग्रन्थ में महर्षि विद्यानन्द ने-- 
मोक्षमार्गस्य नेतारं, भेत्तारं कमंभृभृताम | 
ज्ञातारं बिशवतत्त्वानां, वंदे तद्भुणलक्धये ॥ 
इस इ्लोक को प्राधार बनाकर श्रत्यन्त सरल व सुबोध शली से प्राप्त की परीक्षा की है। वस्तुतः 
झ्रहंत ही निर्दोष सर्वज्ञ श्राप्त हो सकते है इस बात की सुन्दर सिद्धि श्राचाय देव ने इस ग्रन्थ में की है । 
इसके साथ स्वोपज्ञ टीका होने से ग्रन्थ के हुधथ को समभने मे बडी सहलियत हो गई है । 

' प्रमाण परोक्षा- इस ग्रन्थ में इतर दशनो के द्वारा प्रतिपादित प्रमाणों के सम्बन्ध में विवेचन 
करते हुए जेनमत सम्मत प्रमाण के स्वरूप में विशद विवेचन किया गया है। प्रमाणपरीक्षा नाम 
साथेक है। 

पत्र परीक्षा- यह विद्यानदि के द्वारा विरचित गद्य पद्यमय रचना है, इसमें साध्य के लिए उप- 
युक्त अनुमान प्रमाण के सम्बन्ध में विवेचन करते हुए स्वमत की स्थापना एवं परमत का निराकरण 
क्रिया गया है। शायद विद्यानदि को जेनधर्म की निर्दोषता को व्यक्त करने की अत्यन्त आसक्ति ही 
उत्पन्न हो गई थी । 

,.. सत्यज्ञासन परीक्षा -यह ग्रन्थ अपूर्ण उपलब्ध होता है, प्रकाशित भी है, इसमें पुरुषाद्वत प्रादि 
१२ इतर झासनों की परीक्षा करने का संकल्प आचार्य ने व्यक्त किया है, परन्तु & की ही मोमासा की 
गई है, शायद आझ्ञाचाय॑ की यह श्रंतिम कृति है, बीच में ही आयु का ग्रत हो गया हों, इसे पूर्ण न सके हों, 
श्रनेकात शासन की परीक्षा का प्रकरण इस ग्रन्थ में अनुपलब्ध है, शायद इस प्रकरण को ताकिक 
विद्यानदि की लेखनी से हम प्रत्यधिक सम्पन्न स्थिति मे देख सकते थे परंतु दुर्भाग्य है। 
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श्रोपुर पाइबेनाथ स्तोत्नु--यह श्रीपुर 'सिरपुरअतरिक्ष' पादर्वनाथ का नामांत्तर है। शभ्रथवा उसी 
का प्रपश्नंश होकर सिरपुर हो गया है। इस सातिशय पाइह्वनाथ जिनबिंब की तकंपूर्ण शैली से इस 
स्तोन्न में स्तुति की गई है, यद्यपि यह स्तोत्र अत्यन्त लघुकाय है तथापि अ्र्थगर्मित है, महत्त्वपूर्ण है । 


इस प्रकार श्रनेक ग्रन्थों की रचना कर विद्यानद स्वामी ने अपनी सम्यक्त्व निष्ठा को व्यक्त किया 


है । वे जिनमत के निस्सीम व सुदृढ़ उपासक थे, इस विषय का श्रनुभव उनको कक्तियों के अ्रध्ययन में 
निश्चित रूप से हो जाता है। 


स्व० न्‍्यायाचाये प० माणिकचद जी तर्क रत्न कहते थे कि बनारस विद्यालय के न्यायाध्यापक 
न्याय विषय के प्रकांड विद्वान प० अबादास जी, विद्यानंदि की तर्कणा शैली से अत्यन्त प्रभावित थे, 
ईश्वर सृष्टिकत्‌ त्व के विरोध में उन्होंने अपने ग्रन्थों में जो युक्तियों का प्रयोग किया है वह अन्यत्र देखने 
में नही श्राते, शायद विद्यानद जी ईश्वर के पीछे डडे लेकर ही चल पड थे, जिससे उनके श्रनेक ग्रथो में 
इस विषय का पअ्रकाट्य सिद्धात देखने को मिलता है । 


स्व० न्यायाचाय॑ प० महे न्‍्द्रकुमार जी जो हमारे सहपाठी थे, उन्होने अपने एक निबन्ध मे निवद्ध 
किया था कि--तत्क ग्रन्थ के श्रभ्यासी विद्यानद के श्रतुल पाडित्य, तलस्पर्शी विवेचन, सूक्ष्मता तथा 
गहराई के साथ किये जाने वाले पदार्थों के स्पष्टीकरण एवं प्रसन्‍न भाषा (मृदुमधुर गंभीर) मे ग थे गये 
युक्ति जाल से परिचित होगे । उनके प्रमाण परीक्षा, पत्र परीक्षा, प्राप्त परीक्षा झ्रादि प्रवध अपने-अपने 
विषय के वेजोड़ निबंध है, ये ही निबध एव विद्यानद के द्वारा विरचित भ्रन्य ग्रथ श्रागे बने हुए समस्त 
दि० इवे० न्याय ग्रन्थ के आधारभूत है, इनके विचार तथा शब्द उत्तरकालीन दि» इके० न्याय ग्रन्थों 
पर भ्रमिट छाप लगाये हुये है । याद ज॑न न्याय के कोषागार से विद्यानदि के ग्रन्थों को श्रलग कर दिया 
जाय तो वह एकदम निष्प्रभ-सा हो जायगा ।॥' 


स्व० प० महेन्द्रकुमार जी का कथन सचमुच में विद्यानंद के ग्रन्थो प< सक्षेप मे अ्रपितु वस्तु 
का दर्शक है, श्राचार्य विद्यानदि उसी कोटि के विद्वान्‌ थे। 


इवेताबर सप्रदाय के माने हुये विद्वान्‌ प्रज्ञाचक्ष प्रशाविवेकी १० सुखलाल जी ने एक स्थान पर 
लिखा है कि “तत्त्वार्थ इ्लोक वातिक मे (विद्यानद विरचित) जितना जंसा सबल मोमांसक दर्शन का 
खंडन है, वैसा तत्त्वार्थ सूत्र की दूसरी किसी की टीका मे नही, तत्त्वाथंइ्लोकवार्तिक में सर्वार्थ सिद्धि 
झ्लोर राजवातिक मे च॑ंचत हुए कोई विपय छूटे नही, बल्कि बहुत से स्थानों १२ सर्वार्थसिद्धि और 
राजवातिक को अपेक्षा इलोकवातिक की चर्चा बढ़ जाती है, कितनी ही बातो की चर्चा तो इलोकवातिक 
में श्रपूव ही है। राजवातिक में दाश निक भ्रभ्यास की विशालता है तो इलोकवार्तिक में इस विशालता के 
साथ सुक्ष्मता का तत्त्व भरा हुभा दृष्टिगोचर हो रहा है, समग्र जेन वाड_ मय में जो थोड़ी बहुत कृतियां 
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भहत्त्व रखती है उनमें की दो कृतिया राजवातिक व इलोकवातिक भी है। *तस्त्वार्थ सूत्र पर उपलब्ध 
इवेतांबर साहित्य में से एक भो ग्रन्थ राजवातिक या इलोकबातिक को तुलना कर सके ऐला दिलाई 
नहीं देता।'' 

प० सुखलाल जी का यह कथन सचमुच मे श्रर्थ पूर्ण है। एवं विद्यानंद के अभ्रद्भुत बिद्वत्ता को 
सूचित करने के लिए पर्याप्त है । 


उत्तरवर्तो ग्रन्थकरताभों पर प्रभाव 


यह असामान्य प्रभाव उत्तरवर्ती ग्रन्थ#र्ताप्नो पर भी निश्चित रूप से पड़ा है, प्ननेकों ने विद्यानद 
की शैली को श्रपनाया है तो प्रनको ने विद्यानन्द के वचनों का उद्धरण किया है, श्रनेकों ने विद्यानद के 
निमंल प्राचार एवं वाग्वेखयं की प्रशसा की है । 

श्रीमद्‌ विद्यानन्द के ग्रन्थों का परिशीलन करने पर ज्ञात होता है कि वे केवल न्यायश्यास्त्र के 
ही प्रकाड पंडित नही थे अपितु व्याकरण, साहित्य, छद, व सिद्धांत के भी निष्णात विद्वान थे, इसलिये 
उन्होने झ्पनी विद्वत्ता द्वारा उनका समावेश अपने ग्रन्थो मे किया है, अत: उत्तरवर्ती ग्रन्थकारों ने उनके 
उद्धरण को महत्त्व दिया हो तो ग्राइचर्य को बात नही है । 

उत्तरवर्ती ग्रन्थकार माणिक्यनदि, वादिराजसूरि, प्रभावद्र, श्रभयदेव, वादिदेवसूरि, हेमचंद्र, 
लघु समतभद्र, धमंभूषण, यशोविजय आदि विद्वानों ने अपने ग्रन्थों मे विद्यानन्द के ग्रन्थों से मार्गदर्शन 
प्राप्त किया है। इतना ही नही, कही-कही विद्यानन्द के उद्धरणों को भी स्थान दिया है। अनेक उत्तर- 
वर्ती ग्रन्धकारो ने विद्यानद के विद्या वेमव की प्रशसा करते हुए अपने ग्रन्थ श्री की शोभा बढ़ाई है। 

न्यायविनिच्चय में ग्रथकार ने निम्न इलोक के द्वारा विद्यानन्द भी प्रशसा की है । 


देवस्प शासनमतीवगशी रमेंतत 
तात्पयंत क इह बोदधुमतीवदक्ष' । 
विद्वान न चेत्‌ सदगुणचद्र मुनिर्न विद्या 
नदो5नवद्यचरण . सदनंत वीय॑े !॥। 
[न्यायविनिश्चय | 
भगवान अकलंक देव के गरभीर वचनों की ग़ु त्थियों को अ्रगर निर्दोष चारित्र को धारण करने वाले 
विद्यानद न होते तो कौन समभने में समर्थ होता ? सचमुच में यह विद्यानंद का ही प्रसाद है, उन्होंने 
प्रष्टसहस्री ग्रन्थ मे उसका रहस्योद्घाटन किया है । 





१ प० सखलाल जी ने तन्‍्ल्रार्थ सूत्र की प्रस्तावना में यह तिर्देश किया है। इसलिए विद्यानर की इसी विषय की 
कृति का इसमें विवेचन है । 
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वादिराज सूरि ने पाएवंनाथ चरित में श्रो विद्यानंद को प्रशंसा करते हुए लिखा है कि : 
ऋजुसूत्र स्फ्रद्रत्तं विद्यानंदस्थ विस्मयः 
श्रृण्बतामप्यलंकारं दोषप्तिरंगेष रंगति ।। [अ० १ इ्लोक-२८.] 
विद्यानंद के सरल, सतेज, दाशंनिक विचारों को सुनने में भी बहुत बडा आनद आता है, वह भी 
पधपने शरीर में श्रलकार के रूप में परिवर्तित होता है तो उसके अध्ययन व ग्रनु भव में न मालूम कितना 
श्रानद होता होगा । 
इस प्रकार उत्तरवर्ती ब्रनेक ग्रन्थकारों ने विद्यानंद का उल्लेख श्रपने ग्रथों में गौरवपुर्वक किया है । 
प्रमाण परीक्षा के प्रारभ में ममलाचरण के रूप श्री जिनेश्वर की बदना करते हुए अ्रपने नाम का 
दिग्दर्शन कराते हुए विद्यानंद स्वामी ने जिनेश्वर का विशेषण उस विद्यानद पद को किया है। 
जयंति निर्जताशिबतबंथकांतनीतय' । 
सत्यवाक्याधिपा: शबइवद्ि्यानंदा जिनेश्वरा' 
[प्रमाणपरीक्षा मंगलाचरण ] 
इन उद्धरणों से विद्यानंद की महत्ता सहज समभ में श्रा सकती है। पत्र परीक्षा के अंत में विद्या- 
नद की प्रशसा में निम्नलिखित श्लोक पाया जाता है । 
जीयान्निरस्तनिशशेषस वेथेकांतशासनम्‌ 
सदा श्रीवद््धमानस्य विद्यानदस्थ शासनम्‌ ॥। 


इसमे विद्यानन्द ने झपने नाम का उल्लेख करत हुए भी भगवान्‌ महावीर के लिए विद्यानंद विशे- 
पण का प्रयोग किया है । 


आ्राप्त परीक्षा की प्रशस्ति में स्‍्वय विद्यानन्द ने लिखा कि :-- 
स जयतु विद्यानंदों रत्नत्रयभूरिमृषणस्सततम्‌ 
तक्त्वार्थाणवतरणें सदुणयः प्रकदितों येन ॥ 
सत्नत्रय के द्वारा विभूषित समर्थ विद्यानद सदा जयवत रहे जिन्होंने तत्त्वार्थ सप्रुद्र को तैरने का 
सरल उपाय प्रकट किया है। ऐसे विद्यानद के द्वारा प्रकृत अ्रष्टसहस्ली की रचना को गई है। 
झाचाय॑ विद्यानदिकी कृतियों से स्पष्ट है कि वे एक प्रतिभा सपन्‍न ताकिक थे, उन्होंने उसी दृष्टि 
से अनेक गन्ध रत्नों की रचना की है। 


ग्राचार्य विद्यालदिका काल 


ऐसे झाचाये पु गव का समय कौन सा था इस सबध में ताकिक जिज्ञासुओ्रों को जानने की इच्छा 
होना साहजिक है। परतु आचार्य ने अपने किसी भी ग्रन्थ में अपने समय का स्पष्ट उल्लेख नहीं किया 
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है। ग्रतः उनके ग्रन्थों से हम समय निर्धारण नहों कर सकते हैं, तथापि अन्य अनेक अनुमानों से उनके 
समय का निर्धारण हो सकता है, इस दष्टि से अनेक ऐतिहासिक विद्वानों के द्वारा उनके समय का अनुमान 
किया गया है। विद्वानों ने उन्हे करोब झाठवी शताब्दी के पूर्वार्ध में होने का निर्णय किया है, न्याया- 
चार्य प० दरबारीलाल जी कोठिया ने श्राप्त परीक्षा को प्रस्तावना लिखते हुए श्राप्त परीक्षा के कर्ता 
महषि विद्यानन्दि के समय का भी उल्लेख किया है, समय निर्धारण में उन्होंने निम्नलिखित प्रमाण 
उपस्थित किये हैं। वह इस प्रसग में उपयुक्त होंगे । 


(१) न्यायसूत्र पर लिखे गये वात्स्यायन के न्‍्यायभाष्य श्रौर न्यायसूत्र तथा न्‍्यायभाष्य पर रचेगये 
उद्योतकर के न्यायवातिक, इस तीनों का तत्त्वार्थ इलोक वातिक भ्रादि में सविस्तुत समालोचना की है, 
उद्योतकर का समय ई. सन ६०० माना जाता है । 

(२) तत्त्वार्थ इ्लोक वातिक श्रौर अष्टसहस्री आदि ग्रन्थों में विद्यानद ने प्रसिद्ध शद्दाहंतवादी 
भतृ हरिका नाम लेकर एव श्रनुल्लेख से भी उनके वाक्य प्रदीप ग्रन्थ की कारिकाश्रों को उद्घृत कर 
खडन किया है , भत्‌ हरिका समय करीब ६०० से ६५० तक सुनिर्णीत है । 


(३) जैमिनि, शवर, कुमारिल भट्ट और प्रभाकर इन मीमासक विद्वानों के सिद्धान्तों का विद्या- 
नद ने अपने ग्रल्थो में निरसन किया है कुमारिल भट्ट प्रभाकर का समय ई. सन्‌ ६२५ से ६८० तक सुनि- 
र्णीत है । 

(४) कणाद के वेशेषिक सूत्र पर लिखे गये प्रशस्तपाद के प्रशस्तपादभाष्वय एव उस पर रची 
गई व्योम शिवाचार्य की व्योमकती टीका की आचार्य विद्यानद ने आप्त परीक्षा में श्रालोचना की है। 
व्योमशिवाचार्य का समय ७ वी सदी का उत्तरार्ध माना जाता है। (प्रर्थात्‌ विद्यानंद सातवी शनी के 
उत्तरकालीन सिद्ध होते है) । 


(५) धर्मकीति श्रीर उनके श्रनुगामी प्रज्ञाकर तथा धर्मोन्तर का अ्रप्टसहस्री में एव प्रमाण परीक्षा 
में विद्यानद ने खडन किया है। प्रज्ञाकर व धर्मोत्तर का झ्राठवी सदी का प्रारभिक कान माना जाता है। 


(६) अप्टसहस्री में मडनसिश्र का खडन किया गया है। ब्लोक वातिक मे भी मडनमिश्र के 
सिद्धान्तों का खडन किया गया है, मडन मिश्र का भी समय झाठवी सदी का प्रारम साना जाता है । 
इसी प्रकार शकराचार्य के प्रधान शिष्य सुरेश्वर मिश्र के ग्रन्थों का उल्लेख कर आचाये विद्यानद 
ने खडन किया है, सुरेश्वर मिश्र का समय भो आाठवी सदो का प्रारभ माना जाता है । इसके उत्त रवतिग्रथ- 
कारो के उद्धरण प्राचार्य विद्यानद के ग्रन्था में पाये नही जाते है। इसलिए उतका समय आठवी शताब्दी 
के पूर्वार्धका जो विद्वानों ने निर्णय किया है वहो समुचित होता है। उनके उत्तरवति ग्रन्थका रो में. किसी 
किसी ने उनकी स्तुति की है। इससे भो वे उनसे पूर्ववर्ती हुए है। यह सुनिश्चित विषय है । 
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वादिराज सूरि ने अपने न्याय विनिश्चय विवरण व पाहव॑नाभ चरित में विद्यानंद का स्मरण 
किया है | न्‍्यायविनिदचय विवरणकार १०२४५ सन्‌ में हुए हैं। 


प्रदास्त पाद भाष्य पर चार टीकायें लिखी गई हैं उनमें सिर्फ व्योमवती टीका का विद्यानंद ने 
निरसन किया है, प्रन्य तीन टोकागों का निरसन नहों किया, इससे ज्ञात होता है कि विद्यानद के समय 
बे तीन टीकायें नहीं थीं, न्याय कंदली के टीकाकार श्रीधर का समय १० वीं सदी का माना जाता है, 
उदयन का भी समय प्राय: वही है, इससे विद्यानद, उदयन व श्रीधर से पृववर्ती सिद्ध होते हैं । 

प्रष्टसहस्री की अंतिम प्रशस्ति में विद्यानंद ने दो पद्म दिये हैं। उनमें दूसरा पद्म इस प्रकार है । 


क्रव्टसहसी सिद्धा साधष्टसहस्रीयमत्र में पृष्यात्‌ 
शबबद मीष्टसहली कुमारसनो क्तिवर्धमानार्था | 


इससे स्पष्ट होता है कि श्रकलंक की अ्रष्टड्धती पर कुमारसेन की कोई टिप्पणी होगी, बह विद्या- 
तद के समय झ्वश्य रही होगी, उसको स्पष्टीकरण करने के लिए ही यह श्रष्टसहल्ली की रचना की गई 
है । कुसारसेन का समय निश्चितत ७८३ से पहिले है । क्योकि हरिवशकार जिनसेन ने अपने ग्रथ में कुमा- 
रसेनका स्मरण किया है, इसलिए कुमारसेन जिनसेन के भी पूर्ववर्ती प्रतीत होते हैं। इसलिए श्राचार्य 
विद्यानंद किसी भी तरह ७ वी सदी के झ्रतिम भाग में नहीं हो सकते हैं, अगर वे होंगे भी तो उनका 
वह प्रात: काल हो सकता हैं, ग्रथ निर्मित का काल नहीं माना जा सकता हैँ । यह सुनिश्चित है । 


झ्राचार्य विद्यानंद ने अपने इलोक वातिक के झत में इलेष रूप में शिवमार राजा का उल्लेख किया 
है । इससे मालूम होता है कि उनके समय में शिवमार शासक था गगवंशी श्रोपुरूष नरेश का उत्तरा- 
घिकारी शिवमार (द्वितीय) था । जिसका समय श्राठवी शती का प्रारभ माना जाता है। यह जैन धर्म 
का अनन्य भक्त था, इसने श्रवण बेलगोला के चंद्रगिरि पर एक जिन मदिर बनवाया था जिसका नाम 
“'शिवमारनबवसदि' है, कन्‍्नड में बसदिका अर्थ मदिर है। इस बसदि के पास ही चट्टान पर शिवमारन 
बसदि यह लेख भी अ्रंकित है। इसका समय करीब ८१० सन्‌ का माना जाता है। उसके बाद इसका भतीजा 
सत्य वाक्य राजपट्ट पर प्लाया, उसका भी उल्लेख आचाय॑ विद्यानंद ने किया है, वह करीब ८५१६ के 
प्रासपास पट्टाधिका री हुआ था, तदनतर वर्षों उसका कार्य काल रहा होगा, आचार्य विद्यानदि ने सी 
उसके राताश्रय को पाकर प्रपने ग्र थो का निर्माण निरातंक के रूप में किया, सत्य वाक्य को धारण 
करने वाले कई राजा हुए हैं, सत्य शासन परोक्षा नामक ग्र थ को रचना भो इसी सत्यवाक्‍्य शासक के 
काल में ही रची गई है । 

इन सब प्रमाणों से हम निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि आचाय॑ विद्यानंद के ग्रथ निर्माण का समय 
सन्‌ 5८०० से ८४० तक रहा होगा। उसी काल में उन्होंने अपने ग्र थों का निर्माण किया है । श्रष्टसहसी 
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व तत्त्वार्थ ्लोकवातिकालंकार उनकी प्रौढ़ रचनायें हैं, श्रायु के उत्तर काल में इनकी उन्होंने रचना 
की होगी, सत्यशासनपरीक्षा विद्यानद को श्रंतिम रचना प्रतीत होती है । 


भ्रष्टसहुली की कष्टमथ हिंदो टोका 


न्याय ग्रंथों की हिन्दी या भाषा टीका करना सरल काम नही है । सिद्धान्त प्लौर काव्यों का भावां- 
तर सरल व सरस हो जाता है, परन्तु न्याय शास्त्र की पारिभाषिक शैली का भाषानुवाद शुष्क हो नहीं 


दुरधिगम्य भी हो जाता है। तथापि पूज्य विदुषी श्राथिका ज्ञानमती माताजो ने इसकी टीका न्याय लोक 
में उपस्थित कर सचमुच में एक लोकोत्तर कार्य किया है, इसमें कोई सन्देह नहीं है । 


पूज्य आयिका श्री ज्ञानमतो जो साध्वीमणि हैं 


बालब्रह्मचारिणी आधिका ज्ञानमती जी का क्षयोपशम श्रलौकिक है, आपने बाल्य काल से ही 
विरक्ति को पाकर अभ्राचायं देशभूषणजी महाराज से क्षुल्लिका दीक्षा ग्रहण की तदनंतर परम पूज्य 
स्व० झाचाये वीर सागर महाराज से झ्राथिका दीक्षा ग्रहण की, सघ में निरंतर प्रभीक्षण ज्ञानोपयोग 
क्रमबद्ध रूप से शब्द, प्रलकार, व्याकरण, न्याय सिद्धान्तों का ध्रध्यवन जारी रहा, केवल पठन की दृष्टि 
ही नही, ग्रन्थों के अ्रन्तस्तल में पहुंचकर उनके सूक्ष्म मर्मको समभने के नेपुण्य को उन्होंने प्राप्त किया, 
विद्यालयों में दसो वर्ष रहकर क्रम बद्ध शास्त्रीय कक्षा तक प्रध्ययन करने वाले छात्रों में वह योग्यता 
प्राप्त नही होती है, जो योग्यता ग्रन्थ का सूक्ष्मतल स्पर्शी ज्ञान श्राथिका ज्ञानमतीजी को प्राप्त हो गई 
है । इससे यह श्रद्धा दृढीभूत होती है कि सम्यग्द्शन के साथ सिर्फ ज्ञान ही पर्याप्त नही है, चारित्र पूर्वक 
जो ज्ञान है उसमें विशिष्ट क्षयोपशम की प्राप्ति होती है, तप की प्रखरता से ज्ञान भी निखर उठता है। 
इस बात के लिए आयिका ज्ञानमती माता जी ही निदर्शन है । बहुत दूर जाने की ग्रावश्यकता नहीं है, 
जिस अष्टसहसो को कष्टसहखली समभकर विद्यार्थो पठन से विद्वान पाठनमें उपेक्षा करते है उस प्रष्टसहसत्रो 
का बिना किसी की सहायता के स्वय अध्ययन कर अर्थ करना, भाषांतर लिखना, सुत्रोध भ्रनुवाद का 
निर्माण करना, यह उनके तप'पुल प्रज्ञातिशय का ही काये है, यह सर्व साधारण को साध्य नहीं है। 
झ्राचायें शातिसागर जी की परम्परा में प्राप्त ऐसी साध्वीरत्नों से जैन समाज के साधु समुदाय का मुख 
उज्वल है, मस्तक ऊंचा है, यह लिखने में हमें जरा भी सकोच नही होता है । 


टिकंतनगर (उ. प्र ) सदृश छोटे से करबे में जन्म होने पर सर्व भारत के कोने-कोने में विहार 
तत्तत्रान्तीय भाषा्रों का प्रगाढ परिचय, साधु सन्‍्तों के प्रतिनितात भक्ति, विद्वानों के प्रति बात्सल्य मय 
स्नेह, गुणिजनों के प्रति धर्म स्नेहयुक्त समादर यह माताजी की विशेषता हैं । 
कन्नड, मराठी, हिंदी, संस्कृत व प्राकृत ग्रन्थों में सूक्ष्मतम प्रवेश ही नहीं, अपितु उन भाषाओं में 
काव्यरचना की योग्यता भी माताजी में है भ्रनेक काव्यमय ग्रन्थ उनकी ज्ञान गंगा से प्रवाहित हुए हैं एव 
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जनादर को पा चुके हैं। विपुल प्रमाण में ज्ञानदान करने के कारण उनका नाम सचमुच में सार्थक है। 

चातुर्मास में प्रायः निन्‍्तर अ्रध्ययन श्रध्यापनादि के कारण स्वपर कल्याण के महान्‌ काय॑ मे वे 

संलग्न होती हैं, उनका चातुर्मास प्रायः सर्वत्र हुप्ला है, कर्नाटक , महाराष्ट्र, मध्य प्रदेश, राजस्थान एव 

उत्तर प्रदेश के भव्य वर्गों के हृदय में उन्होंने प्रपनी श्रमिट छाप छोडदी है । वे सपने में जागृत श्रवस्था 
में उनका स्मरण करते रहते है । उनकी कृपा से कभी उक्रण नही हो सकेंगे । 

पूज्य माताजी जिस प्रकार ज्ञान की धनी है, उसी प्रकार वे प्रवचन में भी पटु हैं, ज्ञानाराधना 

झोर चीज हैं, गणधर बनकर द्वादशांग वाणीका विस्तार-विवेचन करना और बात है, सबको यह सिद्धि 

प्राप्त नहीं होती है । पूज्य विदुषी श्रायिका ज्ञानमती में यह विशेषता है कि वे अपने हस्तगत ज्ञान को 

दूसरों के सामने करतलामलकवत्‌ सुस्पष्ट रूप से रख सकती है । कठिन से कठिन विषयों को सरल 


बनाकर लोक के सामने रखने में श्राप सिद्ध हस्त है | 

भारत की राजधानी देहली मे उन्होंने भगवान महावीर निर्वाण रजत शती बर्ष में जो त्रिलोक 
शोध संस्थान सदृश प्रावश्यक व प्रनिवाये कार्य का जो नेतृत्व किया है वह श्रभिनंदनीय है । उस त्रिलोक 
शोध-संस्थान भवन का यह महान कार्य कला के रूप में सिद्ध होगा, माताजी का काय॑ प्रनुपम है। 
दुरूह है दुःसाध्य है, सर्वजनोपयोगी है । केवल उनके प्रति अ्नन्‍्य भक्ति होने से ही दो शब्दपुष्प उन्हें 
समर्पित किये है । 
कल्याण भवन 
शोलापुर (महाराष्ट्र) वर्धेभान पाइवंनाथ ज्ञास्त्री 
१ जून १६७४ 
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पभ्राकू-कथन 

धा० विद्यानन्द और उनके ग्रन्थ-वाक्यों का शअ्रपने ग्रन्थों में उद्धशणा दिख्प से उल्लेख करने वाले 
उत्तरवर्ती ग्रन्थकारो के समुल्लेखो तथा विद्यानन्द की स्वयं की रचनाप्नों पर से जो उनका सक्षिप्त 
किन्तु श्रत्यन्त प्रामाणिक परिचय उपलब्ध होता है उस पर से विदित है! कि विद्यानन्द वर्तमान मैसूर 
राज्य के पूर्ववर्ती गंगराजाओं--शिवमार द्वितीय (६० ५१०) भ्रौर उसके उत्तराधिकारी राजमल्ल सत्य- 
वाक्य प्रथम (ई० ८१६) के समकालीन विद्वान है। इनका कार्यक्षेत्र मुख्यतया इन्ही गंगराजापों का राज्य 
मैसूर प्रान्त का वह बहु भाग था, जिसे 'गंगवाडि' प्रदेश कहा जाता था। यह राज्य लगभग ईसवी चोथी 
शताब्दी से ग्यारहवीं शताब्दी तक रहा और झाठवी छाती में श्री पुरुष (शिवमार द्वितीय के पूर्वाधिकारी ) 
के राज्यकाल में कह चरम उन्नति को प्राप्त था। छिलालेखों तथा दानपत्रों से ज्ञात होता है कि इस 
राज्य के साथ जेनधर्म का घनिष्ठ सम्बन्ध रहा है| जैनाचार्य सिहनन्दि ने इसकी स्थापना में भारी 
सहायता की थी और आचार्य पृज्यपाद-देवनन्दि इस राज्य के गंग नरेश्ञ दुविनीत (लगभग ई० ४००) 
के राजगुरु थे। भ्रत. आश्चयं नही कि ऐसे जिनशासन भौर जेनाचाये भक्त राज्य में विद्यानन्द ने 
बहुवास किया हो शोर वहां श्रपने बहुत समय साध्य विशाल ताकिक ग्रन्थों का प्रशयन किया हो | कार्य- 
क्षेत्र की तरह संभवत: य ही प्रदेश उनकी जन्मभूमि भी रहा ज्ञात होता है, क्योंकि श्रपनी ग्रन्थ-प्रद्यस्तियों 
में उल्लिखित इस प्रदेश के राजाशों की उन्होने पर्याप्त प्रशसा एवं यशोगान किया है ।* इन्ही तथा दूसरे 
प्रमाणों से विद्यानन्द का समय इन्ही राजाओं का काल स्पष्ट ज्ञात होता है। प्र्थात्‌ विद्यानन्द ई> ७७० 
से ८४६ के विद्वान्‌ निश्चित होते है ।* 


विद्यानन्द के विशाल पाण्डित्य, सूक्ष्म प्रज्ञा, विलक्षण श्रतिभा, गम्भीर विचारणा, श्रद्भूत 
अध्ययनशीलता, श्रपूर्व तकंणा श्रादि के सुन्दर झोर झ्राश्वयेजनक उदाहरण उनकी रचनाश्रों में पद-पद 
पर मिलते हैं। उनके ग्रन्थों मे प्रचुर व्याकरण के सिद्धि प्रयोग, अनूठी पद्मात्मक काव्य रचना, तर्कायम 
वादचर्चा, प्रमाणपूर्ण सैद्धान्तिक विवेचन भोर हृदयस्पशि जिन शासन भक्ति उन्हें नि:सन्देह उत्कृष्ट 
वैयाकरण, श्रष्ठतम कवि, प्रद्वितीय वादी, महान्‌ संद्धान्ती श्रोर सच्चा जिनशासनभक्त सिद्ध करने में 
पुप्कल समर्थ है। वस्तुत: विद्यानन्द जेंसा सर्वेतोमुखो प्रतिभावान्‌ ताकिक उनके बाद भारतीय वाडः मय 








१, देखिए, लेखक द्वारा सम्पादित आप्त-परीक्षा' की प्रस्तावना । 
२. वही, प्रस्तावना पृ० ४३ तथा ५४ । 
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जत्स-- क्षललक दीक्षा--- मुनि दीक्षा-- 
अद्गाव आचार्य प्रवर «ो बीरसागरजो महाराज से 
(औरगाबाद महा») | फाल्गुत शुक्‍ला ५ वि स. २०००७ ।वि से २००६ आपाड झु. ११ 
वि० स० १६४८ सिद्ध क्षेत्र-सिद्धवरकुट (म० प्र०) [नागौर (राज० | 
आच संपड्ट---वानतिवः झु० ११ बि० स० २०१४- खानिया, जयपुर (राज०) 
स्वर्गंवास - फाल्मुत क्षण २० बि० स० ६४००५ -शथो महाबीरजी 


में कम-से-कम जेन परम्परा में तो दृष्टिगोचर नहीं होता । यही कारण है कि उनकी प्रतिभाषूर्ण कृतियां 
उत्तरबर्ती माणिक्यनन्दि, वादिराज, प्रभाचन्द्र, प्रभयदेव, वादिदेवसूरि, हेमचन्द्र, लघु समन्तभद्र, भ्रभिनव 
धर्मभूषण, उपाध्याय यश्योविजय प्मादि जैन ताकिकों के लिए पथप्रदर्शक एवं झ्ननुकरणीय सिद्ध हुई है। 
माणिक्यनन्दि का परीक्षामुख जहा प्रकलडू देव के वाडः मय का उपजीव्य है, वहां वह विद्यानन्द की 
प्रमाणपरीक्षा भादि ताकिक रचनाश्नों का भी श्राभारी है । उस प्र उनका उल्लेखनीय प्रमाव है।* 
कादिराज सूरि*! (ई० १०२५) ने लिखा है कि यदि विद्यानन्द श्रकलडुः देव के वाड मय का रहस्थोद्‌- 
घाटन म करते तो उसे कौन समझ सकता था । विदित है कि विद्यानन्द ने श्रपनी तीक्ष्ण प्रतिभा द्वारा 
प्रकलडू: देव की प्रत्यन्त जटिल एव दुरूह रचना श्रष्टशती के तात्पयं को “भ्रष्टसहस््री' व्याख्या में उद्- 
धाटित किया है । पाश्वनाथ चरित में भी बादिराजने विद्यानन्द के तत्वाथालजझ्भार (तत्वाथंश्लोकवा तिक) 
तंथा देवागमालड्भर (प्रष्टसहस्री ) की प्रशंसा करते हुए यहा तक लिखा है--'भारयं है कि विद्यानम्द 
के इन दीप्तिमान्‌ भ्रलड्भारो की चर्चा करने-कराने धौर सुनने-सुनाने वालों के भी श्रज्ों में कान्ति श्रा 
जाती है तब फिर उन्हें घारण करने वालों की तो बात ही कया है ।' प्रभाचन्द्र, प्रभयदेव, देवसूरि, हेम- 
चन्द्र श्रौर धर्मभूषण की कृतियाँ भी विद्यानन्द के ताकिक ग्रन्थों की उपजीव्य हैं। उन्होने इनके प्रन्थों से 
स्थल के स्थल उद्धत किए भौर प्पने झभिधेय को उन से पुष्ट किया है । विद्यानन्द की अष्ट/हस्री को 
जिसके विषय में उन्होंने स्‍्वय लिखा है कि “हजार शास्त्रों को सुनने की श्रपेक्षा भ्रकेली इस श्रष्टसहस्री 
को सुन लीजिए, उसी से ही समस्त सिद्धान्तो का ज्ञान हो जायेगा,' पाकर यक्षोविजय भी इतने विभोर 
एवं मुग्ध हुए कि उन्होने उस पर “अष्टसहल्री तात्पयं विवरण नाम की नव्य न्यायशैली प्रपूर्ण विस्तृत 
व्याख्या लिखी है। इस तरह हम देखते हैं कि श्रा० विद्यानस्द एक उच्चकोटि के प्रभावशाली दाशंनिक 
एवं ताकिक थे तथा उनकी श्ननूठी दार्शनिक कृतियां भारतीय विशेषत: जेनबाड मयाकाशकी दीप्तिमान्‌ 
नक्षत्र हैं। 

जैन दर्शन को उनकी अपूर्व देन-- 


विद्यानन्द ने जैन दर्शन को दो तरह से समृद्ध किया है। एक तो श्रपनी कृतियों के निर्माण से 
पोर दूसरे उनमे कई विषयो पर किए गए नये चिन्तन से । हम यहा उनके इन दोनो प्रकारों पर कुछ 
विस्तार से विचार करेगे । 
(क) इृतियां 
जैन दर्शन के लिए विद्यानन्द की जो सबसे बड़ी देन है, बह है उनकी नो महत्वपूर्ण रचनाएं | वे 
ये हैं-- 
१. प्रमाण परीक्षा और परीक्षा मुख की तुलना देखे-आ ० प० प्रस्तावना पृ० २५-२६ । 


२. स्यायविनिश्चयविवरण भाग २, पृ० १३१। 
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(१) विद्यानन्द महोदय, (२) तत्वार्थ इलौकवातिक, (३) भ्रष्टसहस्नी, (४) युवत्यनुशासना- 
लड्भूर, (५) प्राप्तपरीक्षा, (६) प्रमाण परीक्षा, (७) पत्र-परीक्षा, (८) सत्यक्षासन परीक्षा भौर (€) 
श्रीपुर पाइवेनाथ स्तोत्र । इनमें तत्वा्थ इलोकवातिक, भ्रष्टसहस्री झौर युकत्यनुशासनलझ्भार ये तीन 
व्याख्य-प्रन्थ हैं भौर शेष उनके मौलिक ग्रन्थ हैं । 

(१) भावना-विधि-नियोग--इसमे सन्देह नही कि श्रा० विद्यानन्द का दर्शनान्तरीय श्रभ्यास 
झ्पूर्व था । वैशेषिक, न्याय, मीसांसा चार्वाक, साख्य भोर बौद्ध दर्शनों के वे निष्णात विद्वान्‌ थे। उन्होंने' 
प्रपने ग्रन्थों में इन दर्शनों के जो विशद पूर्व-पक्ष प्रस्तुत किए है, और उनकी जैसी मार्मिक समीक्षा की 
है, उससे स्पष्टतया विद्यानन्द का समग्र दशंनो का धत्यन्त सुक्ष्म झौर गहरा श्रध्ययन जाना जाता है। 
किन्तु मीमासा दर्शन की भावना-नियोग श्रौर वेदान्त दर्शन की विधि सम्बन्धी दुरूह चर्चा को जब हम 
उन्हें झ्पने तत्वार्थ इलोकवात्तिक श्रौर भ्रष्टसहस्री में विस्तार के साथ करते हुए देखते है, तो उनकी 
भ्रगाध विद्वत्ता, अ्रसाधारण प्रतिभा झौर सूक्ष्म प्रज्ञा पर आश्चर्य चकित हो जाते है। उनका मीमांसा 
झ्लौर वेदान्त दर्शनों का कितना गहरा ओर तलस्पर्शी पाडित्य था, यह सहज ही उनका पाठक जान 
जाता है। जहा तक हम जानते हैं, जेन वाइमय मे यह भावना-नियोग-विधि की दुरवगाह चर्चा सबंप्रथम 
तीक्षणबुद्धि विद्यानन्द द्वारा ही की गई है प्रौर इसलिए जन दर्शन को यह उनकी प्रपूर्व देन है। मीमासा 
दर्शन की जैसी और जितनी सबल मीमासा तत्वाथंइ्लोकवात्तिक में है वेस्ी और उतनी जैन वाह मय 
की प्रन्य कृतियो में नही है । 

(२)सह-क्रमानेकान्त की परिकल्पना- झ्राचायमूर्॑न्य गृद्धपिच्छ ने द्रव्य का लक्षण गुण शोर पर्याय- 
युक्त प्रतिपादित किया है, यद्यपि यही लक्षण श्राचाय कुन्दकुन्द भी प्रकट कर चुके है। इस पर शद्भूा की गई 
कि “गुण सज्ञा तो इतर दाह निको (वेशेषिको) की है, जेनो की नही । उनके यहा तो द्रव्य झ्ौर पर्याय 
रूप ही वस्तु वणित है भौर इसी से उनके ग्राहक द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक इन दो ही नयो का उपदेश 
है । यदि गुण भी उनके यहा मान्य हो तो उसको ग्रहण करने के लिए एक और तीसरे गुणाथिक नय की 
भी व्यवस्था होना चाहिये ? इस शस्था का समाधान सिद्धमेन, प्रकलडू: झोर विद्यानन्द तीनों ताकिको 
ने किया है। सिद्धसेन ने! बतलाया कि “गुण' पर्याय से भिन्न नहीं-पर्याय में ही ग्रुण सज्ञा जैनागम मे 
स्वीकृत है भौर इसलिए गुण तथा पर्याय एकार्थक होने से पर्यायाथिक नय द्वारा ही गुण का ग्रहण होने से 
गुणाथिक नय प्रथक्‌ उपदिष्ट नहीहै। भ्रकल छू:* कहते है कि द्रव्य का स्वरूप सामान्य भोर विशेष दोनों 
रूप है तथा सामान्य, उत्सगे, अन्वय और गुण ये सब उसके पर्याय शब्द है । तथा विशेष, भेद, पर्याय ये 
तीनों विशेष के पर्यायवाची है । प्रत: सामान्य को ग्रहण करने वाला द्रव्याथिक और विशेष को विषय 
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श्रोतव्याप्टसहसी श्रुते. किमन्‍य सहस्नसख्याने: । 

विज्ञायेत ययेव स्वसमय-परसमयसद्भाव. । अष्टस, पृ० १४५७ । 
१. देखिए सन्मतिसूत्र ३-६, १०, १२। 
२. देखिए, तत्वार्थवातिक ५-३७ । 





करने वाला पर्यायाथिक नय है| अझ्रतएव गुण का ग्राहक द्रव्याथिक नय ही है, उससे जुदा ग्रुणाथिक नय 
प्रतिपादित नहीं हुआ । भ्रथवा गुण श्रौर पर्याय भ्रलम-प्रलग नही है--पर्याय का ही नाम ग्रुण है । 


सिद्धसेन ध्रौर झ्रकलड्ू के इन समाधानों के वाद भी शद्भा उठायी गयी कि यदि गुण, द्रव्य या 
पर्याय से श्रतिरिक्त नही है तो द्रव्य लक्षण में गुण भर पर्याय दोनों का निवेश क्‍यों किया ? “गुणवद्‌ 
द्रव्यम्‌' या 'पर्यायवद्‌ द्रव्यम्‌ इतना ही लक्षण पर्याप्त था ? इसका उत्तर विद्यानन्द ने" जो दिया बह 
बहुत ही महत्वपूर्ण एव सूक्ष्म प्रज्ञता से भरा हुप्रा है । वे कहते हैं कि वस्तु दो तरह के भ्ननेकान्तों का रूप 
(पिण्ड) है-१ सहानेकान्त श्रौर २ क्रमानेकान्त । सहानेकान्त का ज्ञान कराने के लिए गुणयुक्त को प्लौर 
क्रमानेकान्त का निश्चय कराने के लिए पर्याययुक्त को द्रव्य कहा है। अतः द्रव्य लक्षण में गुण तथा 
पर्याय दोनों पदों का निवेश युक्त एवं सार्थक है । 

जहां तक हम जानते हैं, विद्यानन्द से पूर्व भ्रकलंक देव ने सम्यगनेंकान्त और भिथ्यानेंकान्त के 
भेद से दो प्रकार के अनेकान्तों का तो प्रतिपादन किया है। परन्तु सहानेकान्त और क्रमानेकात इन दो 
तरह के अनेकान्तों का कथन विद्यानन्द से पूर्व उपलब्ध नहीं होता । इन अनेकान्तों के कथन और उनकी 
सिद्धि के लिए द्रव्य लक्षण में गुण तथा पर्याय दोनों शब्दों के निवेश का समाधान विद्यानन्द की ग्रदभुत 
प्रतिभा का सुपरिणाम है । उनका यह समाधान श्र स्पष्ट शब्दों में सहानेकान्त और क्रमानेकान्त इन 
दो अनेकान्तों की परिकल्पना इतनी सजीव एवं सबल सिद्ध हुई कि स्याद्वाद्सिद्धिकार आ्रा७ वादीभसिह 
ने उससे प्रेरणा पाकर उक्त अनेकान्तों की प्रतिष्ठा के लिए सहानेकान्तसिद्धि और क्रमानेकान्तसिद्धि 
नाम से दो स्वतन्त्र प्रकरणों की सृष्टि स्याद्वादसिद्धि से की है तथा उनका विस्तृत विवेचन किया है । 

(३) व्यवहार और निइचय द्वारा वस्तुविबेचन--प्रध्यात्म के क्षेत्र में तो व्यवहार श्रौर निश्चय द्वारा 
वस्तु का विवेचन किया हो जाता है, पर तक के क्षेत्र में भी उनके द्वारा वस्तुविवेचन हो सकता है, यह 
दृष्टि हम विद्यानन्द से प्राप्त हाती है। उन्होंने इन दोनो नयों से अनेक स्थलो में वस्तु-विवेचन किया 
किया है। 'निष्क्रियाणि च' (त० सू० ५-७) इस सूत्र की व्याख्या करते हुए वे तत्वार्थश्लोकवातिक 
[पृ० ४०० | में लिखते है, कि निश्चयनय से सभी वस्तुएं कथचित्‌ निष्क्रिय हैं और व्यवहारनय से कथ- 
चित्‌ सक्रिय है । लोकाकाश और धर्मादि द्वव्यों में श्राधाराधेयता का विचार करते हुए वे कहते हैं कि 
व्यवहा रनय से लोकाकाश तथा धर्मादि द्रव्यों मे श्राधाराधेयता है तथा निश्चयनय से उनमें उसका 
ग्रभाव है । उनका तके है कि निश्चयनय से प्रत्येक द्रव्य अपने में अवस्थित होता है। श्रन्य द्रव्य की 
स्थिति प्रन्य द्रव्य में नही होती, अन्यथा उनका अपना प्रातिस्विक रूप न रहकर उनमें स्वरूप-सांकर्य 
हो जायेगा । इसी तरह सब द्रव्यो में उत्पाद, व्यय और प्रौव्य की व्यवस्था करते हुए वे त० सू० ५-१६ 


१. गुणवद्‌ द्रव्यमित्युक्त सहानेकान्त सिद्धये । 
तथा प्रययिवद्‌ द्रव्य क्रमानेकान्त सिद्धये ॥। तत्वा० इलो० पृ० ४३८॥। 
२ स्याद्वाद सिद्धि ३-१ से ३-७४ तथा ४-१ से ४-5६ । 


3॥ 


टीका में लिखते हैं” कि निश्चयनय से सभी द्रब्यों की उत्पादादि व्यवस्था विस्रता (स्वभावत्त:) है । 
व्यवहारनय से उनके उत्पादादिक सहेतुक हैं। ध्रतः व्यवहार झौर निश्चयनय के स्वरूप को समझ कर 
द्रव्यों की झ्ाचाराधेयता तथा कार्यकारण भाव की व्यवस्था जहां जिस नय से की गई हो उसे उसी नय 
से जानना चाहिए । इस तरह विद्यानन्द का व्यवहार प्रौर निरचय द्वारा वस्तु विचार भी जैन दर्शान के 


लिए उनकी एक अनन्यतम उपलब्धि है। 
(४) उपादान और निमित्त का विचार--यो तो कारणों का विचार सभी दर्शनों में है श्रौर उनकी 


क्स्तार से चर्चा की गई है किन्तु जेन दर्शन में उनका चिन्तन बहुत सूक्ष्म किया गया है। कार्य को 
उत्पत्ति में कितने कारणों का व्यापार होता है, इस सम्बन्ध में न्‍्याय तथा वेशेषिक दर्शन का मन्तव्य है 
कि समवायि, असमवायि और सहकारी इन तीन कारणों का व्यापार कार्योत्पत्ति में होता है। बौद्धदर्शन 
का मत है कि उपादान भौर धहकारी इन दो ही कारणों से कार्य उत्पन्न होता है। सांख्य दर्शन भी 
कारणों का विचार करता है, लेकिन उसका दृष्टिकोण काये की उत्पत्ति से न होकर उसके श्राविर्भाव से 
झोर कारण से तात्पयं केवल उपादान से है। जो भी सरूप भ्रथवा विरूप कार्य उत्पन्न होता है वह 
एकमात्र प्रकृति रूप उपादान से होता है, उसका कोई प्रकृति से भिन्न सहकारी कारण नहीं है | जेन दर्शन 
यद्यपि बौद्ध दर्शन की तरह प्रत्येक कार्य में उपादान भौर निमित्त इन दो कारणों को स्वीकार करता है । 
परन्तु बौद्ध दर्शन की मान्यता से जेन दर्शन की मान्यता में बड़ा अंतर है । बौद्ध दर्शन पूर्व रूपादिक्षण को 
उत्तरख्पादि क्षण में उपादान तथा रसादि को सहकारी मानता है। पर जेनदर्शन अव्यवहित पूर्व 
पर्याय विशिष्ट द्रठ्य को उपादान श्ौर कालादि सामग्री को निम्मित्त स्वीकार करता है। यहां हम 
विधानन्द के सूक्ष्म चिन्तन के दो उदाहरण प्रस्तुत करते है-- 

प्रइन है. “कि उपादान के नाश से उपादेय की उत्पत्ति होती है। सम्यक दर्शन सम्यकज्ञान का 
उपादान है। अत सम्यकज्ञान के उत्पन्न हो जाने पर सम्यक्दर्शन का नाण हो जाना चाहिए ? इसके 
उत्तर में विद्यानन्द कहते है कि उपादेय की उत्पत्ति में उपादान का नाश कथथंचित्‌ इष्ट है, सर्वथा नहीं, 
प्रन्यथा, कार्य की उत्पत्ति कभी भी न हो सकेगी । इसका स्पष्टीकरण करते हुए वे कहते हैं कि दर्शन 
परिणाम से परिणत झ्ात्मा ही वस्तुत: दर्शन है श्रौर वह्‌ विशिष्ट ज्ञान परिणाम की उत्पत्ति का उपा- 
दान है | अन्वय रहित केवल पर्याय या केवल जीव द्रव्य उसका उपादान नहों है, क्‍्योंफि केवल 
पर्याय या केवल जावादि द्रव्य कूर्म रोम श्रादि को तरह अवस्तु है। इसो तरह दर्जन-ज्ञान परिणत जोव- 
दर्शन-ज्ञान है श्लौर दर्शन-ज्ञान चारित्र का उपादान है, क्योंकि पर्याय विशेष परिणत द्रव्य उपादान है, 
जिस प्रकार घट परिणमन में समर्थ पर्यायरूप मिट्टी द्रव्य घट का उपादान होता है । विद्यानन्दर उपा- 
दान का स्वरूप बतलाते हुए लिखते है--“जो पूर्व रूप को छोड़ता हुआ तथा प्पूर्व रूप को न छोड़ता 





१. त० ब्लो० पृ० ४०८-४११ | 
२. त० इलो० परृ० ४१०। 
१. तत्वार्थश्लोकवा. पु० ६८-६६ । 
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हुआ तीनों कालों में भी विद्यमान ₹हता है उस द्रव्य को उपादान कहां गया है। किन्तु जो सर्वथा अपने 
रूप को छोड़ देता है प्रथवा जो बिल्कुल नही छोड़ता वह किसी भी वस्तु का उपादान नहीं है। जैसे 
सवंथा क्षणिक या सर्वथा नित्य ।' विद्यानन्द ने उपादान के इसी लक्षण को सामने रखकर सर्वत्र उपा- 
दानोपादेय की व्यवस्था की है | यह तो हुआ उनके उपादान का विचार । 


इसी प्रकार उन्होंने! निमित्त-सहकारि कारण का भी चिन्तन किया है। वे लिखते है कि बिना 
सहकारी सामग्री के उपादान कार्यजनन में समर्थ नही है। जब तक अ्रयोग केवलि गरुणस्थान का उपान्त्य 
झौर भ्रन्त्य समय प्राप्त नही होता तब तक नामादिक कर्मो के निर्जरण की शक्ति प्रकट नही होती भौर 
न मुक्ति ही सम्भव है। श्रत. अ्रयोग केवली का अन्त्य क्षण ही शेष कर्मों के क्षय में कारण है। इस तरह 
सहकारी सापेक्षित उपादान कार्यंजनक है, भ्रकेला नही । इस प्रकार आचाय॑ विद्यानन्द का यह उपादान 
झभौर निमित्त सम्बन्धी चिन्तन जैन दर्शन के श्रनेकान्तवादी दृष्टिकोण को पुष्ट करता है । 


इस तरह श्राचारय विद्यानन्द को जेन शंन को कितनी ही नयी देने हैं जो उसे गौरवास्पद झौर 
सर्वादरणीय बनाती हैं । 





१ त्यक्तात्यक्तात्मरूप यत्पूर्वापूर्वेण व्ते ! 
कालत्रयेडप तद द्रव्यमुपादानमिति स्मृतम्‌ ॥१॥ 
यत्रवरूप त्यजत्येव यन्न त्यजति स्वेथा । 


तप्नोपादानमर्थस्थ क्षणिक शाइवत यथा ॥२॥ अष्ट स० पृ० २१०। 
स्वसामग्रया बिना कार्य न हिं जातुचिदीक्षते । 


कालादिसामाग्रीको हि मोहक्षयस्तद् पाविर्भावहतुर्न केवल' तथाउप्रतीते । 
क्षीणेउपि मोहनीयाख्ये कर्मणिप्रथम क्षण । 

यथा क्षीणकपायम्स शक्तिरस्त्यक्षणे मता ॥॥ 

ज्ञानाव॒त्यादि कर्माणि हन्नु तद्वदयोगिन' । 

पर्यन्‍्त क्षण एव स्थाच्छेषकर्म क्षयेडप्यसौ ॥| त० श्लो० पृ० ७०-७१। 
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अष्टसइसली का प्रस्तुत सस्करण 


प्राचाय विद्यानन्द की कृतियों का पीछे उल्लेख कर प्राये हैं। प्रष्टसहल्ी उन्हीं में से एक महनीय 
कृति है। इसका सन्‌ १६१४ में सेठ नाथारज् जी गांधी द्वारा आज से ५६ वर्ष पूर्व एक बार प्रकाशन 
हो चुका है। किन्तु उसका हिन्दी-रूपान्तर भ्रब तक नहीं हो सका था। प्ृत्यन्त प्रमोद की बात है कि 
झभीक्षण ज्ञानोपयोग में ही नही, चारित्राचारादि पंचाचार में सतत निरत पृज्या माता श्रीं ज्ञानमती जी 
ने इस श्रभाव की पूति का सफल एव स्तुत्य प्रयत्न किया है। श्रष्टसहत्री कितना जटिल भौर दुरबगाह 
दाशंनिक ग्रन्थ है, इसे तज्ज्ञ विद्वान्‌ जानते हैं। एक ही स्थल पर बौद्धदशन की चर्चा करते-कररते भ्रन्य 
दर्शनों की भी चर्चा श्रा जाती है, जिसे समभना साधारण बुद्धि का कार्य नहीं है। उसे समझने-समभाने 
के लिए बुद्धि का बहु-प्रायाम करना पड़ता है। जिसका सभी भारतीय दर्शनों में गहरा प्रवेश होगा, वही 
प्रष्टसहस्रो का मर्मोद्घाटन कर सकता है । माता जी ने इस दुरवगाह ग्रन्थ का हिन्दी-श्रनुवाद प्रस्तुत 
करके जिस साहस एवं बुद्धि-वेभव का परिचय दिया है वह निःसन्देह स्तुत्य है । 

ज्ञानानुरागी श्री मोतीचंद जी सर्राफ द्वारा प्रेषित माता जी के श्रष्टसहस्री-पनुवाद के कुछ मुद्रित 
फर्मों को देखने का सोमाग्य प्राप्त हुआ । उन्हें 'स्थाली-पुलाक' न्याय से देखकर हम अनुभव करते हैं 
कि माता जी ने गहराई से ग्रन्थ का अ्रध्ययन कर यह हिन्दी-रूपान्तर लिखा है। भारतीय दर्शनों का 
उनका तलस्पर्शी अभ्यास भी स्पष्टतया अ्रवगत होता है । बुद्धि वंभव झौर सत्साहस से भरे माता जी के 
इस महान्‌ प्रयत्न की हम सराहना करते है । इसके लिए हम ही नहीं, समस्त समाज एवं बिद्वद्वग उनका 
उपकृत है । उनके द्वारा जिनशासन की भ्रधिक काल तक प्रभावना हो, यही मंगल-कामनाएं हैं । 


वो र-शासन-जयन्ती डॉ० दरबारीलाल कोठिया 
श्रावण कृष्णा १, वी. नि. सं० २५०० [ रीडर, जैन-बौद्ध दर्शन ] 
५ जुलाई, १६७४, काशी हिन्दू विध्वविद्यालय 
वाराणसी-५ 
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संपादकीय 

प्रस्तुत प्रष्टसहुस्री का मूल श्री तस्‍्तवार्थ सूत्र शास्त्र का “मोक्ष मार्गस्य नेतारं भेत्तारं क्मंभूभृताम्‌ । 
ज्ञातारं विश्वतत्त्वानां वंदे तद्गुणलब्धये ॥” यह मंगलाचरण हैं। इस मंगलाच रण में स्तुति को प्राप्त भग- 
बान्‌ आप्त की मीमांसा रूप देवागम स्तोत्र है, जिसका प्रादुर्भाव समंतभद्वाचाये द्वारा भगवद्‌ भक्ति करते 
हुये सच्चे आाप्त की परीक्षा रूप में हुआ । इस देवागम स्तोत्र को झ्राधार बनाकर अ्रकलंक देव द्वारा 
अ्ष्टशती का निर्माण हुआ । जंसे माला में रग बिरगे पुष्प अ्रथवा अनेक प्रकार के मोती, माणक, पन्‍ना 
ग्रादि पिरोकर प्रधिक झाकर्षक बनाया जाता है, उसी तरह विद्यानंद महोदय ने देवागम स्तोत्र की टीका 
रूप में अ्रष्टसहस्री का सृजन किया। अष्टसहस्री में देवागम स्तोत्र को ऐसा गू था कि जिसने न्याय दर्शन 
का सेहरा बनकर जिनागम के मस्तक को गौरवान्वित किया । 

न्याय दर्शन की ध्यू खला में समय-समय पर भ्रनेक दिग्गज विद्वान ज॑नाचार्यों द्वारा कड़ियाँ जोड़ते 
रहने से विशाल अर्गल बन गई जिससे उन्मत्त वादियों को बांघना (परास्त करना) सुगम हो गया। 
कालचक्र निरतर चलते हुये भी इस फौलादि सांकल को काट नहीं सका । यही कारण है कि इस विला- 
सिता के दुर्गंम समय में भी जिनमत का प्रसार व प्रचार है । 


अनुवाद का बीजारोपण 


अष्टसहस्रों का भ्रनुवाद समस्त दाशंनिक जगत के लिये एक श्रनूठी उपलब्धि है। किसी भी 
मिष्ठान्न को खा लेना शौर खाकर उसका झ्रानंद प्राप्त करना बहुत ही सुगम है, किन्तु उसके बनाने में 
कितना श्रम लगा यह वही जान सकता है जिसने उसे बनाया है भ्रथवा श्राद्योपात जिसने बनते देखा है व' 
बनाने में सहयोग दिया है। ४६ 

किसी भी चीज को बनाने वाला या किसी काम को करने वाला जब उसमें तन्‍्मय होता है तब 


वह उसका स्वाभाविक अ्रास्वाद प्राप्त कर लेता है। बल्कि यहां तक देखने' में प्राता है कि वस्तु के उप- 
भीक्ता से भी अधिक म्रानंद निर्माता को प्राप्त होता है । 

ठीक यही स्थिति ग्रन्थ निर्माता आचार्यों को रही है। परम निग्र न्थ गुरू भगवान्‌ कुंदकूद, पूज्य- 
'पाद, समंतभद्ग, भ्रकलंक देव, जिनसेन, पुष्पदंत, भूतबली, अमग्रृतचंद्र, विद्यानंद भादि ने आत्मानंद में निमग्न 
हो होकर उसी को जंगलों में बैठकर ताड़पन्रों पर लिपी बद्ध कर दिया । जिनका स्वाध्याय करके हम 
भी प्रंपनी आात्मानुभूति का मार्ग खोज रहे हैं । जो श्रानंद उन्होंने प्राप्त किया उसका शतांश भी हमको 
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झनुपलब्ध है । 

जिस कार्य के बारे में इस वर्तमान समय में सोचना भी कठिन है उस प्रष्टसहस्ली का भाषा श्रनु- 
वाद पू० श्रो ज्ञानमती माताजों ने सहज में करके एक श्राइचयें जनक काये किया है। श्रधिकांश प्राचीन 
ग्रन्थों का सृजन शिष्यों के अ्रध्यापन अथवा प्रश्नों के निमित्त से हुआ है । इसी प्रकार से इस ग्रन्थ के भाषां 
तर का शुभारंभ भी माताजी ने साधुभ्रों और शिष्यों को अध्ययन कराते हुये किया । 

राजस्थान को जैन नगरी जयपुर को इस बात का गौरव प्राप्त है कि जहां से इसके श्रनुवाद कार्ये 
का बीजारोपण हुआ । वेसे प्राचीन समय से इस नगरी का महान सौभाग्य रहा है जहां अनेकों विद्वानों 
ने ग्रन्थों का निर्माण, अनुवाद आदि करके जिनवाणी की महिमा को दिगदिगंत व्यापी बनाया है । इस 
पुष्यशाली नगरी में सवंदा दिगबर मुनि सघों का आवागमन बना रहता है। 

वि० सं० २०२५ में शांतिवीर नगर श्री महावीर जी (राज०) में हुई पचकल्याणक प्रतिष्ठा के 
झनतर नवीन झाचाये श्री धर्मसागर जी महाराज विशाल सघ को लेकर स्व० श्राचार्य प्रवर श्री वीर 
सागर जी महाराज की निषीधिका के दश्शनार्थ जयपुर (खानिया) पधारे एव जयपुर वासियों के श्रत्य- 
धिक आग्रह पर श्री १००८ आदिनाथ जिन मदिर (मेंहदी वालों का चौक रामगज-बा जार बड़ी चौपड़) 
में चातुर्मास की स्थापना को । 
अनुवाद का शुभारम्भ :-- 

वर्षायोग में एक स्थान पर लगातार चार महीने तक निश्चित ठहरने के निमित्त से साधुझों का 
ध्यान अध्ययन विशेष होता है | वरिष्ठता के कारण माताजी ने झआथिका सघ सबधो अनेक दैनिक व्य- 
वस्थाओं को सम्हालने के साथ-साथ अ्रध्ययन आदि कराते हुए प्रस्तुत ग्रप्टसहस के श्रनुवाद कार्य में भी 
थोड़ा-थोडा समय लगाना प्रारभ किया । समय बीतता गया और कार्य को तीब् गति प्राप्त होती गई। 
प्रनुवाद कार्य की समाप्ति से पूर्व वि० स० २०२७ का ग्रागामी चातुर्मास श्रा गया इस बार के चातु- 
मास का सुयोग टोंक (राज०) को प्राप्त हुआ । चातुर्मास समाप्ति तक गझनुवाद कार्य भी चरम सीमा 
को प्राप्त हो चुका था कितु निविध्न कार्य समाप्ति का श्रंय टोडारायसिह (टोंक, राज०) (झ्रा० श्री 
वीरसागर जी महाराज के शिष्य मुनि सन्‍्मति सागरजी की जन्मभूमि) को प्राप्त हुआ । 

अनुवाद काय तो हो चुका था कितु मध्य का कुछ प्रकरण देखे बिना ही क्लिप्ट समझकर छोड़ 
दिया था वह था भावना नियोग अधिकार । यह प्रकरण अतिक्लिष्ट एवं गहन होने से परीक्षा को में 
भी छोड दिया गया है । इसी वजह से माताजी ने भी उतने पृष्ठो को प्रारंभ में ही छोड़कर अनुवाद 
किया । एवं यह विचार किया कि न्याय दर्शन के किसी विशिष्ट जैन विद्वान के सहयोग से चर्चा के उप- 
रात इसका झनुवाद करना उचित होगा । 


कई विद्वानों से पत्र व्यवहार किया गया कि , बहुतो ने तो यह कहकर असमर्थता प्रकट की कि 
न्याय दर्शन हमारा विषय ही नही है, किन्ही का कहना रहा कि अब न्याय का विषय हमारी स्मृति से 
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झोभत ही गया है। जा कुछ थोड़े से विद्वान इस विषय के ममंज्ञ हैं उन्होंने वृद्धावस्था के कारण शारो- 
रिक एवं भानसिक कमजोरी वश इस कठिन कार्य का करने में असमर्थता प्रकट कर दो । 

ऐसी स्थिति में एक कठिन समस्या उपस्थित हो गई थो । कितु आत्म विश्वास के साथ भगवान के 
चरण सानिध्य में बंठकर छोडे हुपे भाग का अनुवाद कार्य स्त्रय॑ माताजों ने प्रारंभ किया एवं 'यथाशोघ्र 
(लगभग १० दिन में) उसे भी पूर्ण कर लिया। मनमें कृति को श्रपुर्ण न रहने देने की जा अपूर्वा लगन 
थी उसी के फल स्वरूप दुरूहू का भी सुगमता से हो गया । उक्त प्रकरण का अनुवाद करने के उपरांत 
माताजी ने बताया कि यह प्रकरण भी उतना क्लिष्ट नही है जितना समभा गया है । 


अनुवाद समापन समारोह :-- 


पौष माह की पूर्णिमा का वह उज्ज्वल दिवस था जिस दिन झनुवाद कार्य सानंद सम्पन्न हुआ | 
इसी दिन प्राचार्य श्री घमंसागर जी महाराज का ५७ वाँ जन्म दिन भी मनाया ग्रया। अनुवाद कार्य 
की समाप्ति के हर्षोपलक्ष्य में शांति विधान पूर्वक समाप्ति की गई एवं विश्वाल रथयात्रा के साथ श्रनु- 
वादित हस्तलिखित प्रतियों को सुन्दर पालकी में विराजमान करके आरती पूजनादि के द्वारा महती प्रभा- 
वना की गई । 


माताजी ने तो अनुवाद पूर्ण कर दिया एवं आचायों के मनोभावों का रसास्वादन प्राप्त कर 
लिया । किन्तु हमारे भाव यह हुए कि इसे शोपघ्र ही प्रकाशित किया जावे । जिससे जैन न्याय के पाठक 
विद्यार्थी एव स्वाध्याग्र प्रेमो अ्रप्टसहस्रों के मर्म को हृदयगम कर सके । भाव करने में न॒ तो कुछ शक्ति 
लगानी पडतो है नही कुछ खर्च करना पडता है । अनुवाद के झनन्‍्तर १ वर्ष का समय व्यतीत हो गया । 
प्रकाशन से पूर्ण समस्‍यायें :-- 

प्रकाशन के पूर्व जो सबसे पहली समस्या आई वह थी पुनसंशोधन को । इसके लिये फिर विद्वानों का 
सहयोग लेने के लिये प्रयास किया गया किन्तु कुछ भी सार नही निकला | बड़ी झआाशाएं थी परम तपस्वी 
पु० झाचाय॑े श्री महावीर कीति महाराज से किन्तु वे श्रसमय में ही स्वगंस्थ हो गए । अंतिम एक झौर 
सहारा थे पू० आचार्य श्री ज्ञाननागर जी महाराज । उन्होंने प्रारभिक कुछ पृष्ठ पढ़ाकर सुने एवं यथा- 
वश्यक दो चार जगह प्रकरण को कुछ अ्रधिक स्पष्ट भी कराया किन्तु श्रतिवृद्धावस्था से इन्द्रियों की 
शिथिलता के कारण और अधिक संशोधन नही करा सके और उन्होंने कई बार ये शब्द कहे कि “हिन्दी 
ग्रनुवाद बहुत ही सरल स्पष्ट श्रोर सुन्दर हुआ है ।” श्रततोगत्वा पुर: मात्ताजी से ही निवेदन करना पड़ा' 
कि स्वय एक बार फिर सूक्ष्मता से दृष्टि डालकर परिमाजित कर दे । पू० माताजी ने भन्य अनेक जरूरी 
कामो को भी गोण करके अपना अमूल्य समय एवं सपूर्ण शक्ति इसो में लगाकर कृति को पूर्ण विशुद्ध 
बना दिया। 
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हस्तलिखित प्रति कौ प्राप्ति :-- 

झनुवाद के समय छपी हुई मूल अष्टसहस्री के प्रलावा भ्राधार था केवल देव गुरू शास्त्र को 
प्रगाढ़ श्रद्धाभक्ति का। जब वि० सं० २०२६ के अ्रजमेर चातुर्मास के उपरांत ब्यावर झाये तो० पं० 
हीरालाल जी सिद्धान्त शास्त्रों से अष्टसहस्नो के विषय में कुछ चचोा हुई उन्होंने भी कुछ 
पृष्ठों का अभ्रवलोकन किया था व्यस्तता के कारण वे भी पूर्ण रूप से नहों देख सके किन्तु 
उन्होंने इस श्रनुवाद पर संतोष व्यक्त करते हुये माताजी के कार्य को प्रशंसा की थी। पंडित हीरालाल 
जी के सौजन्य से ऐलक पन्‍नालाल दि० ज॑न सरस्वती भवन, ब्यावर के विशाल ग्रंथ भण्डार से लगभग 
४०० वर्ष प्राचीन एक हस्तलिखित अ्रष्टसहस्री प्राप्त हुई इस प्रति में छपी हुई से कुछ प्नधिक टिप्पणियां 
एवं पाठान्तर दे रखे थे जिनसे अर्थ का विशेष स्पष्टीकरण होता है। यदि यह प्रति अनुवाद से पूर्व सामने 
होती तो भनुबाद में जितना श्रम लगा उसमें सहायता मिलती । इसकी विश्येष टिप्पणियों एवं पाठांतरों 
को माताजी ने इस ग्रन्थ में जोड़ लिया है । 
प्रकाशन का निश्चय :-- 

जब प्रकाशन को तैयारी हो चुकी तो प्रेस की समस्या सामने झ्राई । ब्यावर में तो कोई ऐसा प्रेस 
उपलब्ध नही हुआ जिसमें संस्कृत का कार्य हो सके | तब पं० प्रभय कुमार जी अजमेर (प्रवन्धक जेन- 
गजट, साप्ताहिक) के सहयोग से केशव प्रार्ट प्रिन्टर्स, हाथी भाटा भ्रजमेर के यहां छपना प्रारंभ हुप्ना। 
संस्कृत प्रूफ रीडिग एवं पेज कटिंग के लिये कई लोगों से बात की गई कितु श्रंततोगत्वा प्रूफ रीडिग का 
कार्य हमें ही करना पंडा । करटिंग एवं फाइनल प्रूफ रीडिग का कार्य भार माताजो पर ही छोड़ा गया 
क्योंकि और कोई करने में सक्षम भी नहीं था । 
प्रकाशन-व्यवस्था अजमेर से दिल्‍ली-- 

बड़ी कठिनाई से यह व्यवस्था बन पाई थी + संघ का विहार दिल्‍ली के लिये हो गया । पुन. यह 
समस्या उपस्थित हो गई कि इतनी दूर रहकर यह काम चलाता अद्वक्‍्य है अतः दिल्ली में सस्कृत का 
काम करने वाले अनुभवी प्रेस की तलाश की गई। सम्नाट प्र स पहाड़ी धीरज इसके लिये सक्षम रहा। 
अजमेर से छपे हुये फर्म व अवशेष कागज झ्राने तक छह माह बीत गये एवं प्रेस निर्णय के बाद भी 
टाइप आदि की व्यवस्था में ३ माहू और निकल गये । पुन: वि० सं० २०२६ में भाद्पद माह के शुभ 
दिन से छपाई का कार्य मदगति से चलने लगा । 


संलग्न न्‍्यायसार-- 
छपाई का कार्य चलते हुये कई बार यह विचार धारा मन में चला करती थी कि इस अष्टसहस्री 
को सिवाय परीक्षाथियों एवं विशिष्ट विद्वानों के श्लौर कौन पढ़ेंगा । क्योंकि न्याय शास्त्रों के स्वाध्याय 
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की प्रथा बिल्कुल नही के बराबर रह गई है, और खास करके न्याय के इस सर्वोपरि महान प्रंथ को जन 
सामान्य का समभना वैसे भी दुरूह है। इन विचारों-के निराकरणार्थ पू० माताजी ने न्यायसार नाम से 
एक स्वतंत्र कृति का सृजन किया जो कि इस अष्टसहस्री के पीछे सलग्न है। जन न्याय दर्शन के प्रारं- 
भिक रूचि के (जिज्ञासु) पाठक व्‌ द यदि न्यायसार को पढ़कर अष्टसहस्री का स्वाध्याय अध्ययन प्रारंभ 
करेंगे तो निश्चय ही सुगमता पूर्वक स्याद्वादामृत का पान कर सकेंगे । 


पूृ० माताजी का अनुबाद सोष्ठव में अपार अम-- 


माताजी ने अनुवाद करने में जितना श्रम किया है उसके विषय में कलम से लिखना कठिन है। 
मूल एवं हिंदी प्रकरणों के शीर्षक बनाना, प्रत्येक पृष्ठ के प्रकरण का पृष्ठ के ऊपर शीषषंक देना, मूल 
पंक्तियों के श्र के साथ टिप्पणियों के अर्थ को खोलना, अर्थ के प्रनन्तर स्थान-स्थान पर भावार्थ एवं 
विधेषार्थ के द्वारा भ्रतिस्पष्ट रूप में प्रकरण के रहस्य को प्रस्फुट करना, सामान्य श्रम नही है । इन सबके 
बावजूद भी समस्त प्रतिवादियों की विचार धारा को मस्तिष्क में रखकर सार रूप में विषय विभाजन 
करते हुये ५४ सारांश बनाये हैं। जिसकी सहायता से प्रारंभ में थोड़ा पढ़कर भी बहुत कुछ समझा जा 
सकता है। मैंने एवं सघ के अन्य छात्र-छात्राओ ने इन्ही साराशों के आधार से शास्त्री एवं न्‍्यायतीर्थ की 
परीक्षाएं उत्तीर्ण की हैं। बहुत सी बातों को एक सूत्र में गभित करके कहना श्रथवा एक सूत्र पर एक 
ग्रन्थ तैयार कर देना-ये दोनों बातें भ्रपने-भपने स्थान पर विशेष महत्त्व रखती है। 


एक ओर हस्तलिखित प्रति की उपलब्धि-- 

जब प्रस्तुत प्रथम भाग के लगभग ३०० पृष्ठ छप गए तब दि० जैन नयामदिर धर्मपुरा दिल्‍ली के 
प्राचीन शास्त्र भंडार से एक श्र प्राचीन हस्तलिखित प्रति श्री पन्‍नालालजी जैन श्रग्रवाल दिल्ली 
के सौजन्य से प्राप्त हुई। इसमें विस्तार पूर्वक टिप्पणियां दी गई है। उपयुक्त समककर इस प्रति की भी 
प्रधिक टिप्पणियां एवं पाठातर लिये गये हैं । इसकी टिप्पणियां प्रलग दिखाने की दृष्टि से (दि० प्र०-- 
दिल्‍ली प्रति) संकेत अकित किया है। 

पु० माताजी की अपार क्षमता एवं कार्य कुशलता-- 

नीतिकारों ने कार्य करने वाले तीन तरह के बतलाये है । एक तो वे होते है जो कठिनता श्रादि 
कारणों से कार्य को करते ही नहीं हैं दूसरे वे होते है, जो विध्न बाधाएं ध्ाने पर प्रारंभ किये हुये कार्य 
को मध्य में ही ध्धूरा छोड़ देते है, किन्तु तीसरे वे होते हैं जो विध्न बाधाश्रों की परवाह न करके ब्नेक 
कष्टों को सहन करके भी कार्य को पूर्ण करते हैं । प्रथवा पूर्ण करने में संलग्न रहते हैं । 

पूज्य माताजी भी तीसरी भ्रकार के व्यक्तियों में से हैं जिन्होंने अपने जोवन में कभी भी यह नहीं 
सोचा कि यह काम नही हो सकता है। सदा प्रात्मीक बल से सोचे हुये श्नेक कार्य पूर्ण किय्रे ्रापका 
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मनोबल भ्रपार है । उत्साह हीनता को झ्माप के जीवन में प्रश्रय नहीं मिला । कर्मठता ही प्रापके जीवन का 
ध्येय रहा ! इसी के फलस्वरूप यह अष्टसहसी प्रन्थ अनुवाद सहित प्रकाशित होकर आपके हाथों में 
पहुंच सका है । 
प्रस्तुत प्रंथ की विशेषता-- 

इस श्रष्टसहसत्री ग्रन्थ की महानता के विषय मे स्व० पं० जुगलकिशोर जी मुख्त्यार द्वारा 
लिखित “देवागम अपरनाम श्रप्तमीमासा'' नामक पुस्तक की प्रस्तावना में जो भाव प्रगट किये है उनको 
उन्ही के छब्दों में देना अधिक उपयुक्त प्रतीत ह गा। लिखते है “एक बार खुर्जा के सेठ प० मेवारामजी 
ने बतलाया कि जर्मनी के एक विद्वान ने उनसे कहा है कि--जिसने अष्टसहस्री नही पढी वह जेनी 
नही और जो अप्टसहखस्नी पढकर जेनी नही हुआ उसने अ्ष्टसहस्री को समभा ही नही'। कितने महत्व 
का यह वाक्य है और एक अनुभवी विद्वान के मुख से निकला हुआ अप्टसहस्री के गौरव को कितना 
प्रधिक स्थापित करता है। सचमुच भ्रप्टसहस्री ऐसी ही एक अपूर्व कृति है ग्रौर यह देवागम के मर्म का 
उद्घाटन करती है। खेद है कि आज तक ऐसी महत्त्व की कृति का कोई हिंदी अनुवाद गौरव के अनुरूप 


होकर प्रकाशित नही हो सका । 
काश ! अगर आज प० जुगलकिशोर जी मुख्त्यार होते तो उन्हें इस अनुवाद ग्रन्थ को देखकर 


कितनी प्रसन्नता होती । 
स्वयं झाचाय विद्यानंद जी ने अ्रष्टसहस्री के द्वितीय अध्याय के मंगलाचरण में लिखा है-- 
श्रोतव्याष्टसहस्रीशुती: किमन्‍ये सहस्न सख्याने:। 
विज्ञायेत ययेव स्वसमयपरसमय सदभाव ॥॥ 
प्रष्टसहस्ती को ही सुनना चाहिये हजारो ग्रन्थों के सुनने-पढने से क्या प्रयोजन है। जबकि एक 
मात्र अप्टसहस्री से ही स्वसमय श्र्थात्‌ श्रात्मा, जैन सिद्धांत ओर उनके तलस्पर्शी रहस्यों का बोध हो 
जाता है ।तथा परसमय अर्थात्‌ श्ननात्मा, अन्य मतावलबियो के सिद्धांत और भ्रात धारणाओों का एवं 
कपोल कल्पनाओं का सर्वथा निराकरण हो जाता है। 
प्रस्तुत ग्रंथ की उपयोगिता-- 
कुछ लोगों की यही धारणा है कि न्याय छ्षास्त्रो में श्रात्मा का वर्णन नही है किन्तु ऐसा नही है । 
प्रमाण-सच्चे ज्ञान का एवं आप्त--कर्मंमल रहित आत्मा का ही विशद वर्णन है और आत्मा को या अन्य 
द्रब्यों को समभने के लिये स्याद्वाद ही महान प्राधार है ध्ौर यह अप्टसहस्री स्याद्वाद कथनमय है । 
माताजी कहा करती है कि श्रष्टसहस्री में सप्तभगीमय स्याद्वाद प्रक्रिया का स्थल-स्थल पर जितना 
झ्रधिक एवं विशद विवेचन है उतना वर्तमान के उपलब्ध जैन सिद्धांत ग्रन्थों में रो अन्य किसी ग्रथ में नही 
है । श्रतः यह ग्रन्थ स्याह्माद प्रक्रिया को समभने में सर्वोपरि-ग्रथराज है । ' 
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अभिमत -- 

प्रष्टसहस्री के छपे हुए कुछ पृष्ठों का श्रवलोकन करके पं ० परमेष्ठोदास जी ललितपुर-संपादक- 
बीर, पं ० लालबहादुर जो शास्त्री सपादक-जनदर्शन, पं० केलाशचंद जो सिद्धात शास्त्री सपादक-जन 
संदेश, पं० गुलाबचंद जी जैन जैनदशेनाचाये प्रिसिपल-संस्कृत महाविद्यालय जयपुर, प० बाबूलाल जो 
जमादार-बडौत, पं० मूलचंद जी शास्त्री श्री महाबीरजी, पं० ए० एन० उपाध्याय, प० पनन्‍नालाल जी 
साहित्याचाय ग्रादि झनेक मूर्धन्य विद्वानों ने बडी प्रसन्‍नता एवं गौरव व्यक्त किया कि अभी भी श्रष्टस- 
हस्री जँसे न्याय के महान ग्रन्थों का अध्ययन करने वाले ही नही अपितु इनके भ्रनुवाद जैसे महान कार्य 
को करने वाली पू० श्री ज्ञानमती माताजी ज॑ंसी परमविदुषी आयिका विद्यमान हैं, जिनके हमें साक्षात 
दर्शन हो रहे है । 
युग को अनुपम देन - 

झनेक विद्वानों को सुनकर विश्वास नही होता है कि किसी आयिका ने इतने विशेष रूप में भ्रष्ट- 
सहस््री का अनुवाद किया हो । इतिहास को देखने से ज्ञात होता है कि ग्रन्थ रचना काल के प्रारभ से 
भ्रब तक किसी भी आयिका द्वारा कोई जैन ग्रन्थ लिखा श्रथवा अनुवाद नही किया गया था । 

इस युग की यह एक बडी भारी ऐतिहासिक देन है कि न्याय जंसे क्लिष्ट विषयक ग्रथ का शभ्रनु- 
वाद दि० जैन समाज की आयिका द्वारा प्रथम बार किया जाकर इतनी सुन्दरता एव विशेषता के साथ 
प्रकाशित किया गया है । 


हस्तलिखित प्रति से टिप्पणियों को निकालने में पू० मुनिराज १०८ श्री वर्धभानसागर जी महा- 
राज, श्री रवीन्द्र कुमार ज॑न शास्त्री बी० ए० टिकेतनगर व उनकी लघु सहोदरा कु० मालती शास्त्री 
धर्मालकार, कु० त्रिशला शास्त्री, कु० माधुरी शास्त्री एवं सघस्थ कु० कला ने विशेष सहयोग प्रदान 
किया, तथा प्रेस कापी भी तैयार की है । 


मुद्रित प्रति को प्रस्तावना से उद्धत-- 


बबई से प्रकाशित मूल श्रष्टसहस्री की प्रस्तावना में पं० वशीधर जी ने लिखा है-- 

“श्री विद्यानंद स्वामी ने श्री अकलक देव की भश्रष्टशती को श्रन्तर्ग भित करके इस अष्टसहस्री ग्रन्थ 
को बनाया है स्वामी जी ने इस प्रकार से पूरी की पूरी श्रष्टशती को अंश-अ्रश करके श्रपने ग्रन्थ में अंत- 
भूत कर लिया है कि बिना पृथक्‌ संकेत के उसे पृथक्‌ करना शकय नही है। इसलिए श्रष्टशत के अंझों 
को प्रथक्‌ जानने की इच्छा रखने वालों को पृथक मुद्रित अष्टशती ग्रन्थ देखना चाहिये । हमने भी ग्रन्थ 
के कुछ पृष्ठ छप जाने के अ्रनंतर आगे वृत्ति ग्रन्थ जहां-जहां झाया है, वहां-वहां गहरे काले श्रक्षरों में दे 
दिया है। प्रारंभ में कुछ पृष्ठों में जो वैसा नहीं किया है उसका कारण वृत्ति ग्रंथ का देर से मिलना है। 
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इसलिये पूर्व मुद्रित मूल प्रति में पृष्ठ ४६ तक पृथक ग्रक्षरों में नहीं लिया है किन्तु हमने इस 
प्रस्तुत प्रति में प्रारंभ से ही भ्रष्टशती को गहरे काले श्रक्षरों में लिया है । भ्रष्टशती को हिन्दी को भी 
गहरे काले श्॒क्षरों में लिया हैं । 

आगे पुनः मुद्रित मूल प्रति की प्रस्तावना में पं० वंशीधरजी ने लिखा है कि--“एक पुस्तक पूना 
नगर के सहकरगरी पुस्तकालय से उपलब्ध हुई जो अतीव शुद्ध थी, लघु समंतभद्रादि संकेतित टिप्पणी 
सहित थी । कितु उसमें अभी टिप्पणियां अजुद्ध थीं। एक-एक टिप्पणी अनेक बार भी आ गई थी। 
किसी-किसी टिप्पणी के संकेत नहीं थे कि किस शब्द की टिप्पणी है। एवं कोई-कोई टिप्पणियां अनुप- 
योगी भी थी । अतः जितनी टिप्पणिया उस पुस्तक से लेना आवश्यक प्रतीत हुआ उतनी ले ली। शेष 
बहुभाग मात्र टिप्पणिया मैंने नियोजित कर दी है । अन्य तीन पुस्तक भी मु्के मिलीं कितु वे शुद्ध नहीं 
थी अत पहली पुस्तक से ही बहुत कुछ उपयोग हुआ है । 

इससे यह बात स्पष्ट हो जाती है कि मुद्रित प्रति की टिप्पणियां 'श्री लघसमंतभद्र” द्वारा बनाई 
हुईं हैं। एवं कुछ टिप्पणियाँ पं० वशीधर जी द्वारा बनाई गई हैं । 

मुद्रित ग्रथ में जितनी भी टिप्पणियां छपी हैं । प्रस्तुत ग्रथ में उन सभी टिप्पणियो को ज्यों की 
त्यों लिया है। तथा हस्तलिखित दोनों प्रतियो की टिप्पणियों को और पाठातरों को नीचे प्लग दे दिया है । 
आवदयक संकेत-- 

इस ग्रन्थ में संस्कृत और हिंदी में जो शीर्षक है उन्हें प्‌० श्री ज्ञानमती माताजी ने बनाये है जिनका 
संकेत [ ] यह है प्रारभ से अप्टशती को सस्क्ृत एवं हिन्दी में गहरे काले अक्षरों में लिया है । 

ब्यावर सरस्वती भवन की हस्तलिखित प्रति की टिप्पणियों को परथक्‌ दिखाने के लिये अग्रजी 
अंकों द्वारा सकेत किया है । 

पाठान्तर के लिग्रे 'इतिपा.' संकेत दिया है दिल्‍ली से उपलब्ध प्रति की टिप्पणी और पाठातरों में 
“दि० प्र०” सकेत दिया है जो कि प्रष्ठ ३०२ से स्पष्ट है । 

यदि कही सुधार मिला है और वह उपयुक्त प्रतीत हुआ है तो “इति वा क्वचित्‌ पाठ: सकेत देकर 
उसे भी टिप्पणी में सम्मिलित कर लिया है । धरमपुरा दिल्ली क नया मदिरजी से श्री पन्‍नालाल जी 
प्रग्रवाल के सौजन्य से तीन प्रतिया हस्तलिखित अप्टशती की प्राप्त हुई है जिनका साकेतिक नाम 'अ्र, ब, 
स॑ दिया है जिसके पाठांतर का पृष्ठ २६१-२६२ पर खलासा है तथा अन्यत्र भी है| 
परिशिष्ट--- 

परिश्ििप्ट में मूलकारिका के साथ अध्टशती को दिया है । उस अष्टशती की एक मुद्रित प्रति है 
जो कि भारतीय जैन मिद्धांत प्रकाशित संस्था से प्रकाशित हुईं है। तीन प्रतियां दिल्‍ली की हैं जोकि 'अ, 
ब, स से सकेतित है तथा ब्यावर व दिल्‍ली की हस्तलिखित अष्टसहस्री में 'भाष्य' पद से अप्टशती को 
पृथक किया है । उन सभी के आधार से पाठभेद भी परिशिष्ट में नीचे दिया गया है । 
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इस प्रथम भाग में जितने भी उद्धुत श्लोक आये हैं उन्हें भी अकारादि के अनुक्रम से दिया है। 
अनंतर पारिभाषिक शब्दों के अर्थों का स्पष्टीकरण किया गया है । 


स्थाय कु खिका-- 


भ्रष्टसहलरी श्रादि सभी न्याय ग्रन्थों में प्रवेश कराने के लिये कूजी के समान “न्यायसार' नामक 
सस्‍्वतत्र सकलित ग्रन्थ को परिद्विष्ट में जोड़ दिया गया है । 


अन्य दाशनिक (दर्शन शास्त्र) प्रमाण के लक्षण और भेदो को किस रूप में मानते हैं उसका भी 
वर्णन है । इसी प्रकार ज॑नाचार्यों द्वारा मान्य प्रमाण के भेद प्रभेदों का भी सकलन किया गया है । संसार, 
मोक्ष, आत्मा एव ज्ञान प्रादि के विषय में प्रन्य दर्शनो की मान्यता के साथ-साथ जैनाचायों को समीचोन 
मान्यता को भी दर्शाया गया है । 


इन सभी विषयो से यह ग्रन्थ मूल मे कठिन होते हुए भी सरल एवं उपयोगी बन गया है । 
आभार-- 


सोलापुर (महा.) निवासी विद्यावाचस्पति श्री मान प० वर्धमान जी पार्व॑नाथ जी शास्त्री ने 
प्रस्तावना लिसकरु तथा बनारस निवासी पं० दरबारी लालजी कोठिया न्‍्यायाचाय॑ ने प्राक्कथन के द्वारा 
ग्रन्थ का रहस्योद्घाटन करके ग्रथ की महत्ता को द्विगुणित कर दिया है एव अपने निजी उदगार व्यक्त 
करके न्याय दर्शन के प्रत्ति जो सबको आक्ृष्ट किया है उसके लिये हम उभय विद्वानों के अत्यन्त श्राभारी 
है। विशेष परिश्रम के द्वारा मोक्षशास्त्र के ममलाच रण को श्री उमास्वामी कृत सिद्ध करने में जो प्रमाण 
सकलित करके दिये है वह वास्तव में सराहनीय हैं । 


इस भाग के प्रकाशन में सर्वप्रथम बिना किसी की प्रेरणा के स्वरूचि से गुरू भक्ति एवं जिनवाणी 
की सेवा के भावों से ग्रोतप्रोत होकर श्रोमान सेठ हीरालाल जी जयपुर (फर्म - चपालाल रामस्वरूप, 
ब्यावर) ने जो विशिष्ट आथिक सहयोग प्रदान किया है, उनके भी हम अत्यन्त झाभारी हैं। (परिचय 
झागे दिया गया है ।) 


एस० नारायण एड सस प्रिंटिंग प्रेस पहाड़ी घोरज के मालिक श्री नारायणसिह जी ने इस महान 
ग्रन्थ का सुन्दर मुद्रण किया है अत: हम उनके श्राभारी हैं । 


हमारा प्रथम प्रयास होने से संपादन मे अनेक त्रुटियां एवं कमिया रही है, उसे विद्वदूजन एवं 
पाठक व्‌ द सुधा रकर हमारी अ्ल्पज्ञता के कारण मध्यस्थ भाव धारण करेगे। वास्तव में इस संपादन 
कार्य में हमारा श्रम नगण्य है। जिस रूप में यह प्रथम भाग आपके समक्ष है वह सब पू० माताजी के ही 
अथक परिश्रम का फल है हम तो नाम मात्र के हैं । 


हम यथा शीघ्र इसका दूसरा, तोसरा एवं चौथा भाग प्रकाशित करने का प्रयत्न करेगे। कागज 
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एवं छपाई के दाम निरन्तर तेजी से बढ़ने के कारण उत्पन्न कठिनाई के बावजूद भी हम प्रविलम्ब 
प्रकादन कार्य चालू रखेंगे । 


सभी नरनारी इस ग्रन्थ का पठन-पाठन करके स्याद्वाद के रहस्य को अच्छी तरह समभकर सच्चे 
ज्ञानी बनें यही हमारी भावना है । 


दिल्ली मोतीचंद जन सर्राफ 
१५ प्रगस्त १६७४ शास्त्री, न्‍्यायतोीर्थ 


के की, 
+५+ ९4 ७७५० 


मड्ल-स्तोत्र 


यह भ्रष्टसहल्ी श्राप्तमी मांसा की व्याख्या है । भ्रब प्रदइन है कि स्वामी समन्तभद्र ने यह,आप्त- 
मीमांसा जिस 'मोक्ष सार्गस्य नेतारम्‌' मज्भल-स्तोन्र मे स्तुत ग्राप्त की मीमांसा (समीक्षा) में लिखी है और 
स्वयं विद्यानन्द ने भी उसी स्तोत्रगत आ्राप्त को परीक्षा में झाप्त परीक्षा रची है, वह महत्त्वपूर्ण मंगल- 
स्तोत्र तत्त्वार्थ सूत्र का मंगलाचरण है या सर्वार्थ सिद्धि का ? इस प्रइन पर भी विचार लेना श्रावश्यक है । 


इस विषय में पर्याप्त ऊहापोह हुझ्आा है। कुछ विद्वानों का मत रहा कि उक्त मगल-पद्य सर्वार्थ 
सिद्धि के आरम्भ में उपलब्ध होने और उस पर सर्बार्थ सिद्धिकार की व्याख्या न होने से उसी का मगला- 
चरण है, तत्त्वार्थ सूत्रका नही । सर्वार्थ सिद्धि में तत्त्वार्थ सूत्र के ग्रवतश्ण की जो प्रश्नोत्तर रूप उत्थानिका 


दी गई है, उससे स॥ट ज्ञात होता है कि तत्त्वार्थ सूत्रकार ने तत्त्वार्थसृत्र के श्रारम्भ मे ममलाचरण किये 
बिना ही उसकी ऋचना की है । 


इसके बपरीत दूसरे भनेक विद्वानों का स्पष्ट अभिमत है, कि सूत्रकार ने, जिन्हे शास्त्रकार भी 
कहा गया है तत्त्वार्थ सूत्र के श्रादि में मगलाचरण किया है झौर वह “मोक्षमार्गस्थ नेतारम्‌” मगल-स्तोत्र 
है । सर्वार्थेसिद्धि में वहीं से बह लिया गया है । तत्त्वार्थ सूत्रकार आचार्य गृद्धपिन्छ परम आस्तिक थे। 
वे मगलाचरण की प्राचीन परम्परा का, जो पट्खण्डागम, कधायपाहुड आदि श्रागम अन्थों में भी उपलब्ध 
है, उल्लंघन नही कर सकते । श्वतः उक्त पद्म उन्ही द्वारा तत्त्वार्थ सूत्र के आारम्भ में रचित मगल-स्तोतन्र 
है । वृत्तिकार भ्राचार्य पूज्यपाद-देवनन्दि ने उसे भ्रपनी टोका सर्वार्थ सिद्धि में प्रपना लिया है श्ौर 
झपना लेने से उन्होंने उसकी व्याख्या नही की । 


इस सम्बन्ध में डाक्टर दरबा रीलाल को ठिया ने ऊहापोहपूर्वक सूक्ष्म एवं गम्भीर विचार किया है भ्ौर 
'तत्त्वार्थमूत्र का मगलाचरण' शीर्षक अपने दो विस्तृत निबन्धो में' झाचाये विद्यानन्द के प्रचुर ग्रन्थोल्लेखों 
एवं अन्य प्रमाणोसे सबलताके साथ सिद्ध किया है कि तत्त्वार्थ सूत्रकार ने तत्त्वार्थ सृत्र के भ्रारम्भ में 'सम्यग्य- 
दर्शन शान चारित्राणि मोक्षमार्ग:' [१-१] सूत्र से पहले मगलाचरण किया है, झौर वह उक्त 'मोक्षमागंस्य 
भेतारम्‌' श्रादि मगल-स्तोत्र है, जिसे विद्यानन्द ने*, शझास्रकारकृत स्तोन्न" बतलाते हुए 'तोर्थोषम', 


कननीीनननी ५ 


१* अनेकान्त, वर्ष ५, किरण ६, ७ तथा १०, ११, वीर सेवा मन्दिर, सन्‌ १६९४४ । 
२. आप्तपरीक्षा, कारिका रे व १२३ बीर सेवा मन्दिर -संस्करण, सनू १६४६। 
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प्रथि त-पृथु-पदण' भौर 'स्वासिमीसांसित' जैसे अर्थंगर्म महत्त्वपूर्ण विशेषणों से युक्त किया है! । विद्या- 
नन्‍्द का उसे शास्त्रकारक्तत बतलाना, त्ीर्थोपयम कहना, प्रथित-पृथु-पथ-प्रसिद्ध-महानमार्ग प्रकट करना 
धोर स्वामी द्वारा मीमांसित निरूपित करना ये सभी बाते विशेष महत्त्वपूर्ण एवं साथ हैं। प्रागे डाक्टर 
कोठिया ने बल देते हुए लिखा है, कि विद्यानन्द के इन तथा श्नन्‍्य उल्लेखों से स्पष्ट है 'कि स्वामी 
समन्तभद्र ने इसी मगल-स्तोत्र पर उसके व्याख्यान में 'आ्राप्तमीमासा' लिखी और स्वयं विद्यानन्द ने भी 
उसी की व्याख्या में भ्रष्टसहस्री के झतिरिक्त भाप्तपरीक्षा' रची । सृत्रकार एवं शास्त्रकार पदों से 
विद्यानन्द का स्पष्ट पअ्रभिप्राय तत्वार्थ सूत्रकार श्राचार्य गृद्धपिच्छ से है, तत्त्वार्थ वृत्तिकार आाचाय॑ 
पूज्यपाद-देवनन्दि से नहीं है । स्वर्थसिद्धिमें उक्त मंगल-स्तोत्र को भ्रपना मज्जुलाचरण बना लिया गया 
है भौर इसी कारण उसकी व्याख्या नही की गयी। सर्वार्थ सिद्धि में जो तत्त्वार्थंशास्त्र के भ्रवतरण की 
प्रश्नोत्तर रूप उत्थानिका दी गयी है, उसका यह श्रथ नहीं कि प्रश्नकर्ता भव्य प्रदन करने पर झाचारये 
ने सारा व्याख्यान देकर उसे तत्काल निबद्ध किया है। भपितु उसने मोक्ष श्लौर मोक्षमार्ग की जिज्ञासा 
प्रकट की , तदनुसार श्राचार्य ने उसकी या उस ज॑ंसे श्रनेक भव्यों की जिज्ञासा-शांति के लिए उक्त प्रकार 
के ग्रन्थ-निर्माण की आवद्यकता अनुभव करके 'तत्त्वार्थ सूत्र शास्त्र की रचना की श्लौर उसके श्रारम्भ 
में पूर्व परम्परानुसार उक्त स्तोत्र को मंगलाचरण के रूप में निबद्ध किया | 

अतः मंग ल-स्तोत्र के विषय में श्रधिक न लिखकर ग्रब इतना ही लिखना पर्याप्त है, कि वह ब्राचाय 
गृद्धपिच्छरचित तत्त्वार्थ सूत्र का ही मंगलाचरण है, सर्वार्थ सिद्धि का नही। 

इस विषय में पूज्य झ्रायिका श्री ज्ञानमती माता जी ने अ्रष्टसहस्ली और इलोकवाशिक ग्रन्थ से 
प्रनेकों प्रमाण निकाले हैं | उनमें से कुछ उद्धरण वानगी के रूप में यहां दिये जा रहे हैं-- 


अष्टसहस्री के मंगलाचरण में ही प्रारभ में “शास्त्रावतार रचितस्तुतिगोत्रराप्त मीमांसितं कृति- 
रल॑ क्रियते मयास्य इस उत्तराध मे श्री विद्यानंदि महोदय ने स्पष्ट कह दिया है कि श्षास्त्रावतार-- 
तस्‍्वाय सूत्र महाशास्त्र के प्रारम्भ में रचित स्तुति के गोचर जो भ्राप्त है. उनकी मीमासा रूप यह कृति 


मेरे द्वारा भ्रलंकृत की जाती है । 


१, श्री मत्तत्त्वाथंशास्त्राद्धू[त -सलिलिधेरिद्ध रत्नो:द्धूवस्य 
प्रोत्थानाउ5रम्भकाले सकलमलभिदे शास्त्रकारं: कृत यतु । 
स्तोत्र तीर्थोपमान प्रथित-पृथु-पथ स्वामि-मीमासित ततू 
विद्यानन्द, स्वशकत्या कथमप्रि कथित सत्यवाक्याथंसिद्धर्य ।। 
२, इति तत्त्वाथंञञास्त्रादो मुनीन्द्रस्तोत्र-गोचरा । 
प्रणोता:5धप्तपरीक्षेय.. विवाद-विनिवृत्तये ॥। 
--आप्त परीक्षा, का० १२३,१२४; पू० २६६ । 
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टिप्पणीकार श्री लघु समंतभद्व ने मी इसे प्रत्यधिक विस्तृत कर दिया है-- 


“हूह हि खलु पुरा स्वकीयनि रवद्यविद्या संपदा गणधर प्रत्येक बुद्ध आुत केवलि दक्षपूर्वाणां सूत्र- 
कन्महर्षीणाँ महिमानमात्मसात्‌ कुवद्धिरूमास्वामिपादराचायवर्य रासूत्रितस्थ तस्वार्थाधिगमस्य मोक्ष- 
शास्त्रस्य गधहस्त्यास्य महाभाष्यमुपनिबन्धन्त: स्यादह्वादविद्याग्रगुरव: श्री स्वासि समंतभद्राचार्यास्तत्र 
मंगलपुरस्सर स्तवविषयपरमाप्त गुणातिशय परीक्षामुपक्षिप्तवन्तो देवागमामिधानस्य प्रवचन तीर्थस्य 
सृष्टिमापूरयाञ्चक्रिरे ।” 

तस्वार्थाधिगमरूपमो क्षशास्त्र के ऊपर 'गंधघहस्ति' नाम का महाभाष्य लिखते हुए श्री समंतभद्र 
स्वामी ने मंगलाचरण में स्तुति के विषय को प्राप्त परम भाप्त के गुणों के प्रतिशयों की परीक्षा करते 
हुये 'देवागम' नामक प्रवचनतीर्थ की सृष्टि को बनाया है। 


स्वयं श्री विद्यानंद महोदय ने छठी कारिका की उत्थानिका में--“नन्वस्तु नामेव कस्यचित्कर्म 
भूभूद्धेदित्वमिव विश्व तत्त्व साक्षात्कारित्व, प्रमाण सदभावात्‌ । स तु परमात्माहंन्नेवेति कथ निएचयों 
यतोहमेव महानभिवद्यो भवतामिति''*। 


कर्म पर्वत भेदन करने वाले के समान कोई महापुरुष विश्व तत्त्व को साक्षात्‌ करने वाले हो जावें, 
किन्तु वह परमात्मा प्रहत ही है? यह निश्चय कंसे हुआ कि जिससे “मै ही झ्ाषके द्वारा प्रभिवद्य होऊ, 
मानों ऐसा प्रश्न श्र) समतभद्र ने स्वयं भगवान्‌ के सामने रखा है! भागे सातवीं कारिका की उत्थानिका 
में भी कहते है कि --/ भगवतो४हत एवं युक्तिशास्त्रा विरोधिवाक्त्वेन सुनिश्चितासं भवदुबाधक प्रमाणत्वेन 
सच सर्वक्षत्ववीत रागत्वसाधनात्‌ । ततस्त्वमेव महान मोक्षमार्गस्य प्रणेता नान्‍्य: कपिलादि: । 


इन वाक्यों से यह बात्त स्पष्ट है कि 'मोक्ष मार्ग के नेता, कर्म पर्वत के भेत्ता श्ौर विश्वतत्त्व के 
ज्ञाता' इन तीन विशेषणो से ही श्रहँत को सच्चा श्राप्त सिद्ध किया जा रहा है, प्रथवा श्रहत में ये तीन 
विशेषण घटित होते है इसलिये ही वे सच्चे ब्याप्त हैं। यह्‌ सिद्ध किया गया है । 


आगे और देखिये--अंतिम ११४ वी कारिका की टीका में श्री अष्टसहल्लो कार क्या कहते है-- 


“शास्त्रारम्मे मिष्टु तस्याप्तस्थ मोक्षमार्ग प्रणेतृतया कर्म भूभूद्भत्तृतया विश्वतत्त्वानां ज्ञातृतया च 
भगवरदहंत्‌ सर्वज्ञस्थेवान्ययोंगव्यवच्छेदेन व्यवस्थापनपरा परीक्षेयं विहिता।' 


शास्त्र के आरम्भ में स्तुति को प्राप्त जो आप्त हैं, वे 'मोक्षमार्ग के प्रणंता, कर्म पव॑त के भेत्ता और 
विश्वतत्त्व के ज्ञाता' इन तीन विशेषणों से युक्त भगवान्‌ अहंत सर्वज्ञ ही है, अन्य कोई नहीं हो सकते हैं । 
इस प्रकार अ्रन्य योग का व्यवच्छेद करके भगवान्‌ भ्रहत में ही इन विशेषणों की व्यवस्था को करने में 
तत्पर यह परीक्षा को गई है। यह है सारे प्रष्टसहुसरी ग्रन्थ का अंतिम उपसंहार। यह मंगरलाचरण श्री 
उमास्वामी आचार्यक्ृत ही है, इस बात को सिद्ध करने के लिये इससे बढ़कर सबल प्रमाण श्नौर क्या हो 


वा 


सकता है ? पृज्य श्री शञानमती माता जो प्राइचयेपुर्वंक कहा करती हैं, कि यह मंगलाच रण श्री उमास्वामी 
कृत है या नही ? विद्वानों में ऐसी शंका कहाँ से उत्पन्न हो गई ? 

इलोकवातिकालकार ग्रन्थ में भी श्री विद्यानंद महोदय ने स्थल-स्थल पर इस बात को स्वष्ट 
किया है । देखिये ! 


'प्रबुद्धाशेष तत्वाथ साक्षात्परक्षीणकल्मषे । 
सिद्धे मुनीन्द्रसस्तुत्ये मोक्षमागगंस्थ नेतरि ॥२॥। 
सत्यां तत्प्रतिपित्सायामुपयोगात्मकात्मन' । 
श्रेयसा योक्ष्यमाणस्थ प्रवृत्त सूत्रमादिदम्‌ ॥२॥ 


कल्याणमार्य के ध्रभिलाषी श्रनेक शिष्यों की मोक्षमार्ग जानने की इच्छा होने पर ही “मोक्षमार्गस्य 
नेतारं भेत्तार'** ' “। इस श्रच्छी तरह सिद्ध किये गये मंगलाचरण की भित्ति पर ही श्री उमास्वामी 
महाराज ने पहला सूत्र लिखा है। जिन्‍्होने केवल ज्ञान के द्वारा संपूर्ण पदार्थ जान लिये हैं, ज्ञानावरण 
प्रादि घाति कर्म नष्ट कर दिये हैं तथा मोक्षमार्ग को प्राप्त करने और कराने वाले मुनि पर गवों द्वारा 
स्तुति करने योग्य हैं ऐसे जिनेन्द्रदेव के सिद्ध होने पर ही टथा ज्ञानदर्शनोपयोग स्वरूप झौर मोक्ष से युक्त 
होने वाले शिष्य की मोक्षमार्ग को जानने का तीव्र श्रभिलाषा होने पर यह पहला सूत्र 'सम्यग्दर्शनज्ञान- 
चारित्राणि मोक्षमाग ” उमास्वामी ग्राचार्य ने प्रचलित किया है । 


“सिद्धे मोक्षमागंस्य नेतरि प्रबंधन वृत्त सूत्र मादिमं शास्त्रस्पे ति” | 
“ततो? नि. शेषतत्त्वार्थवेदी प्रक्षीणकल्मष: । 
श्रेयोमार्गस्य नेतास्ति स सस्तुत्यस्तद्थिभिः” ॥४६ 


इन सभी प्रमाणों से सर्वथा यह बात सिद्ध हो जाती है कि मगलाचरण श्री सूत्रकार उमामी 
प्राचार्य-कृत ही है । 

श्री उमास्वामी आचाये ने 'गागर में सागर' को भरने वाली कहावत को पूर्णतया चरितार्थ कर दिया 
है । उनके इस तत्त्वार्थ सूत्र ग्रन्थ के ऊपर पनेकों बडे-बड़ ग्रन्थ तेयार हो गये हैं। जब एक मगलचरण के 
ऊपर आप्त मीमांसा, भ्रष्टशती और अ्रष्टसहस्री जैसे जैनदर्शन के सर्वोपरि ग्रन्थ बन गये | भ्राप्तपरीक्षा 


ग्रन्थ बन गया । तब उस ग्रन्थ की महत्ता और विशेषता को जितनी भी गौरव गाथाये गाई जाबे, थोड़ी 
ही है । यही कारण है कि प्राज भी भारतवर्ष में दक्षिण-उत्तर श्रादि प्रांतों में सर्वत्र नर-न,री इस 











५. तत्त्वार्थ इलोकवॉलिकालकार प्रथम खड़, पृ ० ४० 
२ नत्तवार्थ इलोकबातिकालकार प्रै० ख० पृ० ४५८ 
३. तत्तवार्थ ह्लोक पृ० १४५ 
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तत््वार्थ सूत्र का पाठ बड़ी भक्ति से करते हैं ग्रोर एक उपवास करने का फल समभते हैं । बहुत-सो महिलाश्रों 
का तो नियम ही रहता है कि 'तत्त्वार्थंसूत्र सुने बिना भोजन नहीं करना'। कहा भी है-- 
दशाध्याये परिच्छिन्ने तत्त्वाथ पठिते सति । 
फल स्थादुपवासस्थ भाषित मुनिपु गवः ॥ 
दर प्रध्याथ से परिपूर्ण इस तत्त्वार्थसूत्र को पढ़ने पर एक उपवास का फल प्राप्त होता है ऐसा 
श्री मुनियों में श्रेष्ठ मुनियों ने कहा है । 


इस ग्रन्थ का यह मंगलाचरण सच्चे आप्त-देव को सिद्ध करने में सर्वोपरि मान्य श्रमोष उपाय 
है । ऐसा समभना चाहिए । 


कु० मालती शास्त्री, धर्मालकार 
(संघस्थ ) 


५ 
३२ 


५. 

हट 

+१५ 
+. 
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पू. आर्थिका १०५ श्री ज्ञानमसी माताजी का जीवन दर्शन 


बहुतों ने रोका, पुरुषार्थ किया, समझाया लेकिन स्वातंत्ष्य 
प्रिय मेता को रोकने में सफलता कंसे सिलती, 
त्याग के बढ़ते कदस को रोकते में सफलता नहीं मिलो, 
आखिर लोगों ने आइचर्य प्रगट किया, अन्त्न से जयकारा बोला । 
न या श्र 
न्याय शास्त्र के सर्वोत्कृष्ट ग्रन्थ अ्रष्टसहस्नी, जिसको बनाने वाले झाचार्य श्री विद्यानन्दि ने 
स्वय १२०० वषं पूर्व ही इसे कष्टसहस्री की सज्ञा प्रदान करदी है, ऐसे महान क्लिष्ट ग्रन्य का सरल भाषा 
में हिन्दी रूपान्तर प्रस्तुत कर देना यह कोई महान व्यक्तित्व का ही कार्य है--साधारण जन तो उसके 
हिन्दी अभिप्राय को समभने मे ही झ्रपनी शक्ति का निरीक्षण पहले कर लेते है। जिस महान मस्तिष्क ने 
इस स्थाद्वाद, अनेकान्त एवं सप्तभंगी से श्रोतप्रोत ग्रन्थ में मनरूपी मथ।नी से सारे ग्रन्थ का शभ्राद्योपान्त 
एक-एक प्रक्षर, एक-एक छाब्द का मन्थन करके उसके सूक्ष्मातिसूक्ष्म प्रभिषप्राय को हृदयंगप कर लिया 
है-- उस महान व्यक्तित्व के सम्बन्ध में बहुत थोड़े शब्दों द्वारा मैं प्रापको जानकारी प्रदान कर रहा हूं। 
संस्कृत में प्रसिद्ध उक्ति--'गुणा: पूजास्थानम्‌, गुणिषु न वयः न च लिख । 
जन्मतिथी :-- 
आध्यात्मिक क्षेत्र में स्त्रीपर्याय के सर्वोत्कृष्ट आयिका के ब्रतो से विभूषित विदुषी माता ज्ञान- 
मती जी के नाम से प्रसिद्ध व्यक्तित्व का जन्म सम्पूर्ण शुश्र ज्योत्स्ना से प्रसरित शरदपूणिमा (श्रासोज 
शुक्ला १५) वि० स० १६६१ सन्‌ १६३४ की शुभ रात्रि में तीर्थंकरो की जन्म भूमि श्रायोध्या के निकट 
बाराबंकी जिले के एक छोटे से गाव टिकंतनगर में हुझ्ना था। माता-पिता में घामिक वत्ति होने से पुत्री 
का शुभ नाम रखा 'मेना । 
बाल्यावस्था : -- 


टिकेतनगर निवासी श्रग्रवाल जातिय श्रेष्ठि श्रो छोटेलाल जी जैन को सोभाग्य प्राप्त हुआ कु० 
मैना के पिता बनने का। मन में बहुत प्रसन्‍नता थी, सर्वप्रथम संतान पुत्री को जन्म देकर माता मोहिनी- 
देवी को । वैसे कन्या का जन्म साधारणतया घर में कुछ समय के लिए क्षोभ उत्पन्त कर देता है, किन्तु 
विश्व में श्रनादि काल से पुरुषों के समान नारियों ने भी महान्‌ कार्य कर घरा को गौरवान्वित किया है। 
बल्कि यों भी कह सकते हैं कि सतियों के सतीत्व के बल पर ही धर्म की परम्परा प्रक्षुणण बनो हुई है। 
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भारतीय (रम्पर में बैदिक संस्कृति ने कम्या को १४ रत्नों में से एक रत्न माना है। माता पिता दोनों 
सौम्यं, सण्जन, सरल एवं धर्म परायण थे । प्रथम सतान होने से कुमारी मेना को माता-पिता का सर्वा- 
घिक प्यार एवं वात्सल्य मिला घर के पास ही जिनेन्द्र देव का विशाल मदिर एवं पाश्व॑नाथ दिगम्बर 
जैन माध्यमिक विद्यालय होने से 'मंत्रा' ने घामिक सस्कारों का झ्ादर किया। 


शहाचर्य :- 

संस्कारों का प्रभाव जीवन में बहुत महत्व रखता है। ११ वर्ष की श्रवस्था मे कुमारी मैना 
के जीवन पर भ्रमिंट छाप पड़ी | प्बकलक-निकलक नाटक के दुश्यों की । विबाह को चर्चा के संमय जो 
बात प्रकलंक ने माता-पिता से कही थी कि “कीचड़ में पर रक्ककर धोने की अपेक्षा, नहीं रखना हो 
श्रेयस्कर है । तदनुसार भापने भी उसी क्षण आजीवन ब्रह्मचर्य व्रत रखने का मन में सकल्प कर 
लिया । 

कुमारी मना का व्यक्तित्व बाल्यकाल से ही बड़ा श्राकषंक था, सभी लोग झ्ापके ज्ञान एवं दिन 
चर्या से बहुत प्रसन्‍न रहते थे । कुछ ग्रबुद्धि, सहनशी लता, वात्सल्य, कार्य करने की उत्सुकता एवं कार्य को 
पूरा करने की दृढ़ता तथा सयमित जीवन आपके विशेष गुण थे । 


साधना की ओर ६-- 


समय बीतता गया । इधर कुमारी मैना जीवन के मधुर क्षण में प्रवेश कर रही हैं--माता-पिता 
एय॑ कुटुम्बी जन कुमारी मैना के विवाह-बन्धन की तैयारी में लगे हुए हैं, उधर झ्ाचायंरत्न १०८ श्री 
देशभूषण जी महाराज का बिहार उत्तर भारत में हो रहा था । देवयोग से आचार्य श्री का बाराबकी में 
मंगल प्रागमन हुश्ना । बाराबंकी में ध्राचायं श्री के केशलोंच की सूचना टिकेतनगर गांव में भी पहुंची । 
कुमारी मेंना भी अपने लघु आता श्री कंलाशचन्द के साथ बाराबंकी केशलोंच देखने आयी । आचाय॑ 
श्री के केहालोंच देखने के लिए एक विशाल जन समुदाय उमड़ पड़ा था - बिशाल जन समुदाय के मध्य 
में ही कुमारी मना ने झाचर्य श्री से क्षुल्लिका दीक्षा की याचना कर दी। समाचार पाकर घर से 
कुटुम्बी जन, माता-पिता, तथा गाव के भ्रन्य बहुत से लोग भ्रा गये । लोगों ने कुमारी मैवा को बहुत सम- 
फकाया--तरह-त रह की घोर यातनाए दीक्षित जीवन में सहन करना पड़ती हैं, एकबार भोजन करना, 
पैदल चलना झादि बहुत कठिन एवं दुरूह कार्य हैं-फिर घर में विवाह की सारी तैयारियां चल रही 
है । लेकिन कुमारी मैना के मन पर किसी के समभाने का कोई झ्सर नही हुआ । अ्रन्ततोग्रत्वा कुमारी 
मैना ने भाई कैलाशचम्द ध्ादि को यह कह कर विदा किया--कि हमारा और श्राप लोगों क्रा सम्बन्ध 
झ्रब तक रहा घोर भागे भी रहेगा ।॥ भ्रन्तर केवल इतना भायेगा कि श्रव॒ तक हमारा आ्रापका मोह का 
संबध था प्रौर झागे प्रब धर्म का सम्बन्ध रहेगा । विवश होकर कु० मैना के सामने सबको भुंकना पड़ा । 
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समय था २२ वर्ष पूर्व का । लोगों के प्रत्यन्त भ्ाग्रह एवं उग्र रूप धारण कर लेने से श्राचार्य श्री 
ने उस समय क्षुल्लिका दीक्षा न देकर सप्तम प्रतिमा के व्रत प्रंगीकार करा दिये प्रब यहीं से कुमारी 
मेना के जीवन ने आध्यात्मिक मोड ले ली । 


क्षुल्लिका दीका :-- 

बहुतो ने रोका, समझाया लेकिन स्वातंत्र्य प्रिय कु० मैना को रोकने में सफलता नही 
मिलो । 

६ माह बाद चांदनपुर श्री महावीर जी श्रतिशय क्षेत्र पर ब्माचायं श्री ससंघ पदापंण करते हैं। 
पुनः कुमारी मना दीक्षा की याचना करती है, आचार्य श्री ने योग्यता एवं दृढ़ता को देखकर शुभ मिती 
चंत्रकृषण १ स० २००९ के दिन क्षल्लिका दीक्षा प्रदान कर दी तथा त्याग एवं निश्चय की दृढ़ता को 
देखकर नाम रखा--वो रमती ।' 

अब्र श्रापका सारा समय ध्यान, श्रध्ययन, मनन-चिन्तन मे व्यतीत होने लगा । धीरे-धीरे २ वर्ष 
बीत गये । प्भी भ्रापके कदम त्याग के भ्रन्तिम चरण की शोर बढ़ने के प्रया्त में थे । 
आयिका दीक्षा :--वीरमती से ज्ञानसती 

चारित्र चक्रवर्ती श्राचार्य श्री शातिसागर जी महाराज की कुन्थलगिरि मे सल्‍लेखना हो रही है । 
म्हसवड़ चातुर्मास के मध्य ही भाप भी कुन्थलगिरि झ्राई और प्ाचार्य श्री की विधिवत सललेखना का 
दृश्य साक्षात्‌ दृष्टि से देखा । आचार्य श्री ने अपने प्रथम शिष्य मुनि वीरसागरजी को आचाये पट्ट को 
घोषणा कर दी है। आचार्य श्री शातिसागर जी महाराज की श्राज्ञानुसार 'बीरमति' ने प्राचायं वीर 
सागर जी महाराज के सघ में पदापंण किया । धीरे २ कुछ समय बीता--तदनन्तर 'बीरमति' ने आ० वीर 
सागर जी से स्त्री पर्याय में सर्वोत्कृष्ट आयिका दीक्षा ग्रहण कर ली-बहू दिन था वि० स० २०१३ बेसाख 
कृप्णा-२ का । राजस्थान की प्रसिद्ध नगरी माधोराजपुरा को इस समय का सौभाग्य प्राप्त हुआ । माता 
जी के ज्ञान की प्रतिभा को द्‌ प्टिगत रखते हुए श्राचाये श्री वीरसागर जी ने दीक्षापरांत 'वीरमति' का 
नाम परिवतंन कर नामकरण कर दिया--ज्ञानमती' । 


अध्ययन अध्यापन :-- 
ग्राचार्य श्री के सान्निध्य मे सबसे छोटी (२० वर्ष) ग्रायु की श्राथिका एवं ज्ञान में श्रत्यन्त तीक्षण 
होने से स्थान-स्थान पर प्रवचन रूपी ज्ञान गया प्रवाहित होने लगी--लेकिन दुर्भाग्य से श्राचार्य श्री २ 
वर्ष पश्चात्‌ इस नश्वर देह को त्याग कर गये । श्राचायं श्री की समाधि के पश्चात लगभग ६ वर्ष तक 
पूज्य भ्राचार्य श्री दिवसागर जी महाराज के सानिध्य में रह कर ध्यानाध्ययन किया । 
अग्रेजी की एक सुप्रसिद्ध कहावत है--/॥06 90७९४ 58909 ० ग्राशा।(ं॥0 5 ए9?, मनुष्य 
के श्रध्ययन का उपयुक्त विषय मनुष्य ही है । 
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प्रारम्भ से ही प्रध्ययन-प्रध्यापन भाप का प्रमुखं व्यसन सा रहा है। दीक्षोपरांत सारे भारत में 
अमण करके बनेकों प्राणियों को स्‍ापने त्याग के उत्कृष्ट ब्रत आयिका एवं मुनि मार्ग पर प्रासीन कराया 
है। तथा शिष्यों को स्वयं ही न्याय, व्याकरण, छद, भ्रलंकार, सिद्धांत एव श्रध्यात्म श्रादि विषयों के उच्च- 
कोटि का ज्ञान प्रदान किया है। भापकी प्रोजस्वी वाणी ने न जाने किन-२ पर मधुर प्रहार करके जीवन 
को परिवर्तित कर दिया है। दिन-प्रतिदिन आपकी ज्ञानगरिमा की मधुर सौरभ जन-२ में उत्तरोत्तर 
व्याप्त हो गई | 


तीर्थ यात्रा :--- 


वि० सं० २०१६ में तीथंराज श्री सम्मेदशिखर जी की यात्रा हेतु श्रापने ३ श्रायिका एवं १ 
क्षुल्लिका के साथ आचाय॑े श्री की आज्ञा लेकर संघ से श्रलग विहार किये । सम्मेदशिखर दर्शनोपरात 
दक्षिण भारत का भ्रमण कर कलकत्ता, हैदराबाद, श्रवणबेलगोला तथा सोलापर जंसे भारत के विशाल 
एवं प्रमुख शहरों में चातुर्मास करके प्नतीव धर्म की प्रभावना की । स्थान-'्थान पर सावंजनिक सभाझ्रों 
द्वारा आपने भगवान्‌ महावीर की वाणी का महान उद्योत किया है| 

दक्षिण भारत की यात्रानतर पृज्य माताजी ने मध्य-भारत को भी झपने पावन पद रज से सुझो- 
भित किया । झनेक छोटे-बडे शहरो में दिहार करके धर्म की वर्षा करते हुए पूज्य माता जी का मगल 
पदापंण इन्दौर निकटरथ सनावद में होता है । शुभ वर्ष सं० २०२४ का चातुर्मास पूज्य माता जी ने 
सनावद में करने का निर्णय दिया । सनावद में पूज्य माताजी का चातुर्मास होता है तथा ४ महोने निरं- 
तर झनेकों प्रकार से धमम कार्य के द्वारा समाज को एक नई दिश्ञा प्राप्त होती है। झापके वात्सल्यपूर्ण, 
विद्वत्तापूर्ण एव मामिक उपदेशों को श्रवण कर सनावद निवासी, कालेज के विद्यार्थी श्री यशवंत कुमार 
तथा श्री मोतीचद जी सराफ के जीवन पर ग्त्यधिक प्र भाव पड़ा, इधर पृज्य माताजी की सद्प्रेरणा का 
प्राक्ूय मिला-दोना नवयुवकों के जीवन में एक नया मोड़ झाया । 


संघ समागस :-- 


श्राचाये श्री शिवसागरजी महाराज विशाल संघ सहित सलूम्बर निकटस्थ ग्राम करावली (राज ०) 
में विराजमान थे--सनावद चातुर्मासोपरांत पूज्य माताजी शक्राचायं सघ मे पदार्पण करने की मगल कामना 
करके सनावद स विहार कर देती है । शीघ्र ही आचाय सघ से माताजी का मंगल मिलन होता है। साथ 
में बालब्रह्म चारो श्री मोततीचन्द जी सर्राफ एवं श्री यशवतकुमार भी पूज्य माताजी को छत्र छाया में' 
विद्याध्ययन करने का सौभाग्य प्राप्त कर लेते हैं । पूज्य माताजी ने भ्रन्य विद्याथियों के साथ इन्हें भी 
व्याकरण न्याय, सिद्धान्त श्रादि ग्रन्थों का अध्ययन कराना प्रारम्भ कर दिया । 

प्रतापगढ चातुर्मास सम्पन्न होने के बाद भ्राचार्य श्री शिवसागर जी महाराज का विश्लाल संघ 
समुदाय के साथ श्री महावीर जी अतिशय क्षेत्र पर पचकल्याणक प्रतिष्ठा की सानद समाप्ति के लिए 
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मंगलपदार्पण होता है। उस समय श्री महावीर जी क्षेत्र पर श्रा० शिवसागर जी महाराज के विशाल 
संघ समेत कुल ७२ साधुप्ों के विशाल समुदाम का दृष्य कई शाताब्दियों के बाद प्रथम श्रवसतर था। 
श्रावक गण मंक्ति में फूल रहे थे। लेकिन कर्मों की विचित्रता से ही मानुष के हृदय कमल' में वेराग्य के 
झंकुर निकलते हैं । कर्मों के भागे किसी का वश नहीं चलता--आ० शिवसागर जी महाराज प्रतिष्ठा ले 
पूर्व ही बिपुल साधु-समुदाय के मध्य इस नश्वर शरीर का परित्याग करके हम सबकी दृष्टि से अविद्य- 
मान हो गये। भगर उस समय की करुण गाया को हम प्रापके समक्ष प्रस्तुत करने का प्रवास करें तो 
एक विशाल ग्रन्थ तैयार हो जावेगा । 
महान प्र रणा :-- 

आचाय॑ श्री शिवसागर जी महाराज की समाधि के पश्चात्‌ विशाल समुदाय के मध्य बालब्रह्मचारी, 
महानतपस्वी, त्यागमूर्ति पूज्य मुनि धर्मंसागर जी महाराज को आचार्य पट्ट प्रदान किया गया । 

यशबतकुमार एव श्री मोतीचद जी को भोंतिक युग (गृह-पिजरे) से झाचार्य सभ रूपी गुरुकुल में 
प्राये १ वर्ष ही बीते होंगे-कि ससार की नध्वरता को देखकर यश्ववंत्त कुमार में वेराग्य के तोतब भाव 
बढ़े ध्रोर पूज्य वात्सल्यमूर्ति ज्ञानमती माताजी की सद्प्ररणा प्राप्त कर नवीन आचार श्री के चरण-- 
कमलो में यथा-जात दीक्षा की य.चना कर दी-शुभ मिती फाल्गुन शुक्ला ८ स० २०२५ के दिन बिना 
किसी पूर्वाभ्यास के ५०-६० हजार विशाल जन समुदाय क मध्य देगम्बरी दीक्षा धारण कर ली --सबसे 
झल्प झायु (१६ वर्ष ) की प्रथम दीक्षा प्रदानकर आचार्य श्री धर्म सागर जी महाराज ने तदनुरूप यश- 
वत कुमार का नाम रखा--वर्धमानसागर । जो कि झाज हम सबके समक्ष श्रा० सध के सान्निध्य में 
रत हैं--यह महान उदाहरण जो श्रापके सामने प्रस्तुत किया - पूज्य माताजी के श्रथक प्रयास एव प्रतिभा 
का ही द्योतक है । 


प्रस्तुत ग्रन्थ अ्रष्टसहुख्ती के सपादन कार्य मे जिन मोतीचद जी नें श्रपने समय का सदुपयोग किया 
है--ये वही मोतीचन्द जी है जो पूज्य माताजी के मार्मिक प्रवचनों से प्रभावित हाकर ६ बर्ष पूर्व गृह- 
पिजरे से निकलकर प्राचार्य सघ रूपी पाठशाला में माताजी से अध्ययनाथ झ्राये । आपके पिता श्री श्रमों- 
लकचद जी सा० एवं मा रूपाबाई ने बहुत ही विचार पूर्ण दृष्टि से बच्च का नाम मोतोचन्द रखा था। 
धनाड॒य परिवार होने से सभी साधन उपलब्ध होते हुए भी वराग्यपूर्ण भावनाओं के कारण श्रापने बिना 
किसी की प्रेरणा के १८ वर्ष की ग्रल्पायु में सन्‌ १६४५८ में श्राजीवन ब्रह्मचय ब्रत ले लिया था। १० कर्ष 
घर पर ही बड़ी कुशलता से व्यापार करते हुए धर्माराधन में सलग्न रहकर सामाजिक एवं धार्मिक 
कार्यो में श्ग्रसर रहकर व्यतीत किये । 


पद्चात्‌ पृज्य माताजी के साथ आकर प्रनेक उच्चकोर्ट के ग्रन्थों का ज्ञान प्राप्त करके शास्त्री एवं 
बंगीय सं० शि० परिषद की न्यायतीर्थ परीक्षा उत्तीर्ण करके झ्रापके समक्ष भ्नेकी ग्रन्थोके संपादन लेखन एव 
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श्रन्य घारमिक कार्यों को सम्पन्त कर रहे हैं। प्रापके घर सोने चांदी का व्यापार होता है भ्रापकी प्रेरणा 
से ापके पिवाजी ने ४ वर्ष पूर्व पचीस हजार रु० का दान निकालकर एक पारमार्थिक ट्रस्ट की स्थापना 
की--जिसके माध्यम से सताबद में ही प्राज २ घामिक पाठशालाएं चल रही हैं। दो छोटे भाई आपके 
द्वारा छोड़े हुए व्यापार को सम्हाल रहे हैं ! 


प्रभी पूज्य श्री ज्ञानमती माता जी की सद्प्रेरणा से स्थापित 'दि? जैन त्रितोक शोध संस्थान' के 
निर्माण कार्य में भी भ्रापने पचीस हजार रु० की राशि दान में घोषित की है । इस प्रकार झ्रापके पिताजी 
धर्म कार्यों में समय-समय पर विपुल घन राशि व्यय करते भ्रा रहे हैं । 


ज्ञास्त्री एव न्‍्यायतीर्थ के झलावा आपने पूज्य माता जी से जैन भूगोल का बडा हो गहन अ्रध्ययन 
प्राप्त किया है। इस प्रकार ६ वर्ष से संघ की सेवा में रहकर व्याकरण, न्याय, सिद्धान्त, भूगोल अध्यात्म 
श्रादि के ग्रन्थों का अच्छा ज्ञान प्राप्त कर लिया है| श्रापके सहिष्णुता एवं वात्सल्य ज॑से भ्रनुकरणीय 
गुणों से हर व्यक्ति प्रभावित रहता है। ऐसे महान व्यक्तित्व से समाज एवं धर्म को अनेक आशाए' हैं 
यह भी पूज्य माताजी की ही प्रतिभा का परियायक है। 


पूज्य मुनिराज संभवसागर जी, पूज्य मुनिराज वर्धमान सागर जी स्व० पूज्य श्रायिका पद्मावती 
जी पू० श्रा० जिंनमतीजी, पू० थ्रा० प्रादिमतीजी, पू० झ्रा० श्रष्ठमतीजी, पू० ध्रा० श्रभयमतीजी, पु० 


प्रा० जयमतीजी, पू० झ्रा० रत्नमतीजी, तथा पू० श्रा० यशोमतीजी पू० क्षु० मनोवतीजी आदि ने आप से 
ही ज्ञान एवं त्याग की प्र रणा प्राप्त की है । 


श्री मोतीचद जी के अ्रतिरिक्त मुझे तथा कु० मालवी, कु० शीला, कु० सुशो ला, कु० कला, क्ु० 
माधुरी, कु० त्रिशला कु० मजू आदि विद्यार्थियों को श्ञास्त्री एवं न्‍्यायतीर्थ का अध्ययन करा कर पूज्य 
माताजो ने अनेकों होनहार छात्रों एवं छात्राओं को ज्ञान दान प्रदान किया है। आपकी लघु सहोदरा 
कु० तिशला एवं कृ० माधुरी ने १२ एवं १४ वर्ष की अल्पायु में राजवातिक, गोमट्रसार, सर्वाथ॑सिद्धि, 
अ्रष्टसहस्री आ्रादि ग्रंथों का अध्ययन करके शास्त्री की परीक्षा उत्तीर्ण कर एक नया उदाहरण प्रस्तुत कर 
दिया है। यह सब पू० माताजी की उच्चकोटि की प्रतिभा एवं ज्ञान गरिमा का ही फल है। पू० माताजी 
की मातेश्वरी मोहनी देवी ने भी सन्‌ १६७१ के झ्रजमेर चातुर्मास के श्रनन्तर आपकी प्रेरणा से झ्रापके 
ही पदानुक्ल ग्रायिका के सर्वोत्कृष्ट ब्रत अंगी कार करके भारतीय जैन इतिहास को गौरवान्वित किया है। 
जिस-जिस बगीचे में आपने उपदेशाम्ृत एवं ज्ञान रूपी बीज डाला है, वह प्रत्येक बगीचा एक न एक 
दिन मधुर सुवासों से युक्त पुष्पित एव पल्‍लबित नजर आया है। झ्रापकी छत्र छाया में रहने वाली श्रनेक 
कु० बालिकाए ज्ञान एवं त्याग में उत्तरोत्तर बढती जा रही हैं । यह है प्रापका जीवन एवं आपकी छत्र 
छात्रा में रहने वालों के जीवन के ज्ञान एवं त्याग में बढ़ते कदम । 
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जिनागम मंथन :-- 
लेखन 'चिन्तन' का प्रसाद है। पू० माताजी ने जैन भूगोल का बहुत ही सूक्ष्म प्रध्यपन किया है। 


'त्रिलोक भास्कर', जन ज्योतिलोंक एवं “जम्बूद्वीप' नामक पुस्तकों में ग्राप दृष्टि डालकर देखें तो श्रापको 
इस तप: पूत जीवन के महान क्षणों द्र/रा अन्वेषित सामग्री प्राप्त होगी । 


जिस समय हम न्यायदर्शन की ओर दृष्टि डालते हैं तो प्रस्तुत ग्रन्थ “प्रष्टसहस्री (भाषानुवाद- 
सहित ) एवं “न्यायसार से झ्रापके गहन प्रध्ययन एवं प्रतिभा का परिचय प्राप्त होता है। 


पूृ० माताजी बहुमुखो प्रतिभा से युक्त हैं | प्रथमानु योग, चरण।तुयोग, करणानुयोग, एवं द्रव्या- 
नुयोग में माताजी का समान अधिकार है । व्याकरण, छद, अ्लकार श्रादि में आप अ्रच्छो तरह सिद्ध- 
हस्त हैं । आपके द्वारा अनुवादित 'कातत्रव्याकरण' वो रज्ञानोदयग्रथमाला' के प्रकाश्य विभाग में विद्यमान 
है । संस्कृत की स्तुतिया बनाना आपके लिए बहुत ही साधारण सा कार्य लगता है । हिन्दी की रचना में 
आपकी रूचि कम ही है, फिर भी “उषावदना' ग्रामोफोन रिकार्ड आपके द्वारा रचित स्तुति का ही सुफल 
है । कई ग्रामो एव शहरों के बालक बालिकाओं की जिह्ला पर गुनगुनाते हुए स्वर में आने वाली 
'मंगलस्तुति भी ग्रापकी बहुमूल्य देन है । 

इसके ग्रतिरिकत ग्रन्थमाला के प्रकाश्य विभाग में 'भगवान महावीर कंसे बने सचित्र पुस्तक को 
देखने से भगवान महावोर के पूर्व पर्यायी अनेको भवो का स्पष्टीकरण आपको प्राप्त होगा। चित्रों से 
पुस्तक को ग्रतीव रोचक बनाने का पुरुषार्थ किया है । यह भी पू० माताजी के सोजन्य से हो प्राप्त 
हुई है । 

पू० माताजी हिन्दी, संस्कृत, प्राकृत एवं कन्नड भाषा को उदभट विद्वान्‌ हैं। इसके अतिरिक्त 
अन्य कुछ भाषाएं आंशिक रूप से आपकी प्रायोग्य हैं । 
प्रेरक स्तम्भ :-- 

“दि० जैन त्रिलोक शोध सस्थान' की स्थापना करवा कर आप जंन समाज के लिए ही नही वरन्‌ 
समग्र भारत को एक अभूतपूर्व, अद्वितीय एवं दर्शनोय चोज प्रदान कर रहो है । इस सस्थान के अतर्गत 
सचालित “वीर ज्ञानोदय ग्रन्थमाला से अनेकों ग्रन्थ प्रकाशित हो रहे है । 

उपरोक्त सस्थान के अन्तर्गत मासिक मुख पत्र के रूप में 'सम्यस्ज्ञान' भी झ्ाषके समक्ष विपुल 
सामग्री सहित प्रस्तुत करके हमें गौरव का अनुभव हो रहा है | क्योकि प्रस्तुत पत्रिका में सारे लेखो का 
सग्रह इसी तपः पृत व्यक्तित्व के सौजन्य से प्राप्त हो रहा है । 

इस प्रकार हम देखते है कि २२ वर्ष के दीक्षित जीवन मे पू० माताजी ने स्व एवं पर सम्बन्धी 
झनेको काये किये--दर्शन एवं ज्ञान को चारित्र से श्रलकृत किया ! 
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बहु भी समय था--जब बहुतों ने रोका था, समभाया था, पर स्वातंत्र्य 

प्रिय कुमारी सेना को रोकने में सफलता कंसे सिलती, 

त्याग के बढ़ते कदम को रोकने में सफलता नहीं मिलो थी, 

झब लोगों ने आइचय प्रगट किया--पश्रन्तमंन से जयकारा बोला। 
एक हैं अध्टान्हिका के महान्‌ द्वतों को याद दिलाने वालो मना । श्राज यह सानव जीवन के सर्वो- 
त्कृष्ट बत त्याग व॒त्ति को याद दिलाने वाली सेना (ज्ञानमतो) हैं। दोनों ही मेना वीतराग भगवान की 
भक्ति एजं धर्म में सम्यक श्रद्धा, ज्ञान तथा चारित्र के कारण संसार में ऋ्मश: मान्य एवं वन्दनीय बन 


गई हैं । 
पू० माताजी के चरणों में शत: नम्नन । 


दिल्लो रवीन्द्र कुमार जन 
२० शझगस्त १६७४ शास्त्री, बी० ए० 


है | +ैए 


शा 


दो शब्द 


३ फरवरी १६७१ टोंक (राज०) में पंचकल्याणक प्रतिष्ठा के श्रवसर की बात है। लखनऊ 
विश्वविद्यालय से केवल बी० ए० तक ही अप्रध्ययन प्राप्त करके पूज्य मातुश्री के चरणों में दर्शनार्थ 
उपस्थित हुआ था-पृज्य मातुश्री ने लौकिक अभ्रध्ययन एवं जीवन की नश्वरता के भ्रनेक उदाहरणों द्वारा 
हृदय को परिवर्तित कर दिया। प्रन्ततः पूज्य मातुश्नी के चरणों में रहकर कुछ काल तक धामिक 
शिक्षण लेने का मन में निर्णय लेना पड़ा । सौभाग्य था--पुण्योदय था, पृज्य मातुश्री ने ३ माह के श्रन्दर 
मुझ शास्त्री परीक्षा के सारे पाठ्यक्रम का प्रध्ययन करा दिया। अ्रध्ययन करके मैंने परीक्षा दी श्रौर 
प्रच्छे अंकों से उत्तीणंता प्राप्त हुई, सफलता से उत्साह बढ़ा श्लौर मुझे श्रनुभव हुआ कि जो श्रध्ययन 
पूज्य मातुश्री ने ३ माह में मुझे श्रथक परिश्रम से कराया है। वह मैं किसी विद्यालय या कालेज में ३ वर्ष 
से कम में नहीं कर सकता हूं । धीरे-धीरे धार्मिक अ्रध्ययन एवं साधु सेवा में निरन्तर इच्छा बढ़ती गई 
तथा विश्वविद्यालय के अ्रध्ययन की शोर से रुचि घटती गई | जिसके परिणाम स्वरूप ५ मई सन्‌ १९७२ 
को पूज्य माता जी की सदुप्रे रणा एवं भाई श्री मोती चन्द जी के प्रथक प्रयास से मैंने नागीर (राज० ) में 
विराजमान श्राचाय श्री १०८ धर्मंसागर जी महाराज से प्राजीवन ब्रह्मचर्य ब्रत ग्रहण करके जीवन को 
मोड़ देने का निर्णय लिया । पश्चात्‌ कुछ समय गृहप्रवास में भश्रौर बिताकर पूज्य माता जी के दिल्ली 
चातुर्मासान्तर्गत दिल्‍ली आकर मातुश्रो की प्रेरणा से स्थापित दि० जैन त्रिलोक शोध सस्थान' तथा 
संस्थान के श्रन्तगेत संचालित “वीर ज्ञानोदय ग्रन्यमाला एवं सम्यग्ज्ञान मासिक पत्रिका के सपादन कार्य 
में सहयोग करने का मुरे सौभाग्य प्राप्त हुआ --यह सब पृज्य मातुश्री को ही कृपा का प्रसाद है। जो 
इतने उच्चकोटि के ग्रन्थ आदि के सम्पादन कार्य में सहयोग देने की मुम में क्षमता प्राप्त हुई। श्रन्त में 
पूज्य मातुश्री के चरणों में श्रद्धा सुमन समर्पण करता हुप्रा--भआ्राप सब के समक्ष अष्टसहस्नरी का प्रथम भाग 
उपस्थित कर रहा हू प्लाजा है आप सब लोग पृज्य माता जो को साधना से पूर्ण रूप में लाभान्वित होंगे । 


२० अगस्त १६७४ रवीन्द्र कुमार जन 
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इयावर सिवासी जयपुर प्रवासी, सेठ सा० होरालाल जी (रानी वालों) का पुनीत सहयोग 


प्रस्तुत अष्टसहज्ी प्रथम भाग के पुनीत सहयोगी सेठ ही रालाल जी के पूर्वज मूल से खुर्जा निवासी 
रहे हैं । किन्तु प्रसिद्धि “रानी वालों” के नाम से हुई । झ्रापके पिता रायबहादुर सेठ चंपालाल जी सन्‌ 
१८७४ के झ्यास पास ब्यावर झ्लाये एवं रुई का व्यापार प्रारम्भ किया। इस व्यापार में इनकी बड़ी 
ख्याति हुई तथा बगाली देशी रुई के व्यापार में 'काटनकिग' नाम से प्रसिद्ध हुए। 


सन्‌ १६०६ में सेठ चम्पालाल जी ने राजस्थान की तीसरी झौर ब्यावर की दूसरी कपड़ा मिल--- 
दी एडबर्ड मिल्स की स्थापना ६ लाख चालोस हजार की श्रधिकृत पू जो से को । सेठ चम्पालाल 
रामस्वरूप फर्म की उन दिनों भारतवर्ष में करीब ५२ दुकाने चलती थी। यह फर्म झपनी व्यापारिक 
प्रतिष्ठा के लिए सर्वत्र विख्यात थो । सेठ सा० भ्रजमेर जिले के सरकारी खजाची थे, तथा ब्यावर में 
प्रानरेरी मजिस्ट्रेट भी थे । 


उदार मनोवृुत्ति वाला धमंनिष्ठ परिवार होने से वि० स० १६४८ (सन १८९२) में सेठ चपा- 
लाल जी तथा उनके पाच भाइयो ने ब्यावर में प्रजमेरीगेट के बाहर एक विद्याल नशिया का निर्माण 
कराया । नछश्िया मे बना मदिर पूर्णतया सममरमर का बना हुप्ना है | मंदिर में कुछ मूतिया मूल्यवान रत्नो 
को भी है । इस मदिर की विम्ब प्रतिष्ठा के समय लगभग एक लाख व्यक्ति एकश्रित हुए थे । 


वि० स० १६६० में चा च. झ्ाचाय॑ श्री शांतिसागर जी (दक्षिण) तथा भआाचायं शातिसागर जी 
(छाणी ) के युगल सघ का चातुर्मास श्रापकी हो नशिया में हुआ । एक वर्ष बाद आ० कल्प श्रो चद्र सागर 
सागर जी का एव सन्‌ १६४८ में १०८ भरा. श्री शिवसागर जी का ससघ चातुर्मास हुझ्ना । इसी प्रकार 
लगभग सभी प्राचायं सघो, त्यागियो का श्रागमन समय-समय पर होता रहता है। साधु सघों को सेवा 
मे एव नगर में होने वाले धामिक समारोहों मे झ्रापके परिवार का विशेष सहयोग रहता है। 

आपकी नशिया में सन्‌ १८६५ मे ऐलक पन्‍नालाल दि० जन विद्यालय को स्थापना, हुई जिसमे 
वर्तमान ब पूर्व के अ्रनेक विद्वानों ने अध्ययन प्राप्त कर सरस्वती का वरद्‌ हस्त प्राप्त किया। इसो प्रकार 
इसके एक विद्ञाल भवन में ऐलक पन्‍्नालाल दि० जेन सरस्वती भवन भी स्थापित है, जिसमे लगभग 
७००० (हस्तलिखित एव मुद्रित ) ग्रथों का सग्रह है। 


सेठ ही रालाल जी ने बाल्यकाल से श्रपने पिता जी का अनुसरण करके धामिक जीवन बिताया 
है । झ्रापके घर में भी एक चंत्यालय है| भ्रापके ८ भाइयो में भी घामिक मनोवृति है । 
स्वय आपने भी समय-समय पर विशेष दान गुप्त रूप में किया है । अनेक सस्थाओं में भी आप 


पदाधिकारी रहे है। महान्‌ व्यक्तित्व होते हुए भी आप निरभिमानी है। धर्मात्माओ को देखकर आज 
भी भ्रापका वात्सल्य उमड़ पड़ता है। 
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सन्‌ १६७१ के श्जमेर चातुर्मास के झनंतर जब प# श्री ज्ञानमती माता जी का ब्यावर पदार्पण 
हुआ तब श्रापने संध की बड़ी सेवा की तथा माता जी की प्रेरणा से ब्यावर में ही बनने वाली जम्बूद्वीप 
रचना (माडल) के निर्माण में भी आर्थिक सहयोग प्रदान किया । इन दिनो अ्रष्टसहस्री प्रकाशन के विषय 
पें विचार विमर्श चल ही रहा था भौर भ्रापके चारो पुत्र श्री देवेन्द्रकुमार जी, मधुकुमार जी, वी रेन्द्र- 
कुमार जी एव सुरेन्द्रकुमार जी तथा दोनो सुपुत्रियां शारदाबाई एव सुशीलाबाई ब्यावर आये हुए थे । 
प्रापके ही समान आपके पुत्र पुत्रियों के भी धामिक संस्कार है । उस समय श्री देवेन्द्रकुमार जी ने स्वेच्छा 
से ५००१) नकद देकर श्रष्टसहस्री के प्रकाशन का शुभारंभ कराया। अनत्तर ५०००) झौर भेजकर 
प्रकाशन को तीन्रगति प्रदान करने मे पुनीत सहयोग प्रदान किया । परचात इस प्रथम भाग में होने वाले 
पूर्ण व्यय के लिए स्वीकृति प्रदान कर जिनवाणी की सेवा का एक महान एवं अनुकरणीय कार्य आपके 


द्वारा सम्पन्न हुआ है । 
श्रापके दो पुत्र- श्री देवेन्द्रकुमार जी एव मधु कुमार जी बबई मे तथा दो पुत्र श्री वीरेद्धरकुमार 


जी एव सुरेन्द्रक्मार जी जयपुर में व्यापार के निमित्त से झा गये है । स्वास्थ लाभ की दृष्टि से श्राप भी 
पिछले २-३ वर्षों से जयपुर ही रहने लगे है । 
पूर्व की भांति भविष्य में भी श्रापका परिवार धर्मनिष्ठ रहकर घर्मायतनों की तन मन धन से 
सेवा करता रहे यही शुभ कामना है । 
मोतीचन्द जन सर्राफ 
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न्‍न्यायसार 


परिशिष्ट में न्‍्यायसार' दिया गया है । न्यायशास्त्र में प्रवेश करने के इच्छुक जन सर्व प्रथम ही 
इसका मनन कर लेबे पुन: अष्टसहस्री ग्रन्थ के स्वाध्याय में अधिक आनंद आयेगा। और सर्वत्र सभी 


विषय सरलतया समभ में आ जावंगे। प्रत्येक मतावलम्बियो की क्‍या क्या मान्यतायें हैं एवं जेनाचायों 
की क्‍या मान्यता है । इस बात का इस 'न्‍्यायसार' मे बहुत ही सक्षिप्त तथा स्पप्ट विवेचन है । 


ग्रन्थमाला परिचय 


भगवान महावीर स्वामी के परिनिर्बाणोत्सव क पुनीत अवसर पर स्थापित 'दिगम्बर जैन बिलोक 
शोध सस्थान' क॑ अन्तगंत ग्रन्थ प्रकाशन हेतु 'बीर ज्ञानोदय ग्रन्थमाला' की स्थापना बीर नि० स० 
२४६८ में हुई है । ग्रन्थमाला का “प्रथमपुष्पः अष्टसहस्री प्रथमभाग (भाषानुवादसहित ) श्रीमान सेठ 
ही रालाल जी (रानी वाले) जयपुर (राज०) क॑ द्ल्‍र्य से प्रकाशित हो रहा है । 

अन्य ग्रन्थों के प्रकाशन की सुविधा के लिए १००१) एक हजार एक रुपये प्रदान करने वाले इस 
ग्रन्थमाला के सदस्य अनोनीत किये जाते है । कई ग्रन्थों का प्रकाशन कार्य चल रहा है। ग्रन्थमाला द्वारा 
प्रकाशित प्रत्येक ग्रन्थ की एक-एक प्रति ग्रन्थमाला के सदस्यो को भंट स्वरूप प्राप्त होती रहेगी । इस 
पुनीत कार्य हेतु निम्नलिखित धर्मानुरागी बन्धुओ ने १००१) की स्वीकृति प्रदान करके प्रन्थ प्रकाशन 
में सहयोग प्रदान किया है । 
- डा० श्री कलाशचद जी जन [राजा टाइज | दिल्‍ली । 
. श्री नेमीचद जी जैन, रोहतक रोड, दिल्ली । 
. » जवाहर लाल जी जंन, रोहतक रोड, दिल्ली । 
» छोटेलाल कलाशचद जेन, टिकेतनगर [बाराबकी, उ० प्र० | । 
» फशुशाह प्रयुम्न कुमार जेन, टिकंतनगर [बाराबकी, उ० प्र०| । 
श्रीमती ज्ञान्ति बाई जी जैन, कश्मी री गेट, दिल्‍ली । 
श्रीमती इलाइची बाई जी जैन, कश्मीरी गेट, दिल्ली । 
. श्री अमोलकचद जी फूलचद सा जी जैन सर्राफ सनावद, [म. प्र. ] । 
- श्रीमती कंतकी देवी धर्मपत्नी सेठ श्रीपत जी जैन (भा. व. महासभा कं मत्री) अजमेर । 
. श्री उमेशचद जी जन नजफगढ़, दिल्ली । 


ही छू की 2 ० +ए ०0 «०० 


शक 
6 


6 


११. 
१२- 
१३. 
१४. 
१५. 
१६. 
१७. 
श्् 

१६. 
२०. 


२१. 


» मांगीलाल जी पहाड़िया, हैदराबाद (आ. प्र.) । 
» गिन्‍नी लाल जी कलकत्ता-१२। 


श्री मती सौ. जीउ बाई हैदराबाद (आ. प्र.) 
श्री बालचन्द चन्द्रकुमार सन्तकुमार जैन टिकेतनगर । 

» रामचन्द्र जी ठेकेदार, जयपुर (राज.) । 

» मूलचन्द राधेलाल जी जन बाण वाले, जयपुर (राज.) | 

» ईयाम लाल जी ठेकंदार, दिल्ली। 

» बहादुर सिंह जी जौहरी, दरीबाकला, दिल्‍ली-६ | 

» भूपाल भीमगोंडा पाटिल, बम्बई । 

» सुन्दर लाल जेन (सरूरपुर वाले) गाधीनगर, दिल्ली । 
श्रीमती मगनमाला देवी ज॑न धघ प. डा. नरेन्द्र प्रसाद जी जैन, दरियागज, दिल्ली । 


२२- श्री हीरालाल जी कमलचंद जी [हाथरस वाले | गाधीनगर दिल्‍ली । 
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» अजित प्रसाद जी जैन [हाथरस वाल | गांधीनगर, दिल्ली । 
श्रीमती मायावती जैन, घमपत्ना रघुनाथ प्रसाद जा जैन गाधीनगर, दिल्‍ली । 
श्रीमती सुमित्रा देवी एवं महेन्द्रा देवी जन, रूपनगर, दिल्‍ली । 
श्री विजयकुमार जी वैद्य, गाधी नगर, दिल्‍ली | 

» सुखानद जी प्रमचन्द जी जेन, पखरपुर (बहराईच उ. प्र.) । 

» महेश चद जी जन, रामनगर, लोनी रोड, शाहदरा, दिल्ली । 

» बीजालाल जी रतनलाल जी जैन, किशनगढ ( राज )। 

» जयकुमार मूलचद जी जेन सर्राफ, मेरठ । 

» लल्लूमल जी शीतल प्रसाद जी जेन सर्राफ, मेरठ । 

» जोधामल जी कैलाशचद जी जैन सर्राफे, मेरठ । 

» रघुनन्दन प्रसाद जी राजकुमार जी, मेरठ । 

» सौ. कुसुमलता जैन ध. प. महेशचद जी जैन हस्तिनापुर, (मेरठ ) । 

» रोशनलाल जी जयपाल जी जैन बिनोली मेरठ । 

श्रीमती कुसुमलता देवी जैन ध. प स्व. लाला श्री कल्याणसिह जी जैन शाहद रा-दिल्लो । 
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परम पूज्य तपोनिधि पट्टाधीज़् १०८ आचार्य श्री घर्म सागर जी महाराज 


फा 


शुभाशीर्वाद 


प्रणब 


शिक्षा प्रधान वर्तमान युग में लौकिक अध्ययन के साथ साथ धामिक पठन-पाठन भी बढा है । 
जहां पाइचात्य भाषा सर्वाधिक प्रचलन में ड्राई है वहाँ सस्कृत-प्राकृत भाषा के ज्ञान में अधिक ह्वास 
हुआ है | हमारे अधिकांश प्राचीन ग्रंथ संस्कृत प्राकृत भाषा में लिखे हुए है। श्रनेक विद्वानों ने समय 
समय पर बहुत से ग्रंथों का सरल हिन्दी भाषा में ग्रनुवाद करके जिनागम के मर्म को समभके में सर्वे 
साधारण को सुलभता प्रदान की है जिसके लिए सभी स्वाध्यायी उनके इस महान्‌ उपकार में उपकृृत है। 
कुछ वर्षो पूर्व तक तो न्याय ग्रथों को पढाने व पढने वाले विज्येष सख्या में थे किन्तु अरब अत्यल्प 


मात्रा में रह गया है। वत मान में जन समाज में तो न्याय ग्रथों के स्वाध्याय की प्रथा उठ सी गई है। 
द्रव्यानुयोग के अ्रध्यात्मिक ग्रथो को समभने एवं हृदयगम करने के लिए भी न्याय दर्शन का ज्ञान होना 
श्रावर्यक है । वस्तुत्व का सच्चा एवं दृढ़ निश्चय न्याय की कसोटी पर कसकर ही किया जा सकता है । 

न्याय के कतिपय ग्रथों का हिन्दी भाषानुवाद तो हो चुका है किन्‍्त विशिष्ट ग्र थ अप्टसहस्री 
का क्लिष्टता के कारण अनुवाद नहीं हो पाया था। प्रसन्नता है कि उस कमी की पूति भी ग्रायिका 
श्री ज्ञाममती जी द्वारा हो गई है। इस अनन्य कार्य के लिए हमारा शुभ आशीर्वाद है , 

ग्राशा है विद्वद्‌व्‌ द इसी प्रकार से भ्रन्य ग्राष प्रणीत प्राचीन ग्र थो के भ्रनुवाद में भी पूर्ण रुचि 
रखकर जिनवाणी की सेवा मे अग्नसर रहेगे । 


गुम्भी रा (राज० ) 
वि० स० १ 8६9० 
पौष शुक्ला १५ 


परम पुज्य १०८ आचार्य श्री ध्मंसागरजी महाराज 





क्षललक दोक्षा -- मुनि दीक्षा--- 

आ०9कल्प श्री चरद्रमागरजी से ग्रा० श्री वीरस'गर जी 
बालूज (ओऔरगाबाद, महाराष्ट्र) फुनेरा (राज०) 
वि० स० २००० चंत्र कृष्णा 3 वि स. २००८ का. शु, १४ 


आाचायेपट्ट--फालपुनत शुबला ८ वि० सं० २०२५ श्री मह्दाबीर जी 


प० पु० १०८ आखचाये रत्न श्रो देशभष्णजी मह' राज 


+ 35 2 शें। 
हर #ह ५०३८ 





ज्ञन्म - हलक दीक्षा मुनि दोक्षा 
बवर्ली (गौ, सहारे! | जि 2 ७ अयक वी सर यह से 
वि० म० £, :: २ प्नेन- नाप शाम हे 


; 


मगॉसर जक हा £ हक हज 
जआचबापद ५ | (डुगरात। 





परम पुज्य १०८ आचार्यरत्न श्री देशभूषण जी महाराज की ओर से 


शाशीवाद रूप में 
दो शब्द 


ग्राथिका श्री ज्ञानमती माता जी उत्तर प्रदेश के जिला बाराबंकी--टिकंत नगर की रहने वाली 
हैं । इनका गृहस्थावस्था का नाम मैना था। इनके पिता का नाम छोटेलाल एवं माता का नाम मोहनी 
देवी था । गृहस्थ भ्राश्रम में रहते हुए छोटी उम्र में भी इनका घाभिक ज्ञान विशेष था। इनकी भावना 
एव रुचि धर्म के प्रति अगाध थी । 

माता-पिता द्वारा विवाह की तेयारिया की जाने पर इन्होंने इन्कार कर दिया और कहा कि मैंने 
स्त्री पर्याय का नाद्य करने के लिए दीक्षा लेने की ठान ली है। संसार के बन्धनों में न फसने के लिए 
शादी की बात ठुकरा दी # इस प्रकार वेराग्य की जायूति तो हो चुकी थी परन्तु श्रपने मनोरथ की सिद्धि 
श्र्थात्‌ गृहपरित्याग्र गुरु के हस्तावलम्बन के बिना नही हो पाया था। 

जब हम वि० सं० २०१० में इनके गाँव टिकेत नगर में पहुंचे तब इन्होने घर से निकलने का 
बहुत प्रयत्न किया किन्तु सफलता नही मिली । झनंतर उसी साल बाराबंकी चातुर्मास होने पर दर्शन 
हेतु घर से हमारे पास आई एवं पुनः घर जाने से इन्कार कर दिया । 


एक दिन हमारे केशलोच के प्रसंग पर इन्होंने भी झपने हाथ से अपने लोंच करना प्रारम्भ कर 
दिया । छोटी उम्र होने के कारण समाज के लोगों ने दीक्षा देने में बड़ा विरोध प्रस्तुत किया। तब हमने 
इन्हें सातवीं प्रतिमा के श्रत देकर लोगों को शांत किया। 

उस ग्रक्‍स्था में भी इनकी बुद्धि भ्रत्यत तीक्ष्ण थी एवं स्मरण शक्ति भी प्रबल थी। कोई भी पाठ 
या विषय एक बार बतला देने पर कंठस्थ कर लेती थी । गोमट्रसार झादि कई विषयों को पढ़ाते समय 
देखा कि १५ दिन में ३०० गाथायें याद कर लीं, बुद्धि की इतनी तीक्षणता को देखकर बड़ा आइचर्य 
होता था । एक बार जब दक्ष भक्ति पाठ याद करने के लिए कहा तो संस्कृत होते हुए भी १०-१५ दिन 
में एकदम पक्की याद कर ली । 

चातुर्मास के पश्चात्‌ बिहार करके जब हम श्री महावीर जी प्राये तो इनकी उत्कृष्ट भावना को 
देखकर शुभमुह॒त में चेत्रकृष्णा वि० सं० २००६ को श्षुल्लिका दीक्षा दे दी | इनकी दीक्षा के पुरुषार्थ को 
देखकर ही हमने इनका दीक्षित नाम “वीर मती ' रखा । - 
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जब हम यहाँ से वापस कानपुर लखनऊ होते हुए दरियाबाद पहुंचे तब इनके पिता जो पश्रादि 
कई लोगों ने आकर टिकेत नगर चातुर्मास करने की प्रार्थना की । मेरे न चाहते हुए भी समाज के प्लाग्रह 


पर इनकी जन्मभूमि पर ही पहला चातुर्मास हो गया | 

चातुमस के बाद वापस महावीर जी झ्रागमन हुआ । झ्ागामी चातुर्मास (वि० सं० २०११ में) 
जयपुर होना निश्चित हुआ । जयपुर चातुर्मास में इन्होंने मात्र दो माह में प० दामोदर जी शास्त्री से कातत्र 
व्याकरण पढ़ ली । इस प्रकार जञ्यीघ्र ही सस्कृत का श्रध्ययन अच्छी तरह कर निपुणता प्राप्त कर ली । 
एक व्याकरण के प्रध्ययन के प्राधार से श्रनेकों बड़े-बड़े ग्रन्थों का मूल सस्क्ृत से स्वाध्याय कर लिया । 


कहने का तात्परय यह है कि इनकी बुद्धि अत्यन्त तीक्षा तथा एक पाठी थी। ज्ञान से श्रपनी 
चारित्रिक उन्‍नति कर समाज में एक अच्छी विदुषी शिरोमणी की पदवी पाई ! हमारे कहने का तात्पयं 
यह है कि ऐसी स्त्री रत्न झौर छोटी प्रवस्था मे घर छोड़ कर इतने उच्च स्थान को प्राप्त करना मामूली 
बात नही है ! लोग कहेगे कि शिष्य होने से प्रणसा लिख दी है सो बात नही है किन्तु ग्रुणों के कारण 
प्रशसा की गई है ! 

्रायिका दीक्षा मागने पर हमने थोड़े दिन ठहरने को कहा | कुछ समय बाद बिहार करते हुए 
झ्राचायंवर श्री वीरसागर जो महाराज से वि० स० २०१३ मे श्रायिका दोक्षा ले ली) तत्पदचात्‌ श्रनेकों 
धर्मशास्त्रों का अ्रध्ययन करते-कराते हुए वक्‍तृत्व कला को भी सम्पन्न कर लिया। आज कई बड़े-बड़े 
सस्कृत के मूल ग्रन्थो का अध्ययन करके उनका अनुवाद करना भी प्रारम्भ किया है उनमें से एक ग्रन्थ 
यह अ्रष्टसहस्रो है जो कि बारह सो वर्ष पूर्व श्राचार्य विद्यानन्द द्वारा रचित है । इस महान ग्रन्थ के प्नुवाद 
में बड़े-बड़े विद्वात भी हार मान गये ऐसे ग्रन्थ का इन्होंने परिश्रम करके हिन्दी अनुवाद किया है जिससे 
झब इसके स्वाध्याय मे भी सुगमता हो गई है । सभी स्त्री पुरुष इसका रसास्वादन ले सकंगे । 


इसलिए हम प्रपनी शिष्या ज्ञानमती को बार-बार आशीर्वाद देते है। एवं इस ग्रथ के श्रध्ययन से 
सभी जैन अजेन जनता को सच्चे झआत्म-कल्याण का मार्ग प्राप्त हो यही सबको हमारा शुभाशीर्वाद है । 
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विदुषी रत्न पृ० आ० श्री १०५ ज्ञानमतो माताजी 





जन्म क्षुल्लिका दीक्षा - आयिका दोक्षा - 


टिकतनगर (लखनऊ, उ प्र ) आए श्री देशभूषणजा से आ, श्री वीरसागरजी से 


सन्‌ १६३४ वि सं. १६६१ श्री महावीर जी में माधोराजपुरा (राज०) में 


आसोज बजु. १५ (शरद पृ०) वि.स. २००६ चैत्र क्ू औ से २०१३ वैश्ञाख छू. २ 


मंगल स्तवः 


तीर्थेश  श्रीविभुवतपरति वीरनाथं प्रणम्य । 

श्रीतत्वार्थ जिनवरवच पूतपी यूषगर्भम्‌ ॥ 

तत्कर्तारं यतिपतिजगत्पत्युमास्वामिनं च। 

वदे नित्य भुवनमहितं सूत्रकर्तारमीडे ॥।१॥ 

श्रीमत्सूत्रावत रणविधो श्लोकमादौ कृत यत्‌ । 

श्रोमान्‌ स्वामी मुनिगणपति: स्तोत्रमाश्रित्य तर्कात्‌ ॥। 

मीमासां या जिनपतिमहाप्तस्य सामंतभद्दी । 

कृत्वा लोके जयति नितरां त॑ त्रिशुद्धथा प्रवंदे ॥२॥ 

देवागमस्तवनमाप्तपरीक्षया यत्‌ । तस्योपरि प्रकटिताष्टशती सुटीका ॥ 
गेनेह त॑ विजितवादिगर्ण मुनीन्द्र । वदे कलकरहितं ह्यकलंक देवम्‌ ॥।३॥। 
देवागमस्तव ह्मप्टशतीयुक्त प्रपद्य ये: कृता टीकाष्टसाहखी तान विद्यानदिन: स्तुवे ॥४॥ 
अप्टवहम्नों वदे सरतमु मंगे लर बिवामृतवरणित््‌ । य।मत्रताह्म वत्र। में सरं। मंद ह्यकतक लवुबुवत्‌ ॥श॥ 

रत्नत्रयपवित्रागा: शातिर्सिधुगणीव्व रा: । धर्मधुर्या जगत्पृज्यास्तान वंदे भवशांतये ॥६॥। 
जातरूपधर स्तौमि गणिनं वीरसागरं । शिवसागरसूररि च नौमि भकत्या त्रिशुद्धितः ॥७॥ 
धर्मध्यान रतो नित्य सूरियोधिमंसागर । त॑ वंदे भक्तिभावेन धर्मवुद्धि सदा क्रियात्‌ ॥५॥। 
एतान्‌ परपराचार्यान्‌ रत्नतयविभूषितान्‌ गुरुभक्त्या प्रवंदेह॑ रत्नत्रयविशुद्ध ये ॥६॥। 
श्री देशभूषणाचार्य क्षल्लिका ब्रतदायिनं । शातिक्षमाग्रुणोपेत॑ वदे त॑ भवहानये ॥॥१०॥ 
श्री वीरसागराचार्य महाब्त प्रदायिनं । गभोरं धोरवीर त॑ वदे दीक्षागुरु मुदा १ १॥ 
न्यायसिद्धांतसज्जान लब्धं यत्प्रसादत: । विद्यागुरु महावीर-कीर्याचार्य नमामि त ॥१२॥ 

क्‍्वाय॑ ग्रन्थ: कव मे बुद्धिस्तथापि गुरुभक्तित । 

अहो ! हष्टसहत्लीयं भाषयानूयते मया॥१३॥ 

पचमहागुरून्‌ भक्तया चित्ते धृत्वा लिखाम्यह। 

सता चेतो हरेन्तित्यं त्वत्प्रसादेन में कृतिः॥१४॥ 

सरस्वति ! नमस्तुभ्य प्रसीद वरदा भव। 

त्वत्प्रसादेन में भूयात्‌ वाक्शुद्धि: सर्वेसिद्धिदा ॥१५॥ 

या 


ग्रन्थ रत्न का आधारभूत मगलाचरण 


के जी, 
७ भर ५५ 


कफ 
*मोक्ष मार्गस्थनेतारं मेसारं कर्म भ्भुताम्‌ । «२ 
(०लातार विश्वतत्त्वानां वंदे तद्‌गुणलेब्धयें ॥। «ु> 
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उमास्वामिकृत पूत-महेत्सस्तवमंगलं । 
महेश्वराश्रिय दद्यात्‌ महादेवपदस्थितं ॥१॥ 
मूलाधारं स्तुतेराप्त--मीमांसाकृते रिद । 
मूलमष्ट सहस्नचयाइत मगल मगल [क्रियात्‌ ॥२॥ 
देवागमस्तवोदभूता समंतात्‌ भद्बकारिणी । 
अकलंकवच:पूता विद्यानंद तनोतु में ॥३॥ 
महापूज्या जगन्माता स्याद्वादाग्रतवर्षिणो । 
अनेकांतमयी मूर्ति सप्तभंगतरंगिणी ॥४॥। 
सस्‍्वपर समयज्ञान प्रकटीकुरुते सदा। 
सवं्थंकातदुर्दातान्‌ विमदीकुरुते क्षणात्‌ ॥५॥। 
जिनशासन माहात्म्य-वधने पूर्णचंद्रवत्‌ । 
मिथ्यामतमहाध्वात--ध्वसने सुयेवत्‌ सदा ॥६॥। 
जीयात्‌ कष्टसहस्रे्या साध्या स्वार्थसिद्धिदा । 
पुष्यात्साप्टसहसत्री मे वाउछा शतसहलिकाम्‌ ।।७॥। 


आध्िका ज्ञानमती 
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श्रीमद्विद्यानन्दिस्वासिविरचिता 


अष्टसहस्री 


मंगलाच रणम्‌ 


श्री 'बद्धमानमभिवन्दय समन्तभद्र-मुद्ध तबोधमहिमानमनिन्दवाचस्‌ । 
शास्त्राववा ररचितस्तुतिगोच राप्त-मोमांसितं कृतिरलडिन्‍क्रियते मयास्य ।॥१॥ 


मगलावरण का प्र्धं-जो समंत-सर्वेप्रकार से भद्र-कल्याणस्वरूप हैं, जिनके केवलज्ञान 
की महिमा प्रकट हो चुकी है--जो विद्यानंदमय हैं, जिनके वचन अनिद्य-प्रकलंकरूप श्रनेकांतमय हैं, ऐसे 
श्री-अंतरंग-अनन्तचतुष्टयादि एवं बहिरंग-समवसरणादि विभूति से सहित अंतिम तीर्थंकर श्री वर्धमान 
भगवान्‌ को नमस्कार करके महाशास्त्र-तत्वार्थसृत्र के प्रारम्भ में “मोक्षमार्गस्य नेतारम्‌' इत्यादि मंगलकूप 
मे रचित स्तुति के विषयभूत आप्त भगवान्‌ की मीमांसा स्वरूप जो “दिवागमस्तोत्र” है उसे भाष्यरूप से 
मैं--विद्यानंदि स्वामी भ्रलंकृत करता हैं । 

[ श्री लघुसमंतभद्र॒कृत टिप्पणी का भावाधथं-इसमें मंगलाचरण से सर्वप्रथम श्री वर्धभान भगवान्‌ को 
एब सपूर्ण भ्रह॑त्समुदाय को नमस्कार किया है। पुनः इसी इलोक से श्री समंतभद्रस्वामी को एवं आप्तमीमांसा स्तोत्र को 
नमस्कार किया है। ] 

उत्थानिका-- इसी भरतक्षेत्र में पहले श्रपनी निर्दोष विद्या एवं निर्दोष संयमरूपी संपत्ति से 
गणधरदेव, प्रत्येकबुद्ध, श्र्‌तकेवली, दशपूर्वधारी झ्रादि सूत्र की रचना करने वाले महृषियों की महिमा को 
प्रात्मसात्‌ (स्वयं प्रत्यक्ष) करते हुए भगवान्‌ श्री उमास्वामी आाचायंवर्य ने तत्वाथंसूत्र नामक महाशास्त्र 
की रचना की है। स्याद्वादविद्या के अग्रणी श्री समंतभद्रस्वामी ने उस तत्वार्थ सूत्र महाश्ञास्त्र की 
गंधहस्ति महाभाष्य' रूप टीका रचते हुए मंगलाचरण में “मोक्षमार्गस्य नेतारम्‌” इत्यादि की टीका में मंगल 


१ # नमः । इह हि खलु पुरा स्वकीयनिरबद्यविद्यासयमसम्पदा गणधरप्रत्येकबुद्धश्रुतकेवलिदशपुर्वाणां 
सूत्रकृन्महर्षीणां महिमानमात्मसात्कुव ज्िरमंगवज्जिस्मास्वामिपादंराचार्यवर्ये रासूत्रितस्य॒तत्त्वार्थाधिगरभस्य मोक्षश्षास्त्रस्य 
गन्धहस्त्थाख्यं महाभाष्यमुपतिबध्नन्त: स्याद्वादविद्याग्रगुरव: श्रीस्वामिसमन्तभद्वाचार्यास्तत्र मज़ुलपुरस्स रस्तवविषयप रमात- 
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स्वरूप स्तुति के गोचर परम आप्त भगवान्‌ के गुणों की मोमांसा (परीक्षा) को करते हुए प्रवचनमय 
तीर्थ की सृष्टि की पूर्ति स्वरूप इन “देवागम-नभोयान इत्यादि पदों द्वारा “देवागमस्तोत्र” नाम के 
ग्रन्थ की रचना की है। 

इसके पश्चात्‌ जिनके चरणनख की किररों सकल ताकिक जनों के चूडामरिंत की कि रणो से 
चित्र विचित्र शोभा को प्राप्त हैं, ऐसे भगवान भट्टाकलड्ूूदेव ने इसी देवागम-स्तोत्र की शअ्रष्टणअती' नामक 
टीका रची है। 

इसी प्रकार महाभाग ताकिकजनों से मान्य वादीभसिह' इस पदवी से अ्रलंकृत श्री विद्यानन्दि 
स्वामी स्याद्वाद से प्रगट सत्यवचनों का प्रवाह है जिसमे, ऐसी अपनी वाणी की चतुरता को प्रगट करते हुए 
ओआप्त-मीमासा' को अलंकृत करने की इच्छा करते हुए श्री वद्धेमानम्‌' इत्यादि प्रतिज्ञा इलोक को कहते है । 

“मया श्रलक्रियते' मेरे द्वारा अ्लंकृत की जाती है,-इस पद से अ्रलनकार का महत्व प्रगट किया 
है प्र्थात्‌ जिस प्रकार सौंदयंशालिनी कन्या की भी ग्रलंकार झ्रादि से शोभा हिग्ुग्गित हो जाती है, उसी 
प्रकार से यह टीका भी इस स्तोत्र के लिए अलकार स्वरूप इस स्तोत्र के पदों के ग्रर्थों को अत्यर्थ रूप में 
स्पष्ट करते हुए श्रोता जनों के मन को हरण क रने वाली है ।' 

“मेरे द्वारा क्या अलंकृत की जाती है ?” 'क्ृति.-रचना | वह किस रूप है “ शास्त्र के 
प्रारम्भ मे रचित स्तुति के विषय को प्राप्त जो परम आप्त भगवान हैं, उनकी मीमांसा-परीक्षा की जाती 
है। “अ्रस्य” यह निर्देश विशेष्य-विशेषणा सम्बन्ध से युक्त होने से स्वामी समंतभद्वाचार्य के माहात्म्य 
को प्रगट करता है श्र्थात्‌ स्वामी समतभद्राचायं की रचना, 'अभिवद्य'-नमस्कार करके-मन वचन काय से 
बदना करके, मेरे द्वारा अलकृत की जाती है।इस नमस्कार पद से आस्तिक्य भावना के अस्तित्व को 
दिखलाया है । किसको नमरकार करके ? “श्री वद्धंमानम्‌” सब तरफ से वृद्धि को प्राप्त है 'मान'-केवलज्ञान 
जिनका, ऐसे वद्धमान भगवान को। श्री-समवसरग्गादि लक्षरण एवं परम श्रार्हत्य लक्षण से विभूषित थी 
गुरगातिशयपरीक्षामुपक्षिप्ततन्तो देवागमा्िधानस्य प्रवचनती र्थस्य सृष्टिमापुरयाअ्कक्रिरे। तदनु सकलताकिफवक्रचूड सगि- 
मरीचिमेचकितचरणनखकि रणो भगवान्‌ भट्टाकलड्डदेवस्तदेतस्थाप्रशत्याख्येन भाष्येणोन्मेषमकार्पीत्‌ । तदेव महाभागैस्ता- 
किकावरुपज्ञाता श्रीमता बादीभसिहेनोपलालितामाप्तमीमासामलचिकीरषव स्याद्वादोद्धासिसत्यवाक्यसरा गिरा चातुरी- 
माविभावयन्त: प्रतिज्ञाललोकमाहु, “श्रीवर्धभानमित्यादि ” अस्यार्थ: ।-- अलड्डियते विभूष्यते | केन ? मया विद्यानन्दि- 
सूरिणा । अनेनालश्थधारस्य महत्त्वमुद््योतितम्‌ु । का? कृति: सन्दर्भ:। किरूपा ? शास्त्रावताररचितस्तुतिगोचराप्त- 
मीमसासितम्‌ । विशेष्यविशेषणयोराविष्टलिज़त्वादय निर्देशों यथा ।--रमरी रत्नमुर्शीति । कस्य ? अस्य स्वामिसमन्त- 
भद्राचाययंस्थ । माहात्म्यमावेदितम्‌ । श्रीवद्ध मान: समनन्‍्तभद्रः सूरिरनिन्दवागित्येतत्व्रितवस्थानन्नरोक्तस्यास्पेल्यनेस 
परिग्रहृप्रा प्तावपि सूरेरेव परिगृहीति: कृतेरनेनेव प्रत्यासत्तिप्रकषंयोगात्‌ । कि कृत्वा ? प्रागभिवन्ध ग्रभितः समन्‍्तान्मनसा 
वचसा वषुषा च वन्दित्वा । श्रनेन नमस्क्ृतावास्तिक्यस्थास्तित्वमादशितम्‌ । कम्‌ ? श्रीवर्दध मानम्‌ । अब समन्ताहद्ध' 
प्रवृद्ध मानं केवलज्ञानं यस्यासां तथोक्त: | श्रिया समवसरणादिलक्षणशया परमाहेन्त्यलक्ष्या लक्षितों बद्ध मान: 
श्रीवद्ध मान: परमजिनेदव रसमुदयस्तम्‌ । भ्रथ॑रामुदयस्यार्थ: कथम्‌ ? प्रव समन्ताहद्ध' परमातिशयप्राप्त मान केवलज्ञान 
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वर्द्धमान भगवान्‌ अंतिम तीर्थंकर अथवा संपूर्ण अहत्परमेष्ठी समुदाय को नमस्कार करके । पुनः कैसे हैं 
भगवान्‌ ? “समन्तभद्र ” भद्र श्र्थात्‌ जिनके शर्तेन्द्रवदित गर्भावतरण आदि कल्याणक हुये हैं, ऐसे भगवान्‌ 
ही समन्तभद्र हैं। पुनः कैसे हैं भगवान्‌ ? “उद्भूतबोध महिमानम्‌” जिनके केवलज्ञान की महिमा-यथावत्‌ 
संपूर्ण बस्तुतत्व के प्रकाशन की महिमा प्रगट हुई है। इस विशेषण से भ्रचल ज्योति: स्वरूप केवलज्ञान 
के द्वारा समस्त लोकालोक को अवलोकन करने वाले है, यह प्रगट किया है। पुनः कंसे हैं भगवान्‌ ? 
“शनिद्यवाचम्‌” अनेकान्त की नीति वही हुआ गंगाप्रवाह, उसमें प्रवगाहुन करने वाली है वाणी-दिव्य- 
ध्वनि जिनकी ऐसे भगवान्‌ को । इस विशेषण से धर्म तीर्थ की प्रवृत्ति स्व्छप भगवान्‌ के वचन हैं-यह 
स्पष्ट किया है । 


[ अथवा इसी इलोक से आचाये समतभद्र स्वामी को नमस्कार करते हैं-- ] 


दूमरा भ्र्थ--श्री समंत भद्र स्वामी को नमस्कार क रके । कंसे है समंतभद्र स्वामी ? “श्री वद्धमानम्‌' 
निर्दोष स्याद्वाद विद्या के वंभव की आधिपत्य-लक्षण लक्ष्मी से जो वृद्धि को प्राप्त हैं। पुन: केसे है ? “उद्भूत- 
बोध-महिमानस्‌” भव्य जीवों को इस कलिकाल मे भी कलंक-रहित निर्दोष विद्या को प्रगट करने के लिए 
स्याद्गाद तत्व को प्रगट करने में जिनका ज्ञान समर्थ है। पुन: कंसे है ? “अनिद्यवाचम्‌ सप्तभगी से युक्त 


यस्यासा वद्ध मान: । अ्रवाष्योरल्लोप इत्यवश्ब्दस्याकारलोप: । श्रिया बहिरज्भुया चान्तरज्भया समवसरणानन्तचतुष्टय- 
लक्षणया चोपलक्षितों वद्ध मान: श्रीवद्ध मानो5हेत्समुदय इति व्युत्पत्त:। झनेन परमाहंता समुदयमिति वृत्तिकारोक्त- 
प्रतिज्ञाइलोकनमस्कृतौ विश्येष्यमुपात्तम्‌। कथम्भूतम्‌ ? समन्तभद्रम्‌। समन्ताड्ुद्वारिीण शतमखशताभिवन्दितानि गर्भावतरण- 
महिमादिकल्याणानि यस्य तम्‌ । अनेनाखिलेरिन्द्रादिभिवेन्दितमिति विश्वेषणमुपगह्दीतम्‌ ॥ भूयः कथम्भूतम्‌ ? उद्ध तः 
प्रसिद्धों बोधस्य महिमा वस्तुयाधात्म्यप्रकाशनसामथ्य लक्षणों यस्‍स्य तम्‌ । भ्ननेनाचलज्योतिज्व॑लत्केवबलालोकालोकितलो- 
कालोकमिति विशेषण स्वीकृतम्‌ । अ्रचलनिबर्धिज्योतिर्भिनिभज्व॑लता दीप्यमानेन केवलालोकेन केवलदशंनेनालोकितोौ 
लोकालोकी येन तमम्रति प्रतिपादनात्‌ । भूयोपि कथम्भूतम्‌ ? अनिन्दवाचम्‌ | अनिन्द्यानेकान्तनीतिगड्भाप्रवाहावगाहिनी 
बाग वाणी यस्य तम्‌ । श्रननोद्दीपीकृतधरमंतीर्थ समिति विशेषणमात्मीकृतम्‌ । उद्दीपीकृत घर्मप्रतिपादक तीर्थ शास्त्र येनेति 
व्युत्पादनात्‌ । भगवान्‌ श्रीवद्ध मान: कल्याणसम्पदाशसिना मभिवन्ध: सकलकल्याणसम्पद्भिरामत्वात्‌ । यथा सकललक्ष्मी- 
सम्पदभिरामः सार्वभोमों लक्ष्मीसम्पदाशसिनामिति स्वभावलिड्भजनितमनुमानम्‌ ॥। सकलकल्याणसम्पदभिरामोश्यमुखझ्ू त- 
बोधमहिमत्वादिति कारणसहचर्रालद्वजनित केवलज्ञानोदयसहभाविनस्तीर्थकरपुण्योदयात्‌ सकलकल्याणाभिरामपर- 
माहंन्त्यलक्ष्मीसम्पत्सयुते: सर्वत्रोड्ू तमहिमाय तज्न युक्तिक्षास्त्राविरोधिवाक्त्वात्‌। यर्थबागदद्भारकमंशि ग्रुक्तिशास्त्रा- 
विरोधिवाग्भिषग्व रस्तन्नोड्धू तमहिमेति कार्यलिज्गजनित महीयसा बचनातिशयस्य प्रज्ञातिशयनिबन्धनत्वादिति । 
एवमुत्तरत्र व्याख्याद्येपि यथासम्भव हेतुपन्यासः प्रतिपत्तव्य: । 


प्रथवा प्रभिवन्यध । कस ? समत्तभद्र' समन्‍्तभद्राचार्यम्‌ । कीट्शम्‌ ? श्रीवर्धमानं क्षिया निखिलविद्यालडुपर- 
निरवद्यस्याद्रादविद्याविभवाधिपत्यलक्षणया लक्ष्म्या वद्ध मानमेत्रमानम्‌ । साक्षात्कृत्सकलवाड मयत्वेन समस्तविद्याविदा 
परमेश्वर्यमातिप्ठ मानस्य' स्पाद्वादविद्याग्रगुरोमंहामुने: श्रीवर्द्धोमानताया विवादाभावात्‌ | भूयः कीह्शम्‌ ? उद्भू तबोध- 
महिमानम्‌ । उद्धू तो बोधस्थ महिमा भव्यानां कलिकालेप्यकलदूभावाबिर्भावाय स्याद्वादतत्वसमर्थने पटिमा यस्य 
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आराप्तमीमांसा नाम को स्तुति जिन्होंने रची है, ऐसे श्री समंतभद्र स्वामी को नमस्कार करके यह भ्राप्त 
मीमांसा की टीका मेरे द्वारा झलंकृत की जाती है। 


[ अथवा तीसरा अर्थ-यहाँ आप्मीमांसा को नमस्कार करते हैं। ] 


इस आ्राप्त मीमांसा स्तुति को मैं नमस्कार करता हैं। कैसी है वह रतुति ? “अ्रनिन्‍्धवाचं” 
प्रत्यक्षादिप्रमाणों से भ्रवाधित एवं पूर्वा पर विरोध से रहित वचन जिसमें हैं। पुनः कसी है ? “श्री वर्धमानं”! 
जो स्यात्कार लक्ष्मी से वृद्धि को प्राप्त-भ्रम्युदयशील है। पुन: कैसी है? “समन्तभद्र ” सब तरफ से भद्ग- 
कल्यारा स्वरूप है, सभी के हृदय को आल्हादकारी तत्व स्वरूप ग्रागम वो ही अमृत उसके निर्मर से जो 
रमणीय है । 

पुन: यह स्तुति कसी है ? “उद्भूत बोध महिमान॑ ।” जिसमें श्रनेकांत तत्व की महिमा प्रगट है 
प्र्थात्‌ पाप रूप एकान्तवाद वही हुआ अंधकार, उसको नाश करने मे प्रचड सूर्य के समान जिसमें ज्ञान है। 
इन विशेषणों से विशिष्ट इस आप्तमीमांसा स्तुति को नमस्कार करके, शास्त्र जो तत्वार्थ सूत्र है. उसके 
प्रारम्भ में रचित जो मंगलाचरणा स्तुति-“मोक्षमार्गस्य नेतारं भत्तारं कर्म भूभृता / आदि इस स्तुति के 
विषय को प्राप्त जो आप्त--भगवान उनकी मीमांसा-परीक्षा जिसमे है ऐसी यह आप्तमीमासा नामक 
स्तोतन्न की टोका मेरे द्वारा अलंकृत की जाती है । 





तम्‌ । भूयोपि कीहशम्‌ ? श्रनिन्यवाचम्‌ | श्लनिन्‍्धा सप्तभज्ीसमालिज्जिता वागाप्तमीमासास्तुतियंस्थ तम्‌ । अनेन 
स्थाद्ादविद्याधिपत्यं भव्याकल ड्रूभावाविभवितावैदस्ध्यें ती्थप्रभावनाप्रागल्भ्यमिति विशेषणजत्रयेर तीर्थमित्येतदादी 
कृत्वेस्येतदन्ते वृत्ताशे वाक्यत्रयोपदर्शित सूरेविशेषणत्रय संबोधितम्‌। तत्राद्य तन विशेषशेन सवंपदार्थतत्त्वविषयस्याद्वाद- 
पुण्योदधेरुद्ध त्येतद्राकयमाहिलप्ट भगवानयमाचाये: स्थाद्वादविद्याविभवाधिपर्तिस्तद्विद्या महो दधेरुद्धू त्य प्रकरणामा रचगितृत्वात्‌ । 
यथा सकलबश्रुतविद्यामहोदघेरुद्धत्योत्तराष्ययनप्रकरणमारचयन्‌ भद्ववाहुस्तद्वि्याविभवाधिपतिरित्युपपादनात्‌ । द्वितीयेन 
भव्यानामकलझ्ूभावकृतये काले कलाविस्येतदिष्टः स्पृष्टमु । तृतीयेन तीर्थ प्राभावीत्येतदुपक्षिप्ममिति | विश्वेष्यं तु 
प्रसिद्धमेव । 

अथवाभिवन्ध । कम्‌ ? श्रनिन्यवाचम्‌ । प्रनिन्या प्रमागाबाधा पूर्वापरविरोधविधुरा वाग्व्याहृतियंस्मिप्नसाव- 
निनन्‍्धवाक्‌ प्रस्तुतत्वात्‌ समन्‍्तभद्वाचार्यक्रतिराप्तमीमांसास्तवस्तम्‌ । अनेन गासिति विश्येप्यमालिजझूततम्‌ । कीहक्षम्‌ ? 
शक्षीवद्ध मानम्‌ । श्षिया नानाभज्जीमावसुव्यक्तमूर्त्या स्यात्कारलक्ष्य्या वद्ध मानमभ्युदयमानम्‌ ॥ श्रनेन सप्तभद्भीविधिसिति 
विशेषणमुपगूढम्‌ । भूयः कीटक्षम्‌ ? समन्तभद्र' समनन्‍्तात्सवंतो भद्र सहुृदयहृदयाल्हादितत्वागमसुधासारनिष्यन्दिसुक्ति- 
रमणीयमिति य्रावत्‌ । अनेन स्पाद्वादामृतररभिणीमिति विशेष परिरब्धम्‌ । गअनेकान्ततस्वाकलनात्मना पीयूषेण 
साल्तस्सारमिति गोशब्दस्प घेन्वर्थवत्तितामभिसमीक्ष्य प्रतिपादनात्‌ । भूयोषि कीहक्षम्‌ ? उद्धू तंबोधमहिमालम्‌ । उद्धू तो 
बोधस्यानेकान्ततत्त्वप्रकाशस्थ महिमा दुरितेकान्तवादतमस्काण्डखण्डने प्रचषण्डिमा यस्माद्विनियानां तम्‌। ग्रनेम प्रतिहते- 
कास्तान्धकारोदयामिति विद्येषण परिष्वक्तम्‌ । गोशब्दस्य दीप्ट्यर्थंविषयतामाकलय्य निवेदनात्‌। शास्त्र' तस्वार्थसूत्र' 
तस्थावतार: प्रारम्भस्तस्मिन्‌ रखिता यासौ स्तुति “मॉक्षमार्गस्थ नेतार कमंभुभृता भेत्तार” भमित्यादिस्तस्था गोचरों 
विषयोसावाप्तस्तस्थ मीमासितं या । अस्मिनु इलोके पूर्वाद् न भाष्यादिपच्रद्ययार्थ: उत्तराद्ध न प्रथमभाष्याथश्च सडगृहीत३ 
समस्त: । सुत्रार्थों बब्यंते यत्र वाक्य. सुत्रानुधासिभरि: । स्वपवानि श्र वर्ष्यग्ते मा्य भाष्यविदों बियर: । 


[ मंगलाचरंश का महत्व शोर ग्रन्थकर्त्ता का उद्दे्य ]. प्रथम परिच्छेद [५ 


[ मंगलाचरणस्य महत्वं ग्र थकतु रूह एयस्न्च ] 
श्रेय:' श्रीवद्धमानस्य परमजिनेश्वरसमुदयस्य समन्तभद्रस्य तदमलवाचदइच 'संस्तवनमाप्त- 
मीमांसितस्यालद्भुरणे 'तदाश्रयत्वादन्यतमासम्भवे तदघटनातू । 'तद् त्तिकारैरपि तत 
एवोहीपीकतेत्यादिना तत्संस्तवनविधानात्‌ । देवागसेत्यादिमद्भलपुरस्सरस्तवविषयपरमाप्त- 
गुरातिशयपरोक्षामुपक्षिपतेव' स्वयं* श्रद्धागुणज्ञतालक्षणं प्रयोजनमाक्षिप्त लक्ष्यते । 


"तदन्यतरापाये5्यं ' स्थानुपपत्ते:" ।  शास्त्रन्यायानुसारितया “तथंवोपन्यासात्‌ #। इत्यनेन"' 


[ मंगलाचरण का महत्व और ग्रन्थकर्त्ता का उद्देश्य 
श्री वर्धभान भगवान, समस्त तीर्थकरों का समुदाय, श्री समन्‍्त भद्व स्वामी श्रौर उनके निर्दोष 


वचन रूप स्तुति का संस्तवन ही कल्याणकारी है, क्योंकि आ्राप्तमीमांसा की टीका करने में वे सब आश्रय- 
भूत है । इनमें से एक किसी की भी स्तुति न करने से इसकी टीका नही हो सकती है । इस आप्तमी मांसा की 
प्रथमत: बृत्ति (टीका) करने वाले श्री भट्टाकलक देव ने भी इसी विषय को श्रष्टशती नामक टीका करते 
समय “उद्दीपीकृत'' इत्यादि इलोक के द्वारा मंगलाचरण किया है। तथेव “देवागम'” इत्यादि संगल-पृ्ंक 
स्तुति के विषय को प्राप्त, परम प्राप्त भगवान के गुणातिशय को परीक्षा को स्वीकार करते हुए श्री 
समम्तभद्र स्वामी ने स्वयं झ्पनी भ्रद्धा भोर गुरणाशता लक्षण प्रयोजन को सूचित किया है, ऐसा जाना 
जाता है| क्योंकि भरद्धा शोर गुणशता इन दोनों में से किसो एक के भ्रभाव में देवागमस्तव में परोक्षा 
लक्षण पश्रर्थ नहीं बन सकता है। प्रत: श्ाच्ाय॑ पु्वशास्त्र के झ्ाधार से हो भ्रर्थात्‌ तत्वार्थसृत्र का प्रवलंबन 


लेकर हो टोका करते हैं #॥। इस कथन से ग्रथकार ने स्वरचित एवं स्वरुचि-विरचित शास्त्र का 
परिहार किया है । 


१ ननु चेष्टदेवतामभिष्ट त्येव सर्वेपि शास्त्रकृत: शास्त्रमुपक्रमन्ते न पुनःस्तुत्यस्तोतृस्तुती स्तत्त्रयस्तोत्रमिद शास्त्रादौ 
भगवता सूचित कथ सोन्दर्यमास्कन्दतीत्याशडूायामाह श्रेय इत्यादि । २ इद साध्यम्‌ । अनेन इलोकवत्त्यं भिवन्धदाब्दः 
सस्तवनाथथ एवं न तु प्रशमनार्थ इति प्रकाशित: (तम्‌) ॥ अनेनोपकारकरणार्थ स्तुत्यादित्रयसस्तवन कृतमिति प्रकाशित॑ 
भ्रयोमार्गस्य संसिद्धिरित्यादो तथेव श्रवणात्‌ । श्रतएवं तदाश्रयत्वात्तदन्यतमासम्भवे तदघटनात्‌ श्रनेन सम्मितिदंशिता 
भाष्यादिपद्यद्ययस्याभिप्रायश्च सूचितः, भाष्यानुसारेणवालज्ूर: क्रियते इति च॒ प्रकाशित: (तम्‌)। ३ पक्ष:। ४ ननु 
चास्यालझूरणस्य॒स्तुत्यस्तोतृस्तुतिनिमित्तकत्वेषि _तत्र तत्व्रयस्तोत्रेण श्रेयसा भाव्यमिति कोय नियम इत्याशद्भुायामाह 
तद्,त्तिकारंरपीत्यादि । भट्टाकलड्भुदेवं:। ५ नन्वस्य भगवत: समतभद्गस्य समन्‍्तभद्रादयस्तिस्र एवं कृतयः श्रूयन्ते न तु 
शास्त्रावता ररचितस्तुतिगोचराप्तमीमासित नाम कुरतिस्तस्मात्कथमियं प्रतिज्ञा सुघटनामटतीत्युक्ते बक्ति देवागमेत्यादि । 
मोक्षमार्मस्य नेतारमित्यादि । ६ स्वीकुवंता समन्तभद्रस्वामिना । ७ स्वस्थ समन्तभद्वस्य । ८ प्रेरकत्व वाडषराध्यत्वेन ज्ञान 
भक्ततिस्तत्रात्यन्तमनुरागः श्रद्धा । ६ कटाक्षिससूबितमित्यथ: । प्रतिज्ञातम्‌ । स्वीकृतम्‌ । सामथ्येंनोपपन्नम्‌ । सड्भ हीतम्‌ । 
१० (यतः) प्रयोजनाभावे झास्त्रकरणं न स्थात्‌ । ११ तयोः श्रद्धागुणशतयोम॑ध्ये एकस्याभावे । १२ परीक्षालक्षण॒स्य । 
देवागमस्तवस्य । १३ प्रयोजनानुसारेश शास्त्रकरण घटते । १४ श्रनुपपत्ति: कुत इत्याह पूर्वशास्तानुसारितया । १४ प्रन्थ- 
कारस्य तस्वार्थश्रास्त्रप्रसिद्धानुसारित्वेन स्वोपक्रान्तत्वस्वरुचिविरचितत्वपरिहारलक्षणप्रयोजनेन मज्भुलपुरस्सरस्तवविषये- 
त्यादिप्रकारेणवोपन्यासात्‌ । प्रन्यथानुपपत्तिप्रकारेण परीक्षात्वेव वा। १६ वृत्तिग्रन्थेन । 








६] अष्टसहस्री [ मगलाचरणा का भहत्व॑ 


प्रन्थका रस्य' श्रद्धागुणश्ञतालक्षरों 'प्रयोजने साध्ये 'शास्त्रारम्भस्तवविषयाप्तगुणा  तिशय*परीक्षो- 
पक्षेपस्थ “साधनत्वसमर्थनात्‌ । शास्त्रावत्ताररचितस्तुतिगोचराप्तमी मांसितमिदं ज्ञास्त्रं देवा- 
गरमाभिधानमिति निर्णय: । “मद्भुलपुरस्सरस्तवो'” हि शास्रावताररचितस्तुतिरुच्यते । 
मंज़ूलं पुरस्सरमस्येति मद्भलपुरस्सर: शास्रावतारकालस्तत्र रचितः स्तवो मंगलपुरस्स रस्तव: 
इति व्याख्यानात्‌। तद्विषयो यः ' 'परमाप्तस्तदुगुणातिशयपरीक्षा तद्विषयाप्तमी मां सितमेवोक्तम्‌ । 





इस प्रकार से ग्र थकार ने श्रद्धा, गुणज्ञता लक्षण प्रयोजन रूप साध्य मे शास्त्र के प्रारम्भ 
में रचित स्तव के विषय को प्राप्त परम प्राप्त के गुणातिशय की परीक्षा की स्वीकारता को हेतु बनाया 
है। शास्त्र के श्रादि मे रचित स्तुति के विषय को प्राप्त आप्त की मीमासा रूप यह शास्त्र 'दिवागमस्तोत्र 
इस नाम का है-यह निर्णाय हुआ क्योंकि मगल-पूर्वंक स्तव ही ज्ञास्त्र के आदि में रचित स्तुति कहलाती 
है। मंगल है पूर्व में जिसके, उसे मंगलपुरस्सर कहते है। शास्त्र-रचना के प्रारम्भ में रचित मंगलपुरस्सर 
स्तव कहलाता है उस स्तुति के विषयभूत परम आप्त भगवान्‌, उनके मोक्षमा्ग प्रणेतृत्वादि 
गुणातिशयों की परीक्षा हो तद्ुविषयक आप्तमीमासा है। 

भावाथं--श्री विद्यानंद स्वामी का कहना है कि श्री वर्धभान भगवान्‌, सभी तीर्थकरो का समुदाय 
एवं देवागम स्तोत्र के कर्त्ता श्री समतभद्र स्वामी तथा उनके निर्दोष वचन इन सबकी मगलाचररा के द्वारा 
मैंने स्तुति की है क्योंकि इनमे से किसी एक की भी स्तुति न करे तो इस आप्तमीमांसा की टीका को करने 
मे हम समर्थ नही हो सकंगे | एवं श्री भट्टाकलक देव ने तो अप्टशती भाष्य में स्पष्ट ही कह दिया है कि 
इस ग्रथ में श्राप्त-अर्हत भगवान्‌ की परीक्षा करने मे श्रद्धा ओर गुणज्ञता ये दो ही प्रयोजन मुख्य है। यदि 
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१ प्रन्थकार: पक्ष:। २ प्रेरकत्वे। ३ मोक्षमार्गस्थेत्यादि। ४ मोक्षमार्ंप्र सेतृत्वादि। ५ विरुद्धनानायुक्तिप्राबल्य (घंटमानयौश्च) 
दोबंल्यावधारणाय प्रवत्त मानो विचार. परीक्षा | सा खल्वेत्र चेदेव स्यादेव चेदेव न स्थादित्येबं प्रवत्त ले । ६ स्वीका- 
रस्य । ७ श्रद्धायुणज्ञतालक्षण प्रयोजन पक्ष. घमित्व समन्‍्तभद्ाचार्यस्थास्ति। झआरनगुर्गातिशय परीक्षोपक्षेपान्यथानुप- 
पत्ते: ।5 श्र्थस्थानुमवगम्यस्य परीक्षाविश्येपस्थ गुणातिशग्रपरीक्षोपक्षिप्तस्यास्यैव तावदहे वागमामसिधानमिति निर्णय: , कथ- 
मिति चेदुच्यते। प्रस्य देवागमत्वान्निणय ग्रन्थकारस्य श्रद्धागृगाज्ञतालक्षरों प्रयोजने साध्ये साधनमिद न भवत्येव 
स्वरूपासिद्धत्वात्‌ । कथमिति चेह बागममन्तरेगान्यस्थ मोक्षज्रास्त्रारस्भरचित “ मोशसमार्गस्यथ तेतार” मित्यादिस्तवनविषया- 
मगुशातिशयपरीक्षारूपाया: समन्तभद्राचार्यक्रते. सर्व धाप्यमम्मवात्‌ । निःश्नेयसपूर्वोक्तश्ास्त्रणब्दस्थार्थॉयम्‌ । ९ एतश् विभा«» 
बयति। १० नन्वेबमपि शास्त्रारम्भस्तवविपयपरमात्मग्रुगातिशयपरीक्षेव देवागमामिधान लब्धुमहेति देवागमेत्यादि- 
मजूुलपुरस्सरस्तवविषयप रमात्मगुणातिशयपरीक्षामित्यनेन तयोरेकत्वनाभिधानातू, न पुनः घास्रावताररचितस्त॒ति- 
गोचराप्तमीमासित देवागमामिधान लब्धुमहेति । तत' कथमिदमुक्तम्‌ ।--झाख्रावताररचितस्तुतिगोचराप्तमीमासितमिद 
शास्त्रम्‌ । देवागमामिधानमित्युक्ते तद्गुणातिशयपरीक्षानदापमीमासितयोरेकत्वे साधिते तदाप्तमीमासितमाप देवागमा- 
भिधान भविष्यत्येवेति स्वीकृत््य तयोरेकत्वसमथेनार्थमाह ।--मज़ुलपुरस्सरेत्यादि । ११ मोक्षमार्गप्रशेतृत्वादि । 





भ्रौर ग्रम्धर्कर्ता का उ्दें इय ] प्रथम परिच्छेद [७ 


'तदेव॑ 'निदश्रेयसशास्रस्थादों तन्निबन्धनतया मंगला्थतया च॑ मुनिभिः संस्तु- 
तेन निरतिशयगुरगोन भगवताप्त न श्रेयोमार्गमात्महितमिच्छतां' सम्यम्मिथ्योपदेशार्थविशेष- 
*प्रतिपत्त्य्थमाप्तमी मांसां _विदधाना:, श्रद्धागुणज्ञताभ्यां प्रयुक्तमनस:, कस्माद्‌ देवागमादि- 
विभूतितो#हं महान्नाभिष्ठुत'  इति स्फुट पृष्टा" इव स्वामिसमन्तभद्राचार्या: प्राहु-- 


हमारे में श्रद्धा और भगवान के गुग्गों का ज्ञान नही है तो कथमपि उनकी परीक्षा नही की जा सकती है। 
यदि श्रद्धा या गुराज्ञता इन दोनों गुणों में से एक गुण नहीं हो तो भी आप्त की परीक्षा नही हो सकती 
है । इस कथन से यह जाना जाता है कि श्री समतभद्र स्वामी भगवान के गुणों में विशेष रूप से अनुरक्त 
हो करके ही व्यंग्यात्मक शैली से झ्राप्त की परीक्षा के बहाने से उनके महान गुणों की स्तुति कर रहे हैं । 
इससे यह भी ध्वनित हो जाता है कि जो व्यक्ति किसी देव, शास्त्र या गुरुओं की परीक्षा को करने में रुचि 
रखते है तो सबसे पहले उन्हे श्रद्धालु एव गुणग्राही होना चाहिये न कि अश्रद्धालु भ्रथवा दोषज्ञ, क्योंकि 
मात्र दोषग्राही व्यक्ति किसी के ग्रुगगो की परीक्षा करने मे या किसी के गुरोों का मूल्यांकन करने में 
समर्थ नही हो सकते है, क्योंकि दोषग्राही बुद्धि से तो सामने वाले के गुग्गों में भी दोपारोपण कर दिया 
जाता है भ्रतः परीक्षा करने मे कुशल, अ्रधिकारी व्यक्ति को ही किसी की परीक्षा में कदम उठाना चाहिये 
क्योकि सभी को सभी की परीक्षा क? अ्रधिकार नही है। 

उत्थातिका-- इस प्रकार से नि:श्वेयस शास्त्र (मोक्षशास्त्र) के श्रादि मे मोक्ष के लिये जो कारण 
भूत हैं और श्री उमास्वामी ग्याचार्य के द्वारा स्तुति को प्राप्त अतिशय गुण सहित जो भगवान आप्त है, 
उन्होने श्री समंतभद्र स्वामी से प्रश्न किया है। कैसे है समन्तभद्र स्वामी ? मोक्षमार्ग ही आत्मा का हित 
है इस प्रकार स्वीकार करने वाले शिष्यों को सम्यक उपदेश और मिथ्या उपदेश की जानकारी के लिये 
श्राप्तमीमांसा को करते हुये श्रद्धा और गुगाज्ञता से जिनका मन युक्त है-उनसे भगवान ने प्रइन क्या कि 
है समन्तभद्र ! “देवागम आदि विभूति से मैं महान हैं पुन आप मेरी स्तुति क्‍यों नहीं करते है ?” 
इसप्रकार स्पष्टतया भगवान के प्रइन करने पर ही मानों समनन्‍्तभद्र स्वामी कहते है-- 





१ ननु च सीमासित, परीक्षा, विचार इत्यनर्थान्तर तह्च॒ वादिप्रतिबादिभ्यां भवितव्यमू । तथा च सति समन्त- 
भद्राचायंस्य महावादिन: प्रतिवादी न कश्िन्मनुष्यमात्र: सम्भवत्येव ( भ्रवदुतटमटति कटिति स्फुटतटवाचाटधघूर्ज टेजिल्ला । 
वादिनि समन्तभद्रे कान्येषा सकथा तजन्न ) तत' कथमासमीमासाविधानमुपपदते इति पृष्ट' सन्नाचष्टे तदेवमित्यादि । 
तदेबमुक्तन्यायेनेत्यर्थ: । २ तत्त्वाथंसूत्रस्य । ३ मोक्षनिमित्त मद लनिमित्तमाचार्या: णास्त्र कुर्बवन्ति। ४ उमास्वामिषादे: 
गृद्धपिच्छाचार्यापरनामधेय: "'श्राचार्य वुन्दकुम्दार्यों वक़ग्रीवों महामति । एलाचार्यों गृद्धपिच्छा पद्मनन्दी वितन्यते” 
॥ १॥ “तत्त्वाथसूत्रकतृ त्वाश्रकटीकृतसन्मत । उमास्वामिपदाचार्यो मिथ्यात्वतिमिराशुमानु ॥ २ ॥ ( टिप्पण्यन्तरम्‌ ) । 
५ विनेयानाम्‌ । ६ यस” ( दन्द्रममास: )। ७ अर्धविजेपप्रतिपत्त्यर्थ ज्ास्त्रन्यायानुसारितिया तर्थवोपन्यासादिति पूर्वोक्त- 
भाष्याद्वविवरणमिदम्‌ । एवं यथायोग्य ज्ञातव्यम्‌ । ए कुर्वारगा: समन्तभद्राचार्या:।। ६ जिनः, परमेष्ठी । १० तत्त्वार्थ- 
सूज्रकारं: । ११ मोक्षमार्गस्थ नेता कर्मभूभुता भेत्ता विश्वतत्त्वाना ज्ञातेति विशेषणत्रयेणाह स्तुतः सूत्रकृता भो समन्‍्त- 
भद्वाचार्या देवागमादिविशभृत्या त्व महानिति कुतोह नाभिष्टुत इति पृष्टा इब । 





८] अष्टसहल्ी [ कारिका १- 
देवागसनभोयानचासरादिविभूतयः । 
मायाविष्वपि दृश्यन्ते नातस्त्वमसि' नो' महान्‌ ॥१॥। 


देवागमादीतामा दिशब्देन प्रत्येकमभिसम्बन्धनादहेवागमादयो नभोयानादर्य श्रामराद- 

यश्च' विभूतयः परिगृह्यन्ते ताश्न भगवतीब मायाविष्वपि मस्करिप्रभृतिषु हृश्यन्त इति 
तद्त्तया' भगवज्नोस्माक परीक्षाप्रधानानां महान्न स्तुत्योसि। . पभ्राज्ञाप्रधाना हि त्रिद- 
शागमादिक परमेष्ठिन: परमात्मचिन्हूं प्रतिपद्य रच नास्मदादयस्ताहशो' सायाविष्वषि 
)*भावादित्यागमाश्रयोयं ' ' स्तव:# । श्रेयोमार्गस्य प्रणेता भगवान्‌ स्तुत्यो महान्‌ देवागमन- 
भोयानचा मरादिविभूतिमत्त्वाद्यन्यथानुपपत्तेरिति हेतोरप्यागमाश्रयत्वात्‌'' | तस्य च॒ प्रति- 
वादिन:” प्रमाणत्वेनासिद्धें: तदागमप्रामाण्यवादिनामपि विपक्षवृत्तितया गमकत्वायोगात्‌ ' 
तदागमादेव हेतोविपक्षवृत्तित्वप्रसिद्धे: । 

कारिकार्थ--आप के जन्म कल्याशक श्रादिकों में देवों का आगमन, आप का झाकाश मार्ग 
में गमन एवं समवसरणा में चामर छत्र श्रादि श्रनेक विभूतियों का होना श्रादि यह सब बाह्य वैभव मायावी 
विद्याधर मस्करी आदिकों में भी पाया जा सकता है भ्रतः है भगवन्‌ ! हम लोगों के लिए आप महान 
नहीं है, स्तुति करने योग्य नही हैं ॥॥१॥। 

इस कारिका के झादि पद को प्रत्येक पद के साथ लगाना चाहिए । इससे देव चक्रवर्ती 
आदिकों का आगमन, आकाश में गमन, चतुर्मुख आदि, चामर, छत्र, पृष्पवृष्टि श्रादि विभूतियों ग्रहण की 
जाती है-ये विभूतियाँ जिस प्रकार अहंनत भगवान में देखी जाती है उसी प्रकार मायावी मस्करी, पूरण 
ग्रादिको मे भी पाई जा सकतो हैं। इसलिए है भगवन्‌ ! हम जैसे परीक्षा-प्रधानी महापुरुषों के लिए 
श्राप स्तुति करने योग्य नही है | हाँ ! जो श्राज्ञा प्रधानी हैं थे हो प्रहंत भगवान के देवाधशम, नभोयान 
झादि वेभव को परमात्मा का चिह्न समकऋ कर नमस्कार करते हैं न कि हम जंसे परीक्षा-प्रधानी जन, 
क्योंकि बेसा वेभव भायावी जनों में भी पाया जाता है। श्रत. इस प्रकार का स्तवन झागम के श्राश्चित है | 

यथा -- “मोक्ष मार्ग के प्रणेता भगवान स्तुति करने योग्य महान हैं, क्योकि देवागम नभोयान 
चामरादि विभूतियों का भ्रन्यथा होना सभव नहीं है।”” 
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१ इति हेतो: । श्रथवा देवागमादिविभूतित.। २ वद्धेमान: । ३ अस्माक परीक्षाप्रधानाना समन्तभद्रादीनाम्‌। 
४ चक्रवर्त्यागमादि। ५ चतुरास्यत्वादि। ६ सुरपुष्पवृष्टधादि ७ परीक्षाप्रधानाना स्तुत्यों नासीत्यादि भावषति । 
८ प्राज्ञावशवर्तिन: नान्यथाभाषितमिति वदति शास्रतेचार न जानतीति अश्राज्ञासम्यक्त्ववशवतिन:॥ ६ देवागमा- 
दिचिक्ृस्य । १० इति हेतो:। ११ देवागमादिविभूतितस्त्व महानित्ययम्‌ । १२ महत्वाभावे। १३ जैनागमसत्यवादिना 
स्याद्वादिनामपि विपक्षेषु मप्करिप्रभूतिषु प्रवर्नमानत्वाद्ध तो: साधकत्वासम्भवात्‌ । 


कक >ज>नजनलल-++न्‍नननिलानननना+ल्‍ 


__ ] देवागमादिविभूतियुक्तितया 2 मीमासकस्य । 


झाप्त की परीक्षा ] प्रथम परिच्छेद [६ 


[ विभूतिमस्त्यहेतोनिदोषत्व-साधने युक्ति: ] 
परमार्थपथप्रस्थायियथोदितविभूतिमत्त्वस्य हेतोर्मायो 'पदरशिततद्विभूतिम:्धिर्मायाविभिने 


व्यभिचार: सत्यधघ्तमवत्त्वादे: पावकादौ साध्ये स्वप्नोपलब्धधूमादिमता देशादिनानैकान्ति- 
कत्वप्रसंगात्‌ सर्वानुमानोच्छेदात्‌ । 
[ तटस्थ जैनेन समाधान-जनक  प्रत्युत्तरं कारिकाया द्वितीयो5थंश्च ] 
इति चेत्‌ तहिं मा भूदस्य हेतोव्यंभिचारः पारमाथिक्य: पुरन्दरभेरीनिनादादिकृत- 
पप्रतिधातागोच रचारिण्यो यथोंदितविभूतयस्तीर्थकरे भगवति त्वयि ताहश्यों मायाविष्वषि 
नेत्य“तस्त्वं' महानस्माक्रमसीति” व्याख्यानाद्ग्रन्थविरोधाभावादिति”' कश्चित्‌,' 
यह हेतु भी आागमाश्नित है इसलिए यह हेतु प्रतिवादी को प्रमाण रूप से मान्य नही है, 
क्योंकि वे लोग भी अपने आगम को प्रमाण मानते है। अ्रत: वियक्ष में चले जाने से यह हेतु गमक 
(अपने साध्य को सिद्ध करने वाला) नही हो सकता है। उनके आ्रागम में भी चले जाने से इस हेतु मे 
ज्पश्नवृत्तित्व सिद्ध ही है। 
[ विभूतिमत्व हेतु को निर्दोष मानने मे युक्ति ] 
भ्रब कोई प्रइन करता है कि वास्तविक झागम कथित विभूतिमान्‌ जो हेतु है वह माया से 
उपदर्शित विभूति वाले मायावी जनों के साथ व्यभिचारी नही है, क्योंकि मायावी जनो में उस प्रकार 
की विभूतियाँ नही पाई जाती है, यदि ऐसा नही मानोगे तो सत्य धरृमवत्वादिक हेतु से भ्रग्नि श्रादि साध्य 
के सिद्ध करने में स्वप्न मे उपलब्ध हुए धृमादिमान प्रदेशादिक से भी व्यभिचार मानना पड़ेगा और 
पुन. सभी श्रनुमानों का उच्छेद हो जायेगा । 
| तटस्थ ज॑नी द्वारा समाधान-जनक उत्तर एवं कारिका का द्वितीय अर्थ ] 
अब यहाँ कोई तटस्थ जैनो उत्तर देता है कि यदि ऐसी बात है तो इस "देवाग्रमत्व हेतु 
को व्यभिचारी मत मानिये, किन्तु ऐसा अर्थ कर लीजिए कि देवादिकों के भेरी निनाद आदि के द्वारा 
होने वाली एवं बिनाश को न प्राप्त होने वाली, ऐसी वास्तविक, यथोदित (शास्त्र में कही गई) विभूतियाँ 
जिस प्रकार की आप तीर्थंकर भगवान में है, उस प्रकार की मायावी जनों में नही हैं। अ्रतएव श्राप 
हम लोगों के लिए महान है-इस इलोक का ऐसा अर्थ करने पर ग्रन्थ में भी विरोध नही आता है । 
हु १ माययोपदर्शिताइच तास्तद्विभूतवों देवागमादिविभूतयस्तास्सन्ति येधा मायाविना ते मायोपदर्शिततद्विभूति- 
मन्तस्ते: । २ श्रत्राह कश्चित्स्वमतवर्त्ती 'हे समन्तभद्वाचार्या ! मायाविभि: कृत्वास्य हेतोव्यंभिचारों नास्ति तदेव सत्य- 
धुमवत्त्वादेरित्यादिवा दर्शयति । ३ देवागमादिमत्त्वस्थ । ४ विनाश । ५ मायाविषु ताहश्यो विभूतयों न दृश्यस्ते । 


६ इति हेतो: । ७ देवागमादिश्लोकस्येव व्याख्यानादित्यर्थ: । ८ व्यभिचाराभावे देवागमभेत्यादिग्रन्थविरोध इत्यत 
झाह ग्रस्थविरोधाभावात्‌ ॥ ६ तटस्थः स्वमतवर्सी पृच्छति । 
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) सर्वानुमानोच्छेदापत्त :-इति पाठांतरम्‌ । 


१० ] अष्टसहल्ली [ कारिका १-आप्त की परीक्षा ] 
[ पुनरष्याचार्यास्तकेंश हेतोव्येभिचारं साधयंति ] 


सोषि कुतः प्रमाणात्पक्ृतहेतु" *विपक्षासम्भविनं प्रतीयात्‌* ? न तावतत्यक्षादनुमा- 
नाद्वा 'तस्य “तदविषयत्वात्‌ । नाप्यागमादसिद्ध प्रामाण्यात्तत्थरतिपत्तिरतिप्रसंगात्‌ ! प्रमा- 
णुत” सिद्धप्रामाण्यादागमात्तत्प्रतिपत्ती ततः "साध्यप्रतिपत्तिरेवास्तु 'परम्परापरिश्रम- 
परिहारश्न व॑ं' 'प्रतिपत्त: स्थातू । ततः"' यूक्तः सबंधा नातो हेतोस्त्वमसि नो महांस्तस्था- 
ग्ाश्रयत्वादिति । 





[ पुनः प्राचाय तक द्वारा हेतु को व्यभित्ारी सिद्ध करते है ] 

इस पर श्री विद्यानन्दि स्वामी प्रइन करते है कि आप किस प्रमाग्ण से प्रकृत हेलु 
(देवागमनादि) को विपक्ष में अ्संभवो निश्चित करते है-प्रत्यक्ष से या अनुमान से ? 

इन दोनों प्रमाग्गों से भी चामरादि विभूतिमत्व हेतु की सिद्धि नहीं हो सकती है श्र सिक् 
नही है प्रमाशता जिसकी, ऐसे श्रागम से भी यह हेतु विपक्ष-व्याज्ृत्ति रूप सिद्ध नहीं ह। यदि आप 
कहे अनुमान प्रमारा से सिद्ध है प्रमागता जिसकी, ऐसे आगम से इस हेतु को सिद्ध करेगे तो इस झ्ागम ने 
महानपते रूप साध्य को ही सिद्धि हो जावे जिससे कि प्रतिपत्ता-ज्ञाता के परपरा से होने वाल परिश्रम 
का परिहार हो जाता है। श्रर्थात्‌ आगम से विभूतिमत्व हेतु की सिद्धि, पुन. इस हेतु से भगवान के महान- 
पने रूप साध्य की सिद्धि होती है। भ्रतः इस परंपरा परिश्रम से कोई प्रयोजन नहीं है। किन्तु स्वग आगग 
से ही साध्य की सिद्धि कर सकते है, इसलिए यह ठीक ही कहा है कि सर्वथा इस “्रिभूतिमत्वादि' डेत से 
ग्राप हम लोगों के लिए महान नही है क्योकि यह हेतु श्रागमाश्नित है । 

भावार्थ--्रन्थकर्त्ता का कहना है कि विभूनिमत्व हेतु से हम भगवान को मज्ञान समझकर 
नमस्कार नही करते है । इस पर कोई जैन ही कह देता है कि जैसी विशेष एवं सच्ची विभूतियाँ शर्ट 
भगवान मे हैं वंसी श्रन्य मायाबी जनों में हो ही नही सकती है। इस पर कोई दूसरा तटस्थ जे उत्तर 
देता है कि पुनः इस हेतु को व्यभिचारी मत मानिये एवं कारिका के श्रर्थ में 'न' ऋब्द को 
“प्ायाविष्वपि' के साथ लगाकर श्रर्थ कर लीजिये, जिससे भगवान अ्रहत इन विभूतियों से ही महान है 





१ देवागमादिहेतुम। २ मष्करिष्वसम्मविनम्‌ । ३े निश्चीयात्‌ ॥ ४ विभूनिमत्त्वादिहेतों: । ५ तयो: प्रत्यक्षा- 
तुमानयोरगोचरत्वात्‌ प्रत्यक्षान्चामरादिविभूतिनं हृद्यते नाप्यनुमातेन हेतोरसिद्धे रिनि प्रत्यक्षानुमानाभ्या हतरथ गोचरों 
त। ६ असिद्धप्रमाणत्वादागमात्तस्थ हेतो: परिज्ञान चेत्तदातिप्रसद्भ | ७ प्रयमागमों धर्मी प्रभार अवितुमहनि 
पूर्वापरविरोधरहितत्वादित्यनुमानात्‌ प्रमाणशात्‌ । ८ महानिति । € झागमाद्ध तुप्रतिपत्तिस्‍्तत: साध्यसिद्धिरिसि 
परम्परापरिश्रमस्तस्यपरिहार: । १० ग्रागमात्साध्यप्रतिफत्तिप्रकारेण । ११ निविशेषे सति विशेषव्यास्यानद्रयरथागमा- 
थतत्व बत- । 
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। यदि प्रमाणादागमसिद्धिरागमात्साध्यसिद्धिदे तुना कि प्रयोजनम्‌ । 


[ कारिका २-प्राप्त की परीक्षा ] प्रथम परिच्छेद [११ 


तह्य॑ न्तरंगबहिरंगविग्रहादिमहो दयेनान्यजनासि शायिना" सत्येन' स्तोतव्योह ' महानिति 
भगवत्पयेनुयोगे/ सतीब प्राहु: ।-- 


अध्यात्म बहिरप्येष विग्रहादिमहोदय: । 
दिव्य: सत्यो 'दिवोकस्स्वप्यस्ति 'रागरादिमत्सु सः ॥२॥। 


ग्रात्मानमधिश्रित्यवत्तंमानोव्ध्यात्ममन्तरंगो विग्रहादिमहोदय: शश्रन्निःस्वेदत्वादि: 


अल' हम लोगों के लिये पूज्य है क्योंकि मायावोजनों में ये विभूतियाँ नहीं पाई जाती हैं, ऐसा अर्थ करके 
परस्पर में समाधाव कर देने पर श्री विद्यानद स्वामी कहने लगे कि यह “विभूतिमत्व' हेतु अन्य के 
भी झागम में चला जाता है। भ्रतः विपक्ष में चले जाने से यह व्यभिचारी है क्योकि सभी मतावलंबी 
जन अपने-अपने आगम को प्रमाण मानते हैं। जो हेतु पक्ष, सपक्ष और विपक्ष तीनो में रहे वह हेतु 
व्यभिचारी कहलाता है जैसे कि “आकाश नित्य है क्‍योंकि वह ज्ञान का विषय है” अब यहाँ ज्ञान का 
विपय रूप "ैयत्व' हेतु व्यभिचारी है । क्योंकि यह घट पट प्रादि अनित्य पदार्थों में भी पाया जाता 
है | तथा “इस पर्वत पर अग्नि है क्योंकि धुमवाला है” यहाँ यह धरृमवत्व हेतु पक्षरूप पंत पर है एवं 
सपक्ष रूप रमोईघर में भी है तथा विपक्षभूत तालाब में नहीं है श्रतः यह हेतु व्यभिचारी नही है। 
उपर्युक्त व्यभिचारी हेतु का दूसरा नाम अनैकातिक भी है। 

उत्थानिका-पुनः मानो साक्षात्‌ भगवान ही समनन्‍्तभद्र स्वामी से प्रइत कर रहे है-कि हे 
ममन्तभद्र | बाह्य विभूति से तुमने हमे नमस्कार नहीं किया तो न सही, किन्तु अन्य मस्करी पुरगा 
ग्रादि जनो में नही पाये जाने वाल, ऐसे वास्तविक श्रन्तरंग, बहिरग विग्रहादि महोदय हैं, उनके द्वारा 
नो में तुम्हारे स्तवन करने योग्य महान अवश्य ही हैं । 

इस प्रकार के प्रश्न करने पर ही मानो समन्तभद्र स्वामी कहते है -- 

कारिकार्थ- अतरम विग्रह आदि महोदय-निरंतर पसीना रहितपना आदि एवं बहिर॑ंग- 
गन्धोदक बृष्टि आदि महोदय जो कि दिव्य है, सत्य श्रर्थाते वास्तविक है। इस प्रकार अन्तरग, वहिरग 
शरीर आदि महोदय भी मस्करीपुरणा श्रादि मे न होते हुए भी रागद्वंष-युक्त देवों में पाये जाते ह, 
इसलिए भी है भगवन्‌ ! श्राप महान्‌ नहीं है ॥२॥ 


१ मष्करिप्रणादइन्यजनेभ्योतिशयबता । रे परमार्थभूतेन । ३ ग्रह पक्ष. महान्‌ू भवामीति साध्यो धर्म: अन्तरघज्भ- 
बहिरब्जविग्रहादिमहोदयसउ्भावान्यथानुपपत्ते । ४ प्रइने। ५ अक्षीणकषायेपु दवेघु । ४5 वर्त्तते यस्मात्तस्मान्व 
महान्न । प्रथवा किमस्तीति काकुः नास्तीत्यर्थ:। अनस्त्व महासस्माकमसीत्यभिप्रायो भगवत:। ७ झादिशब्दान्मो- 
हंढे धमदाहद्ू। राणा भ्रहण म्‌ । 


१२] अष्टसहलरी [ कारिका २- 


परानपेक्षत्वात्‌' । ततो बहिसंन्धोदकवृष्टयादिबंहिरगो देवोपनीतत्वात्‌ । स च सत्यो माया- 

॥ 
विष्वसत्त्वात्‌ । दिव्यश्व 'मनुजेन्द्राशामप्यभावात्‌ । स एप बहिरन्तःशरीरादिमहोदयोपि 
पूरणादिष्वसस्मवो व्यभिचारी स्वगिषु भावादक्षीराकथायेषु । “ततोपि न भबात्‌ परमा- 


त्मेति स्तूयते# । 
[ प्रश्न कश्चित्तटस्थजेन: महोदयत्वहेतु' निर्दोष साधयति ] 
ग्रथ” याहशों घातिक्षयज: स* भगवति न ताहशो देवेशु 'येनानेकान्तिकः स्यात्‌ । 
“दिवौकस्स्वप्यस्ति रागादिमत्सु स नैवास्तीति व्याख्यानादभिधीयते 
[ पुनरधि प्राचार्मा हेतु सदोष साधयति ] 
तथाप्यागमाश्रयत्वादहेतु: पूव॑ंवत्‌ । ननु प्रमाशसप्लववादिनां' प्रमाण प्रसिद्ध- 


झ्ात्मा का आ्राश्रय लेकर जो होवे उसे अध्यात्म कहते है अर्थात्‌ भ्रन्तरग शरीरादि महोदय 
हमेशा मल-मूत्र, पसीना भ्रादि से रहित अवस्था विशेष, जो कि पर मंत्रादि किसी को भी अपेक्षा नही 
रखते हैं उससे भिन्न बाह्य-गन्धोदक, पुष्प वृष्टि श्रादि बहिरग महोदय होते है जो कि देवो के द्वारा किये 
जाते है। ये दोनों प्रकार के महोदय सत्य (वास्तविक) है, क्योकि ये मायावी जनों में नही प/ये जाते है 
और दिव्य है क्योकि चक्रवर्ती श्रादि महापुरुषों मे भी इतका अभाव है। इस प्रकार ये ' बहिरणय, श्रन्तरंग 
शरीरादिक महोदय” भी मस्करीपुरण आदि में भ्रसम्भव है, तो भी रागादिमानू-कपाय सहित देवों में 
पाये जाते हैं अतः व्यभिचारी है, इसलिए इस हेतु के द्वारा भी आप परमात्मा नहीं है ग्रत मेरे द्वारा 
स्तुत्य नहीं है । 

[ यहा कोई तटस्थ जैनी ““विग्नह्ाादि महोदयत्तात" हतु को निर्दाप सिद्ध करता हैं 

अब कोई तटस्थ जैनी कहता है कि जिस प्रकार का घातिया कम के क्षय से होने वाला 
झ्रतिदय भगवान मे है, उस प्रकार का देवों मे नही है जिससे कि यह विग्रह आदि महोदय हेतु अनेकान्तिक 
होवे, श्र्थात्‌ यह हेतु व्यभिचारी नही है तथा यह ॒विग्रहादि महोदय रागादिमान देवो मे है ? अर्थात्‌ नही 
हैं। इस प्रकार वक्रोक्ति रूप व्याख्यान के द्वारा श्र्थ करने से आगम में भो बाधा नहीं आ्ाती है । 

[ पुनः आचार्य हेतु को सदोष सिद्ध करते है | 

इस पर आाचाय॑ श्री विद्यानन्दि स्वामी कहते है कि यह हेतु भी पूर्ववत्‌ श्रागमाश्रय होने से 

अहेतु है, क्योकि यह हेतु विपक्ष मे नहीं रहता है, यह कैसे जाना जाय । कोई कहता है कि श्राप जैनी तो 


७+-+3++--+>+.0हत.ु 


१ मन्त्राइनपेक्षत्वातू। २ चक्रवर्त्यादीनामू। ३ हैनोव्यं भिच्चारित्वातन्‌ । ८ बदि। प्राह स्वमतवत्ती। 
४ विश्रहादिमहोदय : । ६ न केनापि। ७ किमस्तीति काकु: नास्तीत्यर्थ,। ८ सोपि 
प्रतीयादित्यादिसम्बन्धनीयम्‌ । ६ बहूला प्रमाणानामेकस्मि्न्े प्रवृत्ति: प्रमाणसम्प्लव' 





7 प्रकृतहेतु विपक्षासस्भविन कृत: 
! । जेनानाम्‌ । 


! श्रह धर्मी महान्‌ भवामि प्रतरगबहिरंगमहोदयसद्भावान्यथानपप्त | तन ्7-+-+--..0 








आप्त की परीक्षा ] प्रथम परिच्छेद [ १३ 


प्रामाण्यादागमात्साध्यसिद्धाषपि' तत्पसिद्ससाधनजनितानुमानात्पुनस्तत्थ्रतिपत्तिरविरुद्धेवेति 
चेन्‍्न, उपयोगविशेषस्याभावे प्रमाणसंप्लवस्यानम्युपगमात्‌ । सति हि प्रतिपत्तुरुषयोग- 
विशेषे *देशादिविशेषसमवधानादागमात्यत्तिपन्‍नमपि' हिरण्यरेतसं स पुनरनुमानात्प- 
तिपित्सते । तत्प्तिबद्धप्रमादिसाक्षात्करणात्प्रतिपत्तिविशेषषटनात्‌ 'पुनस्तमेव प्रत्यक्षतो 
बुभुत्सते । तत्करणसम्बन्धात्तद्विशिष*प्रतिभाससिद्धेः । न “चेबमागममात्रगम्ये साध्ये साधने . 
च ' तत्प्रतिपत्तिविशेषोस्तीति ''किमकार' शणामत्र'” प्रमाणसंप्लवोम्युपगम्यते ' प्रत्यक्ष- 
निश्चतेग्नी ध्मे न तदभ्युपगमप्रसंगात्‌ । सर्वथा विशेषाभावात्‌ । ततो देवागमनभोयानचा- 
मरादिविभूतिभिरिवान्तरंगबहिरंगविग्रहादिमहोदयेनापि न स्तोत्र भगवान्‌ परमात्माहँति। 
प्रमाण सम्प्लववादी हैं, भरत: प्रमाण से प्रसिद्ध है प्रमाणता जिसकी, ऐसे प्रागम से साध्य की सिद्धि, 

ग्र्थात्‌ भगवान का महत्व सिद्ध हो जाने पर भी आगम से प्रसिद्ध हेतु से उत्पन्न होने वाले श्रनुमान 
प्रमाण से पुनरपि साध्य की सिद्धि होने मे कोई बाधा नही है। आचार्य कहते हैं कि ऐसा कहना ठीक नहीं 
है। क्योकि उपयोग विशेष के श्रभाव मे हमने प्रमाण सम्प्लव को स्वीकार नही किया है । 

जानने वाले ज्ञाता का उपयोग-प्रयोजन विशेष होने पर ही देश, कालादि विशेष से निर्णीति 
आगम से निश्चित जाने गये भी अग्नि को अनुमान विशेष से जानना चाहता है, एवं साध्य से सम्बद्ध 
धरूमादि के साक्षात्‌ कररए से ज्ञान विशेष होता है, पुन. वह ज्ञाता उस साध्य अग्नि आदि को प्रत्यक्ष से 
जानना चाहता है, क्योकि साध्य श्रग्नि' का चक्षु इन्द्रिय श्रादि के सम्बन्ध से उनका विशेष पीत वर्ण रूप 
भासुराकार प्रतिभास सिद्ध होता है। इस प्रकार प्रमाण संप्लव के द्वारा आगम मात्र गम्य साध्य और 
साधन में साध्य का परिज्ञान विशेष नहीं हो सकता है । 

अतः यहाँ पर व्यर्थ ही प्रमाण सम्प्लब को स्वीकर करने की क्‍या आवश्यकता है ? अर्थात्‌ 
कुछ भी नही है। यदि कारण के बिना भी प्रमाण-संप्लव स्वीकार करेगे तो प्रत्यक्ष से निश्चित हुई अ्रग्नि 
और धरम मे भी प्रमाण-सम्प्लव मानने का प्रसंग भ्रायेगा । सवंधा यहाँ पर भी विशेष का अभाव है, इस- 
लिए 'देवागम नभोयान चामरादि विभूतिमत्व' के समान अन्तरंग, बहिरंग विग्रहादि महोदय के द्वारा भी 
आप भगवान-परमात्मा स्तवन करने योग्य नही हैं । 

भावाथं--पुनरपि ग्र'थकर्त्ता “विग्रहादि महोदयत्व” हेतु से भी भगवान्‌ को महान्‌ मानने 
को तेयार नही है। इस पर भी कोई तटस्थ जैन कहता है कि घाति कम के क्षय से होने वाले जो दिव्य 








१ महत्ता। २ परिच्छित्ति। ३ कालस्वरूपम। ४ निर्णयात्‌। ५ पुन; स प्रतिपत्ता लत हिरण्यरेतस साक्षाबोद्ध - 
मिच्छति । कस्मात्‌ ? अस्लिनेत्रेन्द्रियसंयोगात्साध्यविशेषप्रतिभास: सिद्धघति गत | ६ इन्द्रियेश | ७ पिज्भुभासुराकार । 
८ विशेषप्रतिभाससिद्धे रिति वा पाठ । € अग्निष्रकारेर । १० प्रमाणसंप्लवेन तस्य साध्यस्थ परिज्ञानविशेषों नास्ति। 
११ किमिति किमर्थम। १२ कारण विभा। १३ साध्ये । १४ भ्रग्नौ घूमे च प्रत्यक्ष निश्चिते सति तस्य प्रमा- 
खसप्लवस्थाड्रीकारप्रसज्रो घटते । है ० 7 


१४] अष्टसहस्री [ कारिका ३- 
तहि तोथंकृत्सम्प्रदायेन' स्तुत्योह महानिति भगवदाक्षेपप्रवृत्ताबिब" साक्षादाहु:--- 
तीर्थंकृत्समयानां चर परस्परविरोधत: । 
“सब षामाप्तता' नास्ति कश्चिदेव भवेद्गुरु: ॥॥३॥। 


अतिशय * थे रागादिमान्‌ देवो में ग्रसंभव है भ्रत' कारिका के अर्थ में वक्रोक्ति के द्वारा श्रर्थ करके प्रइन 
बाचक यार उसे स, मतलब ये विग्रहादि महोदय रागादिमात देवों में हो सकते है क्‍या ? अर्थात्‌ नहीं हो 
सकते ,' ऐसा ग्रथ कर देने से आगम में भी वाधा नही आ्राती हे । इस समाधान पर भी श्री विद्यानद स्वामी 
कहते ' कि यह दितु आगमाश्रित होने ने अनेकातिक ही है। इस पर किसी का कहना है कि आप जैन 
प्रमार; सप्दव की मानते है शतः प्रमाण से प्रसिद्ध प्रभाणता वाले आगम प्रमाण से भगवान्‌ का महत्व 
सिद्ध करो, पुत्र प्रसिद्ध हेतु से उत्पन्न हुये अनुमान प्रमाण से भी भगवान का महत्व सिद्ध करों, इस 
प्रकार मे प्राप जेनो के यहाँ तो कोई भी बाघा नही है ग्र्थात्‌ बहुत से प्रमागों का एक ही साध्य को 
सिद्ध करत £ प्रदत्त हो जाना प्रमाण सप्लव कहलाता है। जैसे किसी पुस्तक मे पढ़ा कि जहॉ-जहाँ धरम 
हावा है. द्रान्‍वहों ग्रग्ति अवश्य होती है । पुन सामने के प्रेत पर धरम को देखकर अनुमान से जाना कि 
यहाँ अग्नि ब्रददय हे, तदनतर कदाचित्‌ उसी पर्वत पर चट गये प्रथवा रसोई घर में गये एवं अ्रग्नि को 
प्रत्यक्ष लक्ष दृद्धिय से देखा । इस अश्निरूप साथ्य को सिद्ध करने से प्राशम, अनुमान शत प्रत्यक्ष ऐसे तीन 
प्रमागा प्रबुषत हथे है। कोई-कोई इस विपय में आगे के प्रमागा को अपूर्वार्व ग्राही न होने से दोप मानते है 
किस्तु जेटादाय इसे दोष नहीं मातते है। उनका कहना है फि प्रत्येक प्रमाण आगे-आगे कुछ विशेष-विशेष 
अं्ीं को ग्रहण करने वाले होने से प्रपूर्वार्थपग्राही ही ' इत्यादि । हुस पर जैँनाचार्य कहते हैं कि हम 
प्रयं/जन के बिना ही प्रमागा सप्लव को नहीं मानते है। जहाँ प्रयोजन विशेष होता है वही पर मानते # नहीं 
तो एक बार अग्नि को प्रत्यक्ष से देखकर भी उसका अनुमान लगाते वठेगे । 

ल्थानिका--तव तो देवों में भी प्रसभवी ऐसे ग्रागम रूप तीर्थक्रत संप्रदाय के द्वारा तो 
मैं अवश्य +ी स्तुति करने योग्य महान हैं, इस प्रकार मानों भगवान के साक्षाल्‌ प्रश्न करने पर ही श्री 
समनन्‍्त न रव्रामी भ्रस्युत्तर देते हुए के समान हो कहते ४ + 

कारिकार्ध--परमागम लक्षगा तीथं को करने वाल तीथक्रतू कहलाते हैं। उनके समय 


2 दियोएरश्यागप/शभविना ब्रागमेत। २ प्रस्नप्रवुती सत्याग। ३ तीर्थ परमागमनबक्षगां कुर्वश्ति थे ते तीथकृतों 
जैन गणिरिक्ततादिन कपफिलादयस्लेधा समधा आगमास्तेधामू । ४८ रब हीग्रवेकीयशिन्नाशिप्रायेशग । ५ मीमासक, सांख्य, 
सागत, लेश लिया वाबरकि, तच्वोपलबबादि,योग, अह्माद् तवादि, पुरुषाद तवादि, खिजादड तबादी, णब्दाद तवा दि, ज्ञाना- 
दें तय धर । एगा बादियासकारामगशधयिरा पे । $ यथाभूताधॉपदंप्टू स्थम । 3 परमलापेक्षया काह्ला व्याख्यान, क्चित्कि 
गुरुभ ३ फितु 4 कश्चिदुगुकभंवेदिति । जेनमतापक्षब्रायमर्थों ग्राह्योमया' कॉरिकायाद, वा परमात्मा चिदेवाईनु केवल्येवाप्सो 
भवेज्ञान्य । भत्र बन्ति मे ते भवेत' ससारिशास्तेषा गुरुभवेद्गुरुरित्येकपद जेयम्‌ । चार्बाकमते बृहस्पतेग्रंहण शेयम्‌ । 


प्राप्त की परीक्षा | प्रथम परिच्छेद [ १५ 


इति भगवतो महत्त्वे साध्ये तीर्थकरत्त्वं साधन कुत: प्रमाणात्‌ सिद्धमु ? न तावदध्यक्षा- 

त्तत्य तदविषयत्वात्साध्यवत्‌ । नाप्यनु मानात्तदविनाभाविलिगाभावात्‌ । सम्यात्स- 

द्वमिति चेत्‌ पूवंवदागमाश्रयत्वादगमकत्वमस्य व्यभिचारइच । न हि तीर्थकरत्टपाफ़तां 

साधयति, शक़्ादिष्वसम्भवि सुगतादों दशनातु#॥ यथंब" हि भगवति तोर्थकर बसगण्योस्ति 

तथा सुगतादिष्वषि । सुगतस्तार्थकर:, कंपिलस्तीथकर इत्यादिसमया: सस्जानि चर्चे 

महान्त: स्तुत्या: स्य' । न॒च सर्वे स्वदशिनः परस्परविरुद्धसमयाभिधायिन #। तंदृत्तम । 
सुगतों यदि सब्वज्ञो कपिलो नेति का प्रमा | ताबुभी यदि सर्वेज्ञो मतभेद:ः कथं तथो ॥ 





अर्थात्‌ आगमों में परस्पर मे भिन्न-भिन्न अभिप्राय होने से विरोध पाया जाता है, अत सभी का साएएत- 
पना (सर्वेशञपना) नहीं है, अर्थात्‌ मीमासक साख्य, सौगत, नेयाय्रिक, चार्वाक, तवोपस्लबजादा, योग 
ब्रह्माद्वेतवादी, ज्ञानाहतवादी आदि अनेक एकान्तमतावलब्री वादियों में सभी के ही सर्वस्त। लय हो 
सकती हे, इसलिए कोई एक गुरू-परमात्मा अवध्य है ॥३॥ 

इस प्रकार भगवान में “महानपना ' साध्य करने में तीथंकरत्व हेतु भी किस पमाश 
से सिद्ध है ? 

यह हेतु प्रत्यक्ष से तो सिद्ध नहीं हे, क्योंकि साध्य के समान यह हेतु भी प्रत्यत्त व! |वधय 

ही है, न अनुमान से सिद्ध है क्योंकि साध्य जो महान है उसके साथ अधिनाभावी लिंग नही पाए, कऋन्‍्त 

है । यदि आप कहे-आ्रागम से सिद्ध है, तो यह भी टीक नहीं है क्योकि पू्वबग श्रागमा। «व ०७ + मर 
हेतु अगमक है--साक्ष्य को सिद्ध करने बाला नहीं है । और विपक्ष गे जानते से व्यभिचारी थी £ 

देखिये- यह 'तीर्थकरत्व' हेतु श्राप्पन को सिद्ध नहों कर सकता है। यद्यपि यह तोथ<:रत्द 
हेतु वेबाबिकों में श्रसंभवो है फिर भी बुद्ध श्रादिकों से पाया जाता है।# क्योंति दिस तार 
भगवान-तीर्थकर का आगम मौजूद है उसी प्रकार सुगत जादि में भी अपने-अपने तीथ ३] + रच वाजा 
आगम पाया जाता है | सुगत भी तीर्थंकर है, कपिल भी तीर्थंकर है, इस प्रकार आगय मेक. 2 भा 
सभी ही महान एवं स्तुति के योग्य हो जावेगे। 

किन्तु वे सभी सर्वदर्शोी सर्वज्ञ नहों है, क्‍योंकि परस्पर में विरुद्ध आगम कः ७वने करने 
वाले हैं ।« 


जँसा कि कुमारिल भट्ट ने कहा-- 


श्लोकार्थ-बुद्ध यदि सवज्ञ है और कपिल (सांस्य का गुरु) नहीं हे इसमे या प्रमार: है 


3 प्रत्यक्षागोच्रत्वात्‌ । २ भगवान्‌ धर्मी महान्‌ भवतीति गसाध्यस्तीर्थक रत्वान्यथानुपपत्त रिति हेतु: । थो मह्ाप्न भवति 
स ती्थंकरो न भवति यथा रथ्यापुरुष: तोथंकरइचासा तस्माद्‌ महानु भवतीति। ३ आगमात्‌ । ४ व्यक्षिघाण्मेब 
भावयति । ४ एतन्नास्तीत्युक्त श्राह । ६ आश्द्भूघ । ७ कुमारिलेन | ८ स्वधा क्षरिक, सर्वथा नित्यमित्यादि। 
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इति । ततोः्नेकाम्तिको हेतु:ः# तीर्थंकरत्वाख्यो न 'कस्यचिन्महत्त्वं साधयतीति कश्न्रिदेव 
गुरुमेहान्‌ भवेत्‌ ? नेव भवेदित्यायातम्‌' । *भ्रत एव न कशथित्पुरुष: स्वेज्ञ:# स्तुत्यः श्रेयोथिनां 
श्रुतेरेवं श्रेय:साधनोपदेशप्रसिद्धेरित्यपर:* । त॑ प्रत्यपीयमेव कारिका योज्या। तीथ्थ॑ कन्त- 
न्तीति तीर्थकृतो मीमांसका: 'सर्वज्ञागमनिराकरणवादित्वात्‌। तेषां 'समयास्तोीथ्थंक्ृत्समया- 
स्तीर्थेच्छेदसम्प्रदाया भावनादि वाक्यार्थप्रवादा इत्यर्थ:। तेषां च परस्परविरोधादाप्तता संवाद- 
कता' ''नास्तीति कश्चिदेव सम्प्रदायों भवेदुगुरु: ''संबादको नेव भवेदिति व्याख्यानात्‌। 
और यदि दोनो सर्वज्ञ हैं तो उन दोनों में मत भेद क्‍यों पाया जाता है, क्योंकि बुद्ध तो सवंथा वस्तु को 

क्षशिक ही मानते हैं श्र सांख्य सवंथा सभी वस्तु को नित्य ही मानते है । 

इसलिए यह “तोर्थकरत्व' हेतु अनेकांतिक है, # यह किसी भी पुरुष को “महान” सिद्ध 
नही कर सकता है | श्रत: कोई गुरु-महान हो सकता है क्‍या ? अर्थात्‌ नही हो सकता है। 

अब मीमासक कहते है कि इसोलिए मोक्षाभिलाषी के हारा कोई भो पुरुष-विशेष सर्वश 
स्तुति योग्य नहों है ।« श्रृति अर्थात्‌ अपौरुषेय वेद के द्वारा ही मोक्ष के साधन भूत उपदेश की प्रासद्धि है । 

ऐसा कहने वाले उन मीमांसकों के प्रति भी इस कारिका का श्रर्थ इस प्रकार करना चाहिए- 

“तीर्थ कृन्तन्तीति तीथंकृतो मीमांसका:'” अर्थात्‌ मीमासकजन तीर्थ का नाश करने वाले 
तीथंकृत्‌ है क्योंकि वे सर्वज्ञ के द्वारा प्रतिपादित आगम का निराकरण करने वाले है । उनके प्रागम 
(उपदेश) तीर्थकृत्‌ झ्रागम हैं, अर्थात्‌ तीथ॑ के नाशक सम्प्रदाय वाले है-भावना, विधि, श्रौर नियोग 
रूप वेद वाक्यों के प्रतिपादक श्रर्थ करने वाले है। अर्थात्‌ वेद वाक्यों का अर्थ कोई तो भावना रूप 
करते हैं, कोई उससे विरुद्ध विधिरूप करते है, एवं कोई उससे विरुद्ध नियोगरूप करते है। इमलिए 
उनमें परस्पर में विरोध होने से आ्राप्पतना-संवादकपना सम्भव नहीं है। अतः कोई भी सम्प्रदाय गुरु 
संवादक नही है, ऐसा व्याख्यान समझना चाहिए। 

भावाथ--पुनरपि श्री समतभद्र स्वामी भगवान को तीथंक्ृत्त्व हेतु से भी महान सिद्ध नही 
कर रहे हैं। इस पर मीमांसक, चार्वाक और शून्यवादी को बोलने का मौका मिल जाता है ) वे कहते है कि 
कारिका के “करशिचिदेव भवेद्गुरु. इस अंतिम चरण का कक्रोक्ति के द्वारा प्रन्‍न वाचक अर्थ कर दीजिये 
कि सभी श्रागमों में परस्पर मे विरोध पाया जाता है अतः “क्या कोई गुरु भगवान्‌ हो सकता है ?" 














१ पुस:। २यत एवं ततस्तीर्थकरत्वतामा हेतुव्यंभिचारी सन्‌ कस्यचित्‌ सुगतादेमेहत््व न साधयति । ३ सर्वेषां 
तीथेकरत्वप्रतिपादकत्वमस्ति यतः । डे श्रेयोथिना कथ श्रेय इत्युक्ते श्राह “वेदात्‌'। ५ मौमासक. । ६ सब्ंज्ञप्रति- 
पादक । ७ उपदेशा: | ८ आदिशब्देत विधिनियोगौ । £ सवादकताप्रेरणालक्षणभावनाज्ञानम्‌ । १० सवादकता नास्ति 
यतः । ११ भावनारूपे । 
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तदेवं वक्तव्यम्‌ । 
भावना! यदि बाक्याथों नियोगो' नेति का प्रसा । ताथुभो यदि वाक्यार्थों हुतो सट्टप्रभाकरों ॥१॥ इति 
ग्कार्येय. जो दनाशानं स्थरूपे किन्ल तत्थमा । “दयोव्चेडन्त तो नहों भट्टयेदास्तवादिनों ॥२॥ इति 





प्र्थात्‌ नहीं हो सकता है। बस ! ऐसा श्रथं कर देने पर हम मीमासकों का मत पुष्ट हो जाता है कि 
जगत में कहीं पर भी कोई सर्वज्ञष भगवान है ही नहीं। हमारे द्वारा अ्रपौरुषेय वेद से ही धर्म भ्रधमे 
आदि श्रतीन्द्रिय पदार्थों का ज्ञान सिद्ध हो जाता है। भ्रत: किसी पुरुष को सर्वज्ञ मानने की श्रावश्यकता 
ही नही है। इस पर जैनाचार्यों ने इस अन्तिमंचरण का प्रथम तो यह अ्रथे किया है कि कोई एक ही गुरु 
हो सकता है पुन उसी से यह अर्थ भी कर दिया है कि क:ः--परमात्मा, चित्‌-अर्हत भगवान, एव-ही 
भवेत्‌, भव-संसार को जो इत्‌-प्राप्त हैं वे भवेत्‌ हैं उन संसारी जीवों के गुरु-भगवान महान केवली श्राप्त 
ही हो सकते है, अन्य कोई भी नहीं हो सकते है । 

श्लोकार्थ--यदि वेद वाक्य का अर्थ भावना है नियोग नहीं है इसमे क्‍या प्रमाण है ? यदि 
वे दोनों ही वाक्य के श्रर्थ है तो भट्ट और प्रभाकर दोनों ही नष्ट हो जाते हैं।॥१॥॥ नियोगरूप कार्य 
के अर्थ में वेद का ज्ञान प्रमाग है तो स्वरूप-विधि में वह प्रमारा क्‍यों नहीं है ? यदि कार्य और स्वरूप 
दोनों में ही वह वद-वावय प्रमाण होवे तब तो खेद है कि भट्ट और वेदांतवादी दोनों ही नष्ट हो गये ॥२॥ 

विशेषाथं--जैनाचार्य अपौरुषेय वेद में भी परस्पर विरोध को दिखलाते हुये दूषण देते 
है । “भग्निप्टोमेन यजेत स्वर्ग काम " इत्यादि वाक्यों में जो “यजेत” पद विधि लिडः है, श्रद्वतवादी 
लोग इसका अर्थ विधिरूप एक अद्वितीय परमत्रह्मा ही करते हैं, नियोगवादी प्रभाकर इसी का अर्थ “मै 
हस वाक्य से यज्ञ कार्य में नियुक्त हुआ हैं" ऐसा नियोग रूप करते हैं तथा भावनावादी भाट्र इसी वेद 
का अर्थ भावना रूप करते है । 'य स्वेज्ञ स स्वंवित्‌' इन वेद वाक्यों से नेयायिक लोग ईइवर का 
स्वज्ञत्व अर्थ निकालते है एवं इसी वाक्य से मीमासक लोग कर्मकाड की स्तुति करने वाला अर्थवाद 
वाक्य मानते है और चार्वाक “अ्रन्नाद्ें पुरुष.” झ्रादि श्रतियों से श्रपना मत पुष्ट करते हुये कहते हैं कि 
प्रन्नादि भूत चतुष्टय से ही आत्मा का निर्माण होता है। कामघेनु के समान इन वेदवाक्यों से भिन्‍न- 
भिन्‍न मतावलंबी जन भिन्‍न-भिन्‍न ही अर्थ की कल्पना करके अपना-अपना मत पुष्ट कर रहे हैं । इस प्रकार 
सभी के मतों में परस्पर मे एक दूसरे से विरोध आता है । मीमांसक तो सर्वेज्ञ को मानते ही नहीं हैं । 
ये वेदवाक्य स्वयं तो कहते नही है कि मेरा यह श्रर्थ प्रमाण है एव यह भ्रर्थ अप्रमाणा है । तथा उस बेद 


१ नियुक्तोहमित्याकुत यस्मास्भवति स एवं नियोग इत्यथं:। २ सर्व वे खल्विद ब्रह्म त्यादिविधिस्थरूपप्रतिपादने 
वेदबाक्य कथ न प्रमाराम्‌ । ३ कार्यस्वरूपयों: । 


। कि केन कथसित्यछश्रयवती भावना-भाव्यकर रा कतेव्यता रुपमहात्रयं । 2 भावनारूपे । यागे । 
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के व्याख्याता पुरुष भी राणगी द्वेषी ही मिलेंगे। इसलिये “ये ही श्र प्रमाण हैं” ऐसी बंध परम्परा से 
अर्थ का निर्णय होना नही बनेगा । एक अंधे ने दूसरे अंधे का एवं दूसरे ने तीसरे का इत्यादि रूप से 
सैकड़ों अंधे हाथ पकड़कर पंक्ति से खड़े हो जाबें तो क्या सबको दीखने लगेगा ? श्रर्थात्‌ नही दीखेगा और 
न वे अंधे श्रभीष्ट स्थान को ही प्राप्त कर सकेंगे और यदि उन अंधों की पंक्ति में आगे एक चक्षुष्मान्‌ 
व्यक्ति जुड़ जावेगा तो कदाचित सभी को अ्रभीष्ट स्थान तक पहुँचा भी सकता है। तथेव यदि आप 
मीमांसक इस अनादि निधन वेद का व्याख्याता सर्वज्ञ को मान लेंवे तो सभी अल्पन्ञों-असर्वज्ञों को भी 
सच्चा भ्रथं बोध हो सकता है हम जैनों ने भी द्रव्याथिक नय से श्रूत को श्रनादि निधन माना है एव 
पर्यायाथिक नय से ही सादि सानन्‍्त भी माना है। कितु स्वज्ञ को मानने से हमारे यहाँ अ्र्थकर्त्ता तो 
सवंज्ञ ही हैं कितु ग्र थकर्त्ता चार ज्ञानघारी गणधर है। उन्ही की परम्परा से अविच्छिन्न परंपरा तक 
ग्रथ प्रमाण माने जाते है । इसका इलोकवातिक में भ्रच्छा स्पष्टीकरण है । 

यहाँ पर तो अपौरुषेय वेद में प्रभाकर, भाट्ट एवं अद्व तवादी इन तीनों ने ही नियोग भावना 
श्रौर विधिरूप से वेदवाक्यों का अर्थ किया है तथा जेनाचार्यों ने एक दूसरे के द्वारा ही उनका खंडन 
करा दिया है। 


आप्त परोक्षणा का सारांश 


मोक्षशास्त्र की श्रादि में मोक्ष के लिये कारणभूत एवं मंगल के लिये कारणभूत श्री 
उमास्वामी आचार्य द्वारा जो अतिशय गरुग सहित भगवान आप्त हैं उनकी स्तुति करने के इच्छुक श्री 
समंतभद्गर स्वामी भगवान से प्रइन-उत्तर करते हुये के समान ही कहते है कि-- 

है भगवन्‌ ! आपके जन्मकल्याणकादिकों में देव चक्रवर्ती आदि का आगमन, श्राकाश में 
गमन, छत्र, चामर, पुष्पवृष्टि श्रादि विभूतियाँ देखी जाती हैं किन्तु ये विभूतिया तो मायावी आदिकों में भी 
हो सकती हैं ग्रतएव ओप हमारे लिये महान्‌-पूज्य नहीं हैं। अ्रर्थातू-“श्रे योमार्ग प्रणोता भगवान्‌ स्तुत्यो 
महान, देवागमनभोयान-चामरादि-विभूतिमत्वाद्यन्यथानुपपत्ते:' इसमें 'देवागमनभोयान चामरादि 
विभूतिमान्‌ की अन्यथानुपपत्ति होने से' यह हेतु आगमाश्नय होने से असिद्ध है क्योंकि सभी लोग अपने 
अपने श्रागम को प्रमाण मानते हैं । यदि कोई तटस्थ जैनी ग्रों कहे कि वास्तविक आगम कथित 
विभूतिमान्‌ हेतु मायावीजनों मे संभव नहीं है क्योंकि साधारण मे असंभवी असाधारण विभूतियाँ 
तीर्थंकर भगवान की है इसलिये इस इलोक का श्र ऐसा करना चाहिये कि “देवागम ग्रादि विभूतियाँ 
जो आप में हैं सो मायावीजनों में नहीं देखी जाती हैं भ्रतएव भ्राप हमारे लिये महानु हैं इस पर श्री 
विद्यानंद स्वामी कहते हैं कि इस “विभूतिमत्वात्‌” हेतु को विपक्ष से झसंभवी आप किस प्रमाण से 
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निश्चित करते है, प्रत्यक्ष प्रमाण से या अनुमान प्रमाण से ? इन दोनों से तो आप सिद्ध नही करें 
सकते । यदि श्रागम प्रमाण से सिद्ध करे तब तो हमने पहले कहा ही है कि यह हेतु आगमाश्रय होने 
सेग्रसिद्ध है । 
इस पर भगवान मानो पून. प्रदन करते है कि हे समंतभद्र ! बाह्य विभूति से तुमने हमें 
नमस्क।र नहीं किया तो न सही किन्तु अन्य मस्करी झादि में असभवी ऐसे अंतरग में पसीना आरादि से 
रहितपना एवं बहिरग गंधोदक को वृष्टि आदि महोदय है जो कि दिव्य है, सत्य हैं वे मुझमें हैं अत. आप 
स्तुति करिये । इस पर स्वामी समतभद्राचाय कहते हैं कि ये महोदय भी रागादिमान्‌ देवों में पाये 
जाते है अंत इनसे भी झ्राप महान्‌ नहीं है । 
इस पर कोई तटस्थ जैनी कहता है कि जंसा घाति कम के क्षय से होने वाला श्रतिशय 
भगवान मे है बसा देंवों में नही है । श्रत. “विग्रहादि महोदयत्वात्‌ हेतु व्यभिचारी नहीं है इसलिये 
कारिका का अर्थ ऐेसा करना कि ये विग्रहादि महोदय रागादिमान्‌ देवों में है ” भ्रर्थात्‌ नही है इंस प्रकार 
वक्रोक्ति द्वारा अर्थ करने से आ्रागम में बाधा नही श्राती है। इस पर श्री विद्यानद स्वामी कहते है कि 
पूव॑बत्‌ ही यह हेतु आगमाश्रय होने से अहेतु है। भ्रत पूबंवत्‌ आप विग्रहादि महोदय के द्वारा भी हमारे 
लिये महान्‌ पुज्य नहीं हो सकते है । 
ह तब तो देवो मे भी भ्रसभवों ऐस आआगमरूप तोथर्थकृत संप्रदाय महोदय के द्वारा तो मै अवश्य 
' स्तुति करने योग्य हूँ इस प्रकार से मानो भगवान्‌ के द्वारा साक्षात्‌ प्रश्न करने पर ही श्री समतभद्र 
; स्वामी प्रत्युत्तर देते हुये के समान कहते हैं कि है भगवन्‌ ! श्रागमरूप तीर्थ को करने वाले तीर्थकरों में 
“ परस्पर में भिन्‍न-भिन्‍न अभिप्राय होने से विरोध पाया जाता है अतः सभी तो श्राप्त हो नही सकते 
| श्र्थात्‌ मीमासक, साख्य, सौगत, नेयायिक, चार्वाक, तत्वोपप्लववादी, यौग, ब्रह्माद्वेतवादी, चित्राद्वैत 
/ बादी, शब्दाद्वेतवाती, विज्ञानाह्ंतवादी ञ्रादि अनेक एकान्त मतावलंबियों में सभी के सर्वज्ञता सिद्ध 
# नही हो सकती है इसलिये कोई एक ही गुरु परमात्मा हो सकता है । 
५ हाँ भी तीर्थकृत्व हेतु देवों मे असभवी होते हुये भी बुद्धादिकों में पाया जाता है, क्‍योंकि 
सभी अपने श्रपने बुद्ध, कपिल आदि को तीथेकृुत मानते है किन्तु सभी स्वंदर्शी नहीं हो सकते है। 
मारिलभट्ट ने कहा है कि “यदि बुद्ध भगवान सर्वज्ञ हैं साख्य के गुरु कपिल सर्वज्ञ नही है इसमे क्या 
प्रमाण है और यदि दोनों ही सर्वज्ञ है तो उनमें मतभेद क्यो पाया जाता है” ? इसपर मीमासक 
हता है कि-- 
कोई विशेष पुरुष सर्वज्ञ स्तुति करने योग्य नही है अतः अपौरुषेय वेद के द्वारा ही मोक्ष के 
साधनभूत उपदेश की एवं अतीन्द्रिय पदार्थ की सिद्धि हो जाती है। उनके प्रति आचार्य उत्तर देते है 
कि “तीर्थ कृ ततीति तीर्थंकृत्‌ मीमांसक:” तीर्थ का नाश करने वाले आप मीमांसक हैं क्योकि आपके 
पा ध्रागम तीर्थ के नाशक हैं एवं झ्रापके वेदवाक्यों का अथथं कोई तो भावना करते है कोई उससे विरुद्ध 
(विधिरूप एवं कोई नियोग रूप करते हैं इसलिये इनमे परस्पर विरोध होने से आ्राप्तता नहीं है। 
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३० ] अ्रष्टसहसी 


विशेष सूचना 


यद्यपि आगे नियोगवाद, विधिवाद एवं मावनावाद ये तीनों प्रकरण क्लिष्ट एवं नीरस हैं 
ये प्रकरण वेद से संबंधित हैं एवं इनमें व्याकरण का सबंध भी अधिक है 
तथापि मावारथ और विशेषार्थ द्वारा उसे सरल एवं सरस बनाने का प्रयत्न किया 
गया है, फिर मी स्वाध्याय प्रेमी जनों को इन विषयों में रूचि न हो तो 
आगे चार्वाक, शून्यवादी के प्रकरण से स्वाध्याय करें । अनन्तर ये 
तीनों श्रकरण भी सरल मालूम पड़ेंगे | किन्तु इनके समान सारे 
ग्रंथ को ही कठिन समझकर स्वाध्याय न छोड क्योकि 
आगे-आगे इस ग्रंथ में प्रकरण सरल, सरस एव 
अतीव रुचिपू्ण हैं। स्थान-स्थान पर 
पाठकों को स्वयं ही अनुभव 
आता रहेगा । 


[कारिका ई-नियोगवाद | प्रथम परिच्छेद [२१ 


[ अत्र भाट्टो नियोगवाद निराकरणार्थ तस्य पूर्वेपक्ष स्पष्टयति ] 
ननु च' भावनावाक्यार्थ इति सम्प्रदाय: श्रेयात्‌ नियोगो न, नियोगे बाधकसदउद्भावात्‌ । 
नियुक्तोहमनेनाग्निष्टोमादिवाक्येनेति निरवशेषो योगो हि नियोगस्तन्र मनागप्ययोगस्थ 
सम्भवाभावात्‌ स चानेकविध: प्रवक्तृमतभेदात्‌ । 
[ एकादशधा नियोगस्य क्रमशः वर्शंनम्‌ । ] 


(१) किषाश्रिन्निडादि'प्रत्ययाथ :' शुद्धोन्यनिरपेक्ष: “कार्यरूपो नियोग: । 


| यहाँ पर भावनावादी भाट्ट प्रभाकर द्वारा मान्य नियोगवाद के खडन दछैेतु पहले उसका पूर्वपक्ष रखते है । 

भाट्ट--वेदवाक्यों का अर्थ भावना ही है नियोग नही है, और यही सप्रदाय श्रेयस्कर है 
क्योंकि यदि श्राप वेदवाक्य का प्र्थ नियोग करेगे तब तो नियोग में बाधा का सदुभाव देखा जाता है । 
' इस अग्निष्टोमादि वाक्य से मै नियुक्त हुआ हूँ इस प्रकार निरवशेष योग को नियोग कहते है क्योंकि 
वहाँ पर किचित्‌ भी अयोग (श्रप्नेरकत्व असंघटमान चिदभावना रूप) कार्य सभव नही है श्रौर वह नियोग 
अनेक प्रकार का है क्‍योंकि नियोग क कथन करने बाले प्रवक्‍ता लोग भिन्न-भिन्न अभिप्राय को 
लिये हुये है । 

भावाथ--“अ्रग्निष्टोमेन यजेत स्वगंकाम:' मैं इस वाक्य से नियुक्त हो गया हूँ इस प्रकार 
“नि निरवशणष तथा “योग अर्थात्‌ मन, वचन, काय और आत्मा की एकाग्रता होकर प्रवृत्ति हो जाना 
नियोग है। नियुक्त किये गये व्यक्ति का अ्रपन नियोज्य काय॑ में परिपूर्ण योग लग रहा है ज॑से कि 
स्वामिभक्त सेवक या गुरु-भक्त शिष्य को स्वामी या गुरु विवक्षित कार्य करने की क्राज्ञा दे देते है कि 
तुम जयपुर से पुखराज रत्न लेते आना, अथवा तुम अष्टसहस्री पढ़ो तो सेवक एवं शिष्य उन कार्यों मे 
परिपूर्ण रूप से नियुक्त हो जाते है । काये होने तक उनको उठते, बँठते, सोते, जागते शाति नहीं मिलती 
हैं सदा उसी कार्य मे परिपूर्ण योग लगा रहता है। इसी प्रकार प्रभाकर लोग “यजत” इत्यादि वाक्‍यों 
को सुनकर नियोग से आक्रात हो जाते है । जन्मोत्सव, विवाह, प्रतिष्ठा आदि के अवसर पर पुरोहित, 
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१ अन्राह भावनावादी भट्ट. । २ अश्रग्निष्टीम स्वगेकामो यजेतानेन वादिनों मते लिझूलोद्तव्यप्रत्ययस्वरूप । 
३ श्रप्रेरकत्वस्थ, असघटमानस्य, चिदभावनारूपस्य कारयस्थ । ३ पअ्रभिप्राय । ४ अनेन लिछलोद्तव्यप्र त्ययाथ. यूच्यते न 
तु लडादिप्रत्यवारथं: । ५ “जातिव्य॑क्तिदव लिज्ज च प्रकृत्यथोंभिघीयते । सख्या च कारक चेति प्रत्पयार्थ. प्रतीयते'' 
६ अग्निहोत्रादिविशेषणरहितः । ७ घात्वर्थनिरपेञ्ः । ८५ अवश्य करणीय:। « 


! पूवकारिकाया वाक्‍्यार्थ एवं नियोग. प्रतिपादित. इदानी प्रत्ययार्थ:प्रतिपाद्मयते । तह विरोधमिति नाशकनीय, गुरत- 
मुख्यभावात्‌ नियोगस्तावत्प्रत्यवेन विहितः तस्मात्तदर्मुख्यत्व प्रत्ययाथेरूपस्पेति सूत्रेणा नियोगाथे लिडगदिप्रत्यया 
भवन्ति । 


२२ ] प्रश्सह्सी [ कारिका ३- 


'प्रत्यधार्थी नियोगरथ यत: शुद्ध: प्रतीयते । *कार्यरूपइच् तेनात्रर शुद्ध कार्यमतों मतः ॥१॥ 
विदेषण तु यतास्प” किन्श्रिवन्यत्‌* प्रतोयते। 'प्रत्ययाथों न तथुक्तं धात्वर्श: स्वर्गंकासबत्‌ ।२॥॥ 


प्रेरकत्य॑ तु श्यत्तस्यः *विशेषरण मिहेष्यते । तस्याप्रत्ययवाच्यत्वाच्छुदध' कार्ये नियोगता ॥३॥ 
[ प्रमाणवार्तिकालंकार पृ. २६ ] 


इति वचनात्‌ । 

(२) “परेषां शुद्धा'” प्रेरणा" नियोग इत्याशय:' । 

नाई झादि नियोगी पुरुष श्रपने कतंव्य को पूरा करते है. तभी तो उनके नेग (नियोग) का परितोष दिया 
जाता है। वह नियोग अनेक प्रकार का है, मीमासको के प्रभाकर, भट्ट और मुरारि ये तीन भेद है, 
प्रभाकरों की भी अनेक शाखायें है ये प्रभाकर लोग “यजेत'' इस विधिलिड प्रत्यय, “यजताम”' इस लोटू 
प्रत्यय, एवं “यष्टव्यं इस तब्य प्रत्यय का अर्थ नियोग रूप से करते है। 





[ एकादश प्रकार के नियोग का क्रम से वरंत ] 


(१) कोई-कोई कहते है कि जो लिड, लोट और तब्य प्रत्यय का अर्थ है, शुद्ध है, अन्य 
निरपेक्ष है एवं कायंरूप है, वही नियोग है । अर्थात्‌ पहले वेदवाक्य के अर्थ को नियोग कहा था ॥स समय 
प्रत्यय के भ्र्थ को नियोग कहते है इस तरह से तो परस्पर मे विरोध आ्राता है, ऐसी शंका नहीं करता 
चाहिये क्योंकि गौर मुख्य कथन है । प्रत्यय के द्वारा नियोग का कथन होता है । कहा भी है-- 

श्लोकार्थ--“जो प्रत्यय का भश्रर्थ शुद्ध अ्रग्निहोत्राद विशेषण से रहित प्रतीति मे श्राता है उसे 
नियोग कहते है और बह कार्यरूप ही है, इसलिये इस वेदवाक्य का अथ॑ शुद्ध कार्यरूप है ॥१॥। 

श्लोकार्थ - एवं जो उस कार्यरूप नियोग का अग्निहोत्रादि कुछ अन्य विशेषणा प्रतीति में आता 
है वह प्रत्यय का श्रर्थ नही है किन्तु वह धातु का अर्थ है, जंसे स्वरगंकाम: ॥२॥। 

श्लोकार्थ--जो उस कार्यरूप नियोग का कार्य की निष्पत्ति के लिये प्रेरकत्व--प्रवर्तकत्व 
विशेषण है, वह प्रत्ययों से वाच्य अर्थ नही है क्योकि गुद्धकार्य में ही नियोगता होती है ऐसा कहा गया 


गान ता ++5 +०+त5 »+» “४५ ल-नब ऑल लिनल७ीणतणत>जन>>+>ज--०-०७०००... न 


१ कुत एतदित्याशदूुघ पुरातत इलोकत्रथमाह । २ एवं । ३ वेदवाक्य । ४ कार्यरूपस्थ निग्रोगस्थ । ५ ऑग्निहोत्रादिकम । 
६ यजनमात्र: ७ कार्यस्य स्वनिष्पत्त्यर्थ यत्प्रेरकत्त प्रवरत्त कत्वम । ८ कायरूपस्य नियोगस्थ । ६ यागकम्मरिंग | १० नियोग- 
वादिनाम्‌। ११ वाक्‍्यान्तगंतकमचद्िवयवापेक्षारहिता । १२ प्रेरकत्वम्‌ू । १३ सिद्धान्त: । 





) प्रत्ययाथ्थप्रतिपादकाभावास्मया करणीय । 


यह नियोगवाद का प्रकरण, तत्त्वा्थश्लोकवाधिक मूलग्रन्थ के २६२ पेज पर एवं हिंदी सहितग्रन्थ की चांथी पृस्तक 
के १६३ पर है। तथा न्यायक्रुमुदचन्द्रोदय ग्रन्थ के ५८५३ पेज पर है । छ 
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प्रेरशेव नियोग्रोत्र 'शुद्धा सर्वत्र गम्यते। नाप्रेरितों यत। कश्चिन्नियुक्त स्वं प्रदुध्यते ॥४॥॥ 
[ प्रमाणवारतिकालंकार पृ. २६ | 


(३) प्रेरणासहितं कार्य नियोग इति केचिन्मन्यन्ते । 
ममेद कार्यमित्येव॑ ज्ञात पूर्व यदा भवेत्‌ । 'स्वसिद्धों प्रेरक तत्स्यादन्यथा" तश्न सिद्धचति ॥४॥ 
[ श्रमाणवातिकालकार पृ. २६ ] 
(४) कार्यसहिता प्रेरणा मियोग इत्यपरे । 
प्रेयते पुरुषों नेंव कार्येणोंह्‌ बिना क्‍्वचित्‌!। ततश्च प्रेरणा प्रोक्ता नियोग: कार्यसड्भता ॥६॥ 
[ प्रमाणवातिकालकार पर, २६ ] 


है | अर्थात्‌ जैसे यजि, पति श्रादि धातुओं के अर्थ शुद्ध याग, पाक है स्वर्ग की अ्भिलाषा रखने वाला या 
तृप्ति की कामता करने वाला धात्वर्थ नही है क्योकि वह प्रत्यय के भ्र्थ का प्रतिपादक नही है ॥३॥ 

(२) तथा अन्य किन्‍्ही नियोगवादियों का ऐसा कहना है कि वाक्यांतर्गत कर्मादि अवयवों 
की अपेक्षा से रहित ' बुद्ध प्रेरणा ही नियोग है ऐसा सिद्धात है। 

श्लोकार्थ--शुद्ध प्रेरणा ही नियोग है और वह सत्र जानी जाती है क्योंकि प्रेरित नहीं हुआ 
कोई भी पुरुष अपने को नियुक्त हुआ नहीं समभता है। अर्थात्‌ जाति, व्यक्ति और लिग तो जिस प्रकृति 
से प्रत्यय किये जाते है उस प्रकृति के अर्थ कहे जाते है और संख्या एव कारक ये प्रत्यय के अर्थ हैं, इस 
मन्तव्य की भपेक्षा शुद्ध प्रेरणा को ही प्रत्यय का अर्थ मानना चाहिये । वह प्रेरणा जिस घात्वर्थ के साथ लग 
जावेगी उस क्रिया में नियुक्त जन प्रक्कक्ति करता रहेगा ॥४॥ 

(३) कोई प्रेरणा सहित कार्य को नियोग कहते है । 


बलोकार्थ--“यह मेरा कर्त्तव्य--कार्य है ऐसा जब पहले ज्ञान हो जाता है, तभी वह वाक्य 
अपने कार्य की सिद्धि मे -पुरुष को बाग कर्म में प्रेरक हो सकता है अन्यथा--यदि यह मेरा कार्य है 
ऐसा पहले नहीं जाना है तब वह भपने कार्य की सिद्धि में प्रेरक नहीं हो सकता है। भ्रर्थात्‌ श्रकेली प्रेरणा 
या शुद्ध कार्य नियोग नहीं है किन्तु प्र रणा सहित कार्य नियोग है ॥॥५॥ 

(४) कोई कार्यसहित प्रेरणा को नियोय कहते है । तथाहि-- 

इलोकार्थ--कार्य के बिना कोई पुरुष यज्ञ क्रिया में प्रेरित नही किया जाता है इसलिये कार्य- 


१ निर्योगरहिता । २ वाक््यस्थ । ३ पुरुधस्य यागकर्मरिग। ४ मसमद कार्यमित्यव ज्ञानाभात्रे नत्स्वसिद्धों प्रेरक्क न 
सिद्धति । 


] यागकरमरिय 


र४ | प्रष्टसहल्ली | कारिका ३- 


(५) कार्यस्यैवोपचारत:'" प्रवर्तकत्व॑ नियोग इत्यन्ये । 
*प्रेरणाविषय: कार्य न सु तस्प्रेरक स्वतः। “व्यापारस्तु प्रमाशसस्‍्य प्रमेय” उपचर्यते ॥७॥ 
| प्रमाणवार्तिकालंकार पृ. ३० | 
(६) कार्यप्रेरणयो:' सम्बन्धों नियोग इत्यपरे | 
प्रेरणा हि बिना कार्य प्रेरिका नेव कस्यचित्‌। कार्य था प्रेरणायोगो नियोगस्तेन” सम्मतः ॥८॥ 
[ प्रमाणवातिकालकार पृ. ३० ] 
(७) तत्समुदायो" नियोग इति चापरे | 
परस्पराविनाभूत॑ *इृय्मेतत्प्रतोगते१* 0 नियोग. समुदायोस्मात्‌ कार्यत्रेरणयोमत: ॥६॥ 
| प्रमाणवातिकालकार पृ. ३० | 


सहित प्रेर॒ग्मा ही नियोग कही जाती है। अर्थात्‌ तृतीय पक्ष मे कार्य की प्रधानता थी, और यहाँ प्रेरणा 
की मुख्यता है, जैसे गुरु से सहित शिष्य या शिष्य से सहित गुरु इन वाक्‍यों में विशेषणा विशेष्य भाव से 
प्रधानता और अप्रधानता हो जाती है, उसी प्रकार यहा भी विशेषगा को गौण और विशेष्य को 
मुख्य समझना चाहिये ॥६॥। 

(५) कोई कार्य को ही उपचार से प्रवर्तक कहकर उसे नियोग कहते हे अर्थात्‌ बंदबाक्य का 
जो मुख्य प्रेरकत्व है वह यागलक्षणा कार्य मे उपचरित किया जाता है उसका नाम उपचार है। क्रार्य को 
ही उपचार से प्रवर्तक मानते है और उसे नियोग कहते है । 

स्लोका्--वेदवाक्य का व्यापार-- याग प्रेरणा का विषय कार्य है (प्रवत्तंक है) कितु वह 
स्वत: प्रेरक नही है। प्रमागा का व्यापार प्रमेय मे उपचरित किया जाता है (वेद्वाक््य का जो व्यापार है 
उस यागादि कार्ये रूप प्रमेय से प्रमाण का उपचार किया जाता है ) ॥ ७ ॥। 

(६) काये और प्रेरणा का सबंध नियोग है ग्रर्थात्‌ याग और वेदबावय का संबंध नियोग है, 
ऐसा कोई कहते है । 

श्लोकार्थ--कार्य के बिना प्रेरगा किसो पुरुष को प्रेरगा नहीं करती है अथवा कार्य और 
प्रेरणा का योग ही नियोग है ऐसा सम्मत है ग्र्थात्‌ प्रेरणा के त्रिना कार्य भी किसी का प्रेरक नहीं है 
इसलिये प्रेरणा और क्रार्य का संबंध ही नियोग है ॥। ८ ॥ 


१ मुख्य वेदवावयस्थ यद्लेरकत्व तद्यागलक्षणकारयें उपचयंते इल्यपचार: । २ वेदवाक्यव्यापार: । याग: । ३ प्रवत्त कत्त्यम्‌ । 
४ वेदबाक्यस्य । ५ यागादी कार्ये । ६ यागवेदवाक्ययों: सम्बन्ध । ७ प्रेरणा विना कार्य कस्यचित्प्रेरक नेक तेन कारतोन 
प्रेरणाकार्ययो: सम्बन्धो नियोग: प्रतिषादित; । ८ तयोः प्रेरणाकार्ययोस्तादात्म्यमु । ६ तादात्म्यम्‌ | १० बतः कारणात । 


मियोगवाद ] प्रथम परिच्छेद [२४ 


(८) तदुभयस्वभावविनिमु क्तो' नियोग इति चान्‍्ये । 
१सिद्धमेक॑यतो ब्रह्म गतमाम्तायत:” सदा। सिद्धत्वेत न _तत्काय॑ प्रेरक "*कुत एवं सत्‌ ॥१०॥ 
[ प्रमाणवानिकालंकार पृ. ३० ] 
(६) 'यंत्रार्ढो” नियोग इति कश्नित्‌ । 
सकामी यत्रव' य' कश्चिल्रियोगे ' “सलि तत्न सः। ' 'विषयारुठमात्मानं मन्यमान: प्रवर्तते ॥११॥ 
[ प्रमाणावातिकालकार पृ. ३० ] 
(७) “उन प्रेरणा और कार्य का समुदाय ही नियोग है” ऐसा कोई कहते है । 
श्लोकार्थं--पर स्पर में अभ्रविनाभूत ये दोनों तादात्म्य रूप से प्रतीति में आते हैं. श्रतः कार्ये 
और प्रेरणा का सम्दाय ही नियोग माना गया है ॥ ६ ॥ 
(८) कार्य और प्रेरणा इन उभय स्वभाव से विनिर्मुक्त ही नियोग है, ऐसा कोई कहते है। 





श्लोकार्थ--क्यों कि एक ब्रह्म आम्नाय से सदा सिद्ध है और सिद्ध होने से ही नियोग उसका 
कार्य नही हो सकता है पुनः वह प्रेरक कैसे होगा ? अर्थात्‌ कार्य रूप ही जो कुछ होता है वह अपनी 
निष्पक्ति के लिये प्रेरक होता है कितु यह ब्रह्म तो नित्य रूप होने से कार्य रूप नही है अ्रतः प्रेरक भी नहीं 
है | “अग्निप्टोमादि' वाक्य मे कार्य एवं प्रेरणा से निरपेक्ष होकर जो ग्रवभास है अथवा जो परमात्म 
स्वभाव है वही एक ब्रह्म रूप से सिद्ध है, निरंश है और वेदवाक्य से जाना जाता है एवं सदा सिद्ध रूप 
होने से वह कार्य नही है पुन. वह प्रेरक कैसे होगा ? ॥| १० ॥ 

(६) यन्त्रारूढद-याग कमें में लगा हुआ जो पुरुष है वही नियोग है ऐसा कोई कहते हैं । 


श्लोकार्थ-स्वर्ग की इच्छा करने वाला पृरुष (प्रवर्तक वाक्य रूप) नियोग के होने पर जिस 
यज्ञ काये मे नियुक्त है वह वहाँ पर-यागलक्षण विषय मे श्रपने को आरूढ़ मानता हुआ प्रवृत्त होता 
है, वही नियोग है। भ्र्थात्‌ यंत्रों में आरूढ होने के समान यज्ञादि कार्यों में आरूढ़ हो जाना नियोग है जैसे 
भूलाया यंत्र से चलने वाले घोड़े आदि पर आरूढ हुप्ना पुरुष उन्हीं भावों में रंगा हुआ प्रवर्त रहा है 
उसी प्रकार से जिस पुरुष को जिस विषय की लगन लग रही है वह पुरुष उसी मे अपने को रंगा हुआ 
मानकर प्रवृत्ति करता है ।। ११ ॥ 


१ कार्यरूपमेव हि यत्किश्न रवनिष्पत्य प्रेरक स्थादस्य तु ब्रह्मग्गो नित्यत्वेन कार्यरूपत्वाभावात्‌ प्रेरकत्व न भवतीत्यर्थ: । 
२ भ्रिनिष्टोमादिवाक्ये का्यप्रेररगानिरपेक्षतयावभास: परमात्मस्वभावों वा। ३ निरशम्‌ । ४ वेदात्‌ | ४ कुतः ? यतः। 
६ यागकर्म । ७ पूरुष: | ८ स्वर्गकामी । € यागकर्मंरिंत । १० प्रवर्सकवाक्ये सति । ११ यागलक्षरण । स्वर्ग | 


२६ ] अध्टसहसी [ कारिकां ३- 


(१०) 'ोग्यरूपो नियोग इत्यपर: 
ममेदं भोग्यमित्येवं भोग्यरूपं प्रतोयले । समत्वेन थ विशान भोक्तर्येंव व्यवस्थितम्‌ ॥१२॥ 
स्वामित्वेनाभिमानों हि भोवतुयंत्र भवेदयम्‌ । भोग्यं तदेव विज्ञेयं तदेव॑ *स्वं निरुच्यते ॥१३॥ 
असाध्यरूपतया येन* ममेदमिति गम्यते । तत्प्रसाध्येन रुपेरण भोग्य स्व॑ व्यपदिश्यते ॥१४॥ 
सिद्धरूपं हि यद्भोग्यं न नियोग: स तावता। साध्यत्वेनेह' भोग्यस्य प्रेरकत्वान्नियोगता” ॥१५॥ 
[ प्रमाणवारतिकालंकार पृ. ३०] 
(११) पुरुष एवं नियोग इत्यन्य; । 
मेदं कार्य मित्येवं मन्यते पुरुष: सदा । पुस। “कार्यविशिष्टत्वं मियोगोस्थ' लव बाच्यता ॥१६॥ 
कार्यस्प' * सिद्ध जातायां तदथुक्त:१" पुरुषस्तदा। भवेत्साधित इत्येबं पुमान्‌ वाक्‍्यार्थ उच्यते ॥१७॥ 
[ प्रमाणवातिकालंकार प्र. ३० ] 








(१०) कोई कहते हैं कि भोग्यरूप--भविष्य में होने वाला जो भोग्य है वही नियोग है । 

श्लोकार्थ-- मेरा यह भोग्य है इस प्रकार से जो भोग्य का रूप प्रतीति मे आता है और ममत्व 
रूप से जो विज्ञान है, वह भोवषता में ही व्यवस्थित है ॥ १२ | जहाँ पर स्वामीपने से भोक्ता का अभिप्राय है 
उसी को भोग्य समझना चाहिये । इस प्रकार वह स्वकीय कहलाता है॥ १३ ॥ साध्य रूप से जिस पुरुष के 
द्वारा यह मेरा है, इस प्रकार से जाना जाता है, वह प्रसाध्य रूप से स्वकीय भोग्य कहलाता है ।। १४ ॥ और 
सिद्ध रूप भोग्य है वह नियोग नहीं है वह उतने साध्य रूप से इस वेदवाक्य में भोग्य का प्रेरक होने से 
नियोग रूप है॥ १५॥ 

भावार्थ--कार्य कर चुकने पर भविष्य में जो भोंगने योग्य प्रवस्था होगी उसे भोग्य कहते है जैसे 
कि अपराधी को कठोर कारावास की श्राज्ञा के वचन सुनकर भोग्य रूप का अनुभव हो रहा है। जिस 
पदार्थ का जो स्वामी है उसके लिए वही पदार्थ भोग्य है अत: श्रात्मा का स्वरूप ही 'स्व' शब्द से कहा 
जाता है। आत्मा अपने स्वभावों का भोक्ता है । मेरे द्वारा यह कार्य साध्य है इस प्रकार से जान बेने पर 
निज स्वरूप भोग्य नियोग है कितु जो आत्मा का स्वरूप सिद्ध हो चुका है वह भोग्य नहीं है अपितु भविष्य 
में करने योग्य ज्योतिष्टोम झ्रादि यज्ञो से विशिष्ट आत्मा का स्वरूप ही भोग्य है, वही नियोग है । 

(११) कोई पुरुष--आत्मा को ही नियोग कहते है । 

श्लोकार्थं- यह मेरा कार्य है इस प्रकार से पुरुष हमेशा मानता है वह पुरुष का कार्य विशिष्ट 





१ भविष्पद्र पमेव भोग्य नियोग इत्याहु । २ अभिष्रायः । ३ स्वकीयम्‌ । ४ स्वर्गादिक साध्यम । ५ पुसा । ६ वेदवाक्ये । 
७ यतः । ८ यागादिलक्षणमम्पृक्तत्वम्‌ । यज्ञकरत्ता । भोग्यतासात्रेए । £ नियोग: स्थादबाधित: इति वा पाठ: । १० यवि 
पुरुष एवं नियोगस्तदा तस्य नित्यत्वात्‌ कथ्थ साध्यरूप। भवतीत्याशदूयामाह। ११ साध्यकार्यविशिष्ठ: । 


नियोगबाद ] प्रथम परिच्छेद [२७ 


[ प्रत्नत्यात्‌ भाट्ट: नियोग॑ निराकरोति ] 
'सोयमेकादशप्रकारोपि नियोगो विचायमाणो बाध्यते । 
प्रमाणाद्यष्टविकल्पानतिक्रमात्‌ । 'तदुक्तम ।-- 
अप्रसारां कि नियोग: स्यात्‌ प्रमेयमथवा पुनः । उसयेन बिहोनो वा द्यरूपोधवा पुनः: ॥१७ 
शब्दव्यापा ररूपो वा “व्यापार: पुरुषस्थ वा। द्ृवव्यापाररूपो वा दयाव्यापार एवं वा ॥२॥ 


[ नियोगस्य प्रमाणप्रमेयादिरूपाभ्युपगमे दोषारोपणाम ] 


(१) “तत्रकादशभेदोषि नियोगों यदि प्रमाणं' तदा विधिरेव” वाक्यार्थ इति वेदान्तवाद- 
प्रवेश: प्रभाकरस्य स्थात्‌, प्रमारास्य चिदात्मकत्वातू,, चिदात्मन: प्रतिभासमात्रत्वात्‌, 


किल्लत तन >3:::  _ ---+-+_स्‍तल€_लन_ कक लत तन नम+२०क न. नीननननमन--+-ी न. 


ही नियोग है श्लौर यही इसकी वाच्यता है ॥। १६ ॥॥ 
[ एवं कोई कहे कि यदि पुरुष ही नियोग है तब तो वह नित्य है साध्य रूप कैसे होगा ? इस पर समाधान ॥ 
कार्य की सिद्धि हो जाने पर उस साध्य-कार्य से विशिष्ट पुरुष ही उस समय साधित हो 
जाता है। इस प्रकार पुरुष ही वेदवाक्य का अथ है ॥ १७ ॥ 
किन्तु यह ११ प्रकार का नियोगवाद भी विचार करने पर प्रमाण प्रमेयादि वक्ष्यमाण श्राठ 
विकल्पों से पार नही पा सकने के कारण बाधित हो जाता है। 
[ इस प्रकार से अब विधिवाद का आश्रय लेकर भावनावादी भाट्ट प्रभाकर संबंधी नियोगवाद को दूषित करते हैं । ] 
रविगुप्त नाम के आचाये ने कहा भी है-- 
श्लोकार्य--यह आप प्रभाकरवादी का नियोग प्रमाण रूप है या प्रमेयरूप है, दोनों से रहित 
है या उंभयरुप है, शब्द-व्यापार रूप है श्रथवा प्‌ रुष के व्यापार रूप, दोनों के व्यापार रूप है या दोनों के 
ब्यापार से रहित है ? ॥ 
[ नियोग को प्रमाण, प्रमेयादि रूप मानने में दोषारोपरप | 


इन आठ प्रकार के विकल्पों में से यदि पहला विकल्प लेबें कि उपर्युक्त ग्यारह प्रकार का 
नियोग भी प्रमाण है, तब तो विधि ही वाक्य का श्रथं सिद्ध हो जावेगी, पुनः आप नियोगवादी प्रभाकर का 
बेदांतवाद में प्रवेश हो जाता है क्योकि प्रमाण तो चिदात्मक हूँ एवं चिदात्मा प्रतिभास सात्र है तथा वह 
प्रतिभास परब्रह्मास्वरूप ही है। उस प्रतिभास मात्र से पृथक्‌ विधि कार्य-कर्तव्यरूप से प्रतोति में नही भ्राता 


१ श्रथ विधिवादमाश्रित्य भट्ट: प्राभाकरमतसम्बन्धिन नियोगवाद दूषश्नति । रे रविगुर्तेन। ३ भाद्ट' प्राभाकेर 
प्रतिपृष्छति । ४ वाइमयसात्रकथनी व्यापार: । ५ अप्रप्ठप्रकारविकल्पमध्ये । ६ प्रथम. प्रमाणम्वरूपो विकल्प: । 
७ कत्त व्यार्थोपदेशों विधि:। ब्रह्म । ५ नियोगवादिनः । ६ श्रन्र प्रमाणस्याचिदात्मकत्वशद्धया तस्थाचिदात्मकत्वे 
प्रमाणत्वाघटनादन्यत्रोपचारादित्यग्रे वक्ष्यमासमुत्तर॑ द्रष्टब्यम्‌ । 


श्ष्व ] अंप्रराहसी [ कारिका है 


तस्य” च परब्रह्मत्वातु* । प्रतिभासमाज्राद्धि प्रथरिवषि: कार्यरूपतया न प्रतीयते 
घटादिवत्‌ । प्रेरक्तया वा “नानुभूषते “वचनादि“बतु" । “कर्मकरशसाधनतया हि 
*"तत्प्रतीती कायंताप्रेरकता प्रत्ययो युक्तो '"*नान्यथा । कि | तहि '  हृष्टव्योरेयमात्मा श्रोतव्यो- 
ध्नुमंतध्यो' 'निदिष्यासितव्यः इत्यादिशब्दश्नवणादवस्थान्तरविलक्षरोन* प्रेरितोहमिति 


है। जैसे घट प्रतिभासमात्र से कार्य रूप से पृथक्‌ भ्रनुभव में श्राता है, वैसे ही विधि प्रतिभास मात्र स्वरूप से 
भिन्‍न रूप-पृथक्‌ अ्रनुभव में नही श्राती है। 

भ्रथवा प्रेरक रूप से भी वह विधि प्रनुभव में नहीं श्राती है, वचनादि के समान | श्रर्थात्‌ जैसे 
बचनादि प्रेरक रूप से प्रतिभास मात्र से पृथक्‌ श्रनुभव में आते है, उस प्रकार विधि अनुभव में नही झ्राती 
है, क्योंकि कर्म और करण साधन रूप से उस विधि का अनुभव मानने पर तो कार्यता प्रत्यय और प्रेरकता 
प्रत्यय मानना युक्त है अन्यथा नही | श्रर्थात्‌ जो किये जावे, बनाये जावे बे कर्म है, जंसे घटादि | जो पुरुष 
अपने कार्य में जिसके द्वारा प्रेरित किया जावे-नियुक्त किया जावे वह प्रेरक-वचन करगा है। इन कर्म 
झ्रौर करण रूप से यदि विधि का अनुभव आवे तब तो उसे काय॑ और प्रेरकपना मानना अन्यथा कंसे 
मानना ? मतलब “विधीयते यत्‌ या विधीयतेइनेन इस प्रकार से निरुक्ति द्वारा विधि शब्द कर्म माधन 
या कररणा साधन में नही बनता है झ्रत: कम करण साधन के बिता ही शुद्ध सत्मात्र विधि का ज्ञान पाया 
जाता है पुनः उसे कार्य या प्रेरक नही माना जा सकता है। तब तो उस विधि का स्वरूप क्‍या है ”? ऐसा 
प्रइनन होने पर सुनिये ! श्ररे ! यह आत्मा “देखने योग्य है, सुनने योग्य है श्लौर ध्यान करने योग्य है 
इत्यादि शब्दों के सुनते से अरवर्स्थातिर विलक्ष णु-अन्य अवस्थाओ स विलक्षण दर्शनादि के द्वारा “मै प्रेरित 
हुआ हैँ इस प्रकार के अभिप्राय से सहित अहकार रूप से स्वय॑ आत्मा ही प्रतिभासित होती है और वही 


१ प्रतिभासमात्रस्य । २ प्रतिभासवचान्यों विधिए्चान्य इत्युक्त शझ्राहु। हे कर्तव्य | ४ व्यतिरेकटप्टान्त । यथा घट; 
प्रतिभासमात्रात्‌ कार्यरूपतया पृथक्‌ प्रतीयते न तथा विधि: प्रतिभासमात्रात्‌ स्वरूपात्‌ पृथक प्रतीमते । ५ नानुमीयते 
इत्यपि खपाठ' । ६ व्यतिरेकद्ृप्टान्त. । ७ अगुलिसज्ञा । 5 यथा वचनादि प्रेरकतया प्रतिभासमात्रात्‌ पृथगनुभुयत । 
तथा विधिनानुभूयते । & उभयरूपतया विधिरनानुभूयते इत्युक्त भाहू । क्रियते निष्पागते ईति कर्म घटादि। प्रेय॑ते 
नियुज्यते पुरुष, स्वक्ृत्येपननेति प्रेरक बचने करणम्‌ । १० विधिप्रतीती । ११ कर्मकरणसाधनत्वाभावन विधिप्रतीती 
कार्यताप्रेरकताज्ञान युक्त न स्थात्‌ । १२ तहि कि स्वरूप विधरित्युक्त आह द्रष्टव्येत्यादि । १३ “'श्रातब्य, श्रतिवाक्येभ्यो 
मन्तव्यइ्वोपपत्तित । मत्त्वा च सतत ध्येय एते दर्शनहृतव.” । १४ परब्रह्मस्वकूपेण ध्यातव्य । १५ अवस्था दर्शनादि: 
अवस्थान्तरमदर्शनादिसतेन बिलक्षणों दर्शंनादिस्तेन । 
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। ब्रह्मणि तात्पर्यावधारण श्रोतव्य । थ्रुता्थस्य युकत्या विचारणमनुमन्तव्यम्‌ 
2 अवशणमननाभ्या निशचतार्थभतवरत मनसा परिचितन निदिष्यासितव्यम्‌ । 


मिमोगवाद ] प्रथम परिज्छेद [२१ 


'जाताकूतेना 'हु्धुगरेश! स्वयमात्मेव प्रतिभाति स एवं विधिरिति वेदान्तवादिभिरभिधा- 
नात्‌ । 

(२) प्रमेयत्वं तहि नियोगस्यास्तु प्रमाणत्वे दोषाभिधानादित्यप्यसत्‌-प्रमाणाभावात्‌ । 
प्रमेयत्वे हि तस्य* प्रमाणमन्यद्वाच्यम्‌ -तदभावे प्रमेयत्वायोगाद। श्र्‌ तिवाक्यं 'प्रमाणमिति 
चेन्‍नन- तस्याचिदात्मकत्वे प्रमाणत्वाघटनादन्यत्रोपचारात्‌” । संविदात्मकत्वे श्र्‌ ति- 
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विधि है, ऐसा वेदांतवादियों का कहना है। ब्रह्मा में तात्पर्य का निश्चय करना श्रोतव्य है | सुने हुये भ्र्थ 
का युक्ति से विचार करना अ्नुमन्तव्य है और सुने गये एवं मनन किये गये निश्चित भश्रर्थ का हमेशा ही 
मन से परिचितन करना निदिध्यासितव्य है। ऐसा तीनों का अर्थ समभना चाहिये । 


भावाथ--विधि क्या है ? ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर यह है कि श्रे मैत्रेय ! यह ग्रात्मा दर्शन 
करने योग्य है और पझ्रात्मा का दर्शन यों होता है कि पहले उस आत्मा का वेदवाक्यों के द्वारा श्रवण करना 
चाहिये तभी ब्रह्म ज्ञान में तत्परता हो सकती है । पुन: श्र्‌.त भ्रात्मा का युक्तियों से विचार कर अनुमनन 
करना चाहिये | श्रवरा और मनन से निश्चित किये गये अर्थ का मन से परिचितन करना चाहिये श्रथवा 
“तत््वमसि'” वह प्रसिद्ध ब्रह्म तू ही है इत्यादि वेदिक शब्दों के श्रवण स मै पहली अदशेन, अश्रवण आदि 
ग्रवस्थाओ्री की अ्रपेक्षा बिलक्षण हो रही दूसरी अवस्थाग्रों स इस समय प्रेरित हो गया हूँ, इस प्रकार से 
“ग्रह'' शब्द का दशेन आदि द्वारा प्रत्यक्ष कराने रूप अहंकार अथवा आ्राकार वाली चेष्टा करके स्वयं 
ग्रात्मा ही प्रतिभासित हो रही है और वह ग्रात्मा ही तो विधि है इस प्रकार वेदातवादियों का कथन है । 
अत. नियोग को प्रमाण रूप मानने पर आप प्रभाकर को वेदातवादी बनना हो पड़ गा । 

(२) इस पर यदि आप कहें कि नियोग को हम प्रमेय मानेंगे क्योकि आपने उसको प्रमाण 
मानने से भ्रनेक दोष दिये है सो यह कथन भी श्रसत्‌ है क्योंकि नियोग को प्रमेय सिद्ध करने के लिये कोई 
प्रमाण नही है। नियोग को प्रमेय मान लेने पर तो उसको ग्रहण करने बाला अन्य कोई प्रमाग श्राप 
प्रभाकर को कहना ही चाहिये क्योकि प्रमारा के अभाव मे प्रमेय है, यह कंसे कहा जावेगा ? “प्रमाणन 
ज्ञातु योग्यम्‌ प्रमेय जो प्रमाण के द्वारा जानने योग्य है वही तो प्रमेय है । 





नील त-«- जि 


१ अप्रेरितावस्थाबिलक्षणेताकारेण प्रेरितोहमित्यभिमानरूपेण । २ दर्शनादिता । ३ प्रमेयरूपस्थ नियोगस्थ ग्राहक 
प्रमाणम्‌ । ४ प्रभाकरेश । ५ श्रुतिवाक्‍्य प्रमाण, नियोग: प्रमेयमिति चेतु । ६ प्त्राह भावनावादी भट्ट: । -भो 
नियोगवादिन्‌ प्रभाकर ताबक श्रुतिबाक्य चिदात्मकमचिदात्मक वेति | तत्र विकल्पद्षय खण्डयति । ७ चन्द्रवन्मुखमि- 
त्यादिस्पणार: । ८ ज्ञानात्मकत्वे सति। 
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2, जाताकृतेनाकारेश इति पा. । 


३० ] अष्टसहसी [ कारिका है- 


वाक्यस्य पुरुष' एवं श्र्‌ तिवाक्यमिति स एवं प्रमाणम्‌ । तत्संवेदनविवर्त्तस्तु* नियुक्तोह- 
मित्यभिमानरूपो नियोग: प्रमेयत्वमिति नाय॑ पुरुषादन्यः प्रतीयते यतो वेदान्तवादिमत- 
प्रवेशो5स्म्िन्नपि पक्षे न भवेत्‌ । 


(३) तहिं प्रमाणप्रमेयरूपो नियोगो भवत्तवित्यप्ययुक्तम सबविद्विवर्त्तत्वापत्ते: श्रन्यथा* 
प्रमारप्रमेयरूपतानुपपत्तो: । तथा च स एब “चिदात्मोभयस्वभावतयात्मानमा"दर्शयस्नियोग 
इति सिद्धों ब्रह्मवाद: । 


प्रभाकर-- श्र ति-वेदवाक्य तो प्रमाण हैं और नियोग प्रमेय है हम ऐसा मानते हैं । 

भाट--ऐसा भी श्राप नही कह सकते क्योंकि वेदवाक्यों के अ्रचिदात्मक होने से उनमें प्रमाणता 
घटित नहीं होती है भ्नौर यदि मानेगे भी तो उपचार के सिवाय वस्तुतः वे प्रमाण नही हो सकेंगे । यदि 
उन वेदवाक्यों को श्राप चिदात्मक-ज्ञानात्मक मानोगे तब तो पुरुष ही श्र॒ति वाक्य है इस प्रकार से वह 
पुरुष-परत्रह्मा ही प्रमाण सिद्ध हुआ और उस सवेदन की पर्याय-ब्रह्म की पर्याय ही “नियुक्तो:ह इस प्रकार 
के अभिमान-पअ्भिप्राय रूप नियोग है और वही प्रमेय है इस प्रकार से तो यह प्रमेय रूप नियोग पुरुष से 
भिन्‍न कोई प्रतीति में नही श्राता है कि जिससे इस पक्ष के मानने पर भी वेदातवादी के मत मे प्रवेश न 
हो जावे श्रर्थात्‌ यदि आप नियोग को प्रमेय रूप मानते है तो भी आप वेदातवादी बन जाबेगे। 


(३) प्रभाकर -तब तो प्रमाण और प्रमेय इन उभय रूप नियोग को मानना यह तृतीय पक्ष 
ही उचित है । 


भाट्ट--यह्‌ कथन भी श्रयुक्त है क्योंकि वह नियोंग ज्ञान की पर्याय हो जावेगा अन्यथा प्रमागां 
और प्रमेय रूपता ही घटित नहीं होगी। श्रर्थात्‌ नियोग ज्ञान की पर्याय हो जाता है क्योंकि सामान्य से “मै 
नियुक्त हैँ. इस प्रकार के अभिप्राय को स्वीकार किया है अन्यथा ज्ञान पर्याय न मानने पर वह नियोग 
प्रमाण नही हो सकेगा और अप्रकाशमान होने से प्रमेय रूप भी नहीं हो सकेगा क्योंकि जो वस्तु प्रमाण, 
प्रमेय रूप से उभयरूप है वह चेतन्यात्मक अवश्य है। पुनः वह सत्‌, चिदृ, आनन्द स्वरूप आत्मा ही प्रमाण 
प्रमेय रूप सिद्ध होता है भौर यही तो ब्रह्माद्व तवाद सिद्धान्त है। इसलिये वह चिदात्मा ही उभय स्वभाव 
रूप से भ्रपने स्वरूप को प्रकाशित करता हुआ नियोग कहलाता है । इस प्रकार से नियोग ब्रह्मवाद रूप ही 
सिद्ध हो जाता है। न्‍ है 
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१ परब्रह्म पश्चात्‌ कार्य कुर्यात्‌। २ पर्याय: । ३ विशेषशमिद नियोगस्य संवेदनविवत्त त्वसम्थनार्थ म्‌ । 
४ ज्ञानपर्यायप्राप्तत्वान्नियोगस्य सामान्येन नियुक्तोहमित्यभिमान हूपत्वाभ्युपगमा दन्‍्यथा ज्ञानपर्यायप्राप्त्यभाव प्रमाणरूपत्य 
नोपपद्मते, भप्रकाशमानत्वेन प्रमेयरूपत्वं च न घटते इति भाव: । ५ स्वरूपम्‌ । ६ प्रकाशयन्‌ । 


नियोगवाद ] प्रथम परिच्छेद [६१ 


(४) अ्रनुभयस्वभावों नियोग इति चेत्तहि' संवेदनमात्रमेव” पारमाथिकं? तस्थों कदा- 
चिदप्यहेयत्वा 'दनुभयस्वभावत्वसम्भवात्‌ । प्रमाणप्रमेयत्वव्यवस्थाभेदविकलस्य सन्मात्र- 
देहतया" तस्य" वेदात्तवादिभिनिरूपितत्वात्तन्मतप्रवेश एवं | 


(५) यदि पुनः “'शब्दव्यापारों नियोग इति मतं तदा भट्टमतानुसरणामस्य' * दुरनिवारम- 
दब्दव्यापारस्य'" दाब्दभावनारूपत्वात्‌ । 


(६) श्रथ पुरुषव्यापारो 'नियोगस्तदापि परमतानुश्वरणम-पुरुषव्यापारस्थापि 
१5आवनास्वभावत्वात्‌ शब्दात्मव्यापारभेदेन भावनाया: परेण ''द्वेविध्याभिधानात्‌ । 


(४) प्रभाकर-अनुभय स्वभाव ही नियोग है। 

भाट--तब तो आपका नियोग प्रमारा और प्रमेय इन दोनों रूपों का त्याग कर देने से तो 
क्रेवल शुद्ध संवंदन मात्र ही पारमार्थिक रूप होगा क्‍योंकि वह संवेदन मात्र कदाचित्‌ भी अहेय--त्यागने 
योग्य न होने से वही अनुभय स्वभाव हो सकता है। उस संवेदन मात्र को छोड़कर श्रन्य कोई अनुभय स्वभाव 
हो ही नहीं सकता है । वेदांतवादियों ने भी ऐसा ही निरूपण किया है कि “प्रमाण प्रमेय भेद की व्यवस्था 
से रहित सन्मात्र देहरूप से वह सवेदन मात्र परमन्रह्म रूप सिद्ध है ।” इसलिये चतुर्थ पक्ष के मानने पर भी 
ग्राप उस वेदांतवादी के मत मे ही प्रविष्ट हो जाते हैं प्र्थात्‌ "न उभय' अनुभय.” में नज््‌ समास का पर्युदास 
ग्र्थ करने से सर्वथा प्रमाशा प्रमेयः रूप उपाधियों से रहित शुद्ध प्रतिभास ही ग्रहण हो जाता है जो कि 
“'सत्स्वरूप इतने मात्र शरीर को धारण करने वाले ब्रह्म का ही द्योतक है । 

(१) प्रभोकर--“अगस्निष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत”' इत्यादि रूप से शब्द का व्यापार ही 
नियोग है। 

भाह--तब तो आपको हमारे मत का ही अनुसररत दुनिवार है क्‍योंकि हमारे यहाँ दाब्द का 
व्यापार शब्द की भावना रूप है । शब्द भावक है और उसका व्यापार भावना स्वरूप है। 

(६) प्रभाकवर--तब तो हम पुरुष के व्यापार को नियोग कहेगे | 

भाइ-- तो भी आपको पर--हमारे मत का ही अनुसरण करना पड़ेगा क्‍योंकि पुरुष का 
व्यापार भी भावना स्वभाव है। हम भाट्टो ने शब्द-व्यापार और ग्रात्म-व्यापार के भेद से भावना के दो 
भेद माने हैं । 


र>+->>++०-०+०७ ० 





१ प्रभाणप्रमेयरूपत्यागे । २ सवेदनमात्रादन्यर्य कस्यविदनुभयस्वभावत्वाघटनात्‌ । ३ पारमाथिकत्वं कुत: ? । 
४ सवेदनमभात्रस्य ॥ ५ कुत. । ६ अनुभयस्वभावत्व कुत । ७ सत्स्वरूपतया। ८ सवेदनमात्रस्य । ६ अग्निष्टोमेन 
स्वर्गेकामों यजेत इत्यादिशब्दव्यापार: । १० प्रभाकरस्य ११ शब्दरुपार्थरूपा चेति भावना हे धा । १२ तदेव (पूर्वोक्तमेव ) 
इति खपुस्तकपाठ:। १३ झर्थभावना । १४ झब्दभावना आत्म (अर्थ) भावना च । 
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(७) । तदुभयरूपो' नियोग इति चेत्तहि पर्यायेण य्रुगपद्धा ? यदि पर्यायेण स एव 
दोष:-क्वचित्कदाचिच्छब्दव्यापा रस्य पुरुषव्यापारस्थ च भावनास्वभावस्थ नियोग इति 
नामकरणात्‌ । युगपदुभयस्वभावत्वं पुनरेकनत्र विरुद्ध न शक्‍यं व्यवस्थापयितुम् । 

(८) | तहिं तदनुभयव्यापाररूपो नियोगोज्धीकर्त्तव्य इति चेत्‌ सोपि “विषयस्वभावो वा 
स्यथात्‌ फलस्वभावो वा स्थान्निस्स्वभावो' वा ? गत्यन्तराभावात्‌ । विषयस्वभाव इति चेत्‌ । 
क॒: पुनरसौ विषय: ? अग्निष्टोमेन यजेत स्वगंकाम इत्यादिवाक्यस्थार्थों यागादिविषय इति 
चेत्‌॒* स “तद्वाक्यकाले स्वयमविद्यमानों विद्यमानो वा ? यद्यविद्यमानस्तदा “तत्स्वभाबों 


(७) प्रभाकर-छब्द व्यापार और पुरुष व्यापार ऐसे उभय के व्यापार को हम नियोग 
कहते हैं । 

भाट्ट-तब तो आप पर्याय से-क्रम से कहते है या युगपत्‌ ? यदि पर्याय-क्रम से कहे तब तो 
वहो पूर्वोक्त हमारे मत का अनुसरण करने रूप दोष झाता है क्योकि कही पर किसी काल में आपने 
शब्द व्यापार रूप और कही पर पुरुष व्यापार रूप भावना के स्वभाव को हो नियोग यह नाम क्र 
दिया है | यदि युगपत्‌ उभय स्वभाव कहों तो एक जगह विरुद्ध दो धर्मों को व्यवस्थापितल करता शक्षय 
नही है अर्थात्‌ गब्द-व्यापार प्रेरग्गा रूप है और पुरुष व्यापार क्रिया रूप है एव प्रेसगगा तो ग्रतातनकाल 
संबंधी है तथा क्रिया भविष्यत्काल सबधी है! ज॑से प्रकाश और अधकार एक जगह नहीं रह सकते हे 
वैसे ही ये दोनो विरुद्ध धर्म एक जगह एक काल में नहीं रह सकते है । 

(5) प्रभाकर--तब तो उन दोनों के ग्रनुभय व्यापार को नियोंग मानना ठीक है। अ्र्थाति 
आझाठवे पक्ष के अनुसार वह नियोग शब्द व्यापार और पुरूष व्यापार इन दोनों ही व्यापारों से रहित है । 

भाद--यदि श्राप ऐसा कहे तो भी हम आपसे नञ््‌ समास का पयुंदास पक्ष लेकर प्रश्न 
करते है कि वह अनभय व्यापार रूप भो नियोग विपय (यज्ञादि कमे रूप) स्वभाव है, या फल (स्वर्गादि) 
स्वभाव है अथवा (प्रमज्य निषेध पक्ष लेने पर) नि.स्वभाव है ? इन तीनो विकल्पों के सिवाय और अन्य 
कोई प्रकार संभव नही है । यदि विपय रवभाव मानों तब तो यह विषय क्या है ? यह पहले बतलादये । 

प्रभावर--“स्वर्ग की इच्छा करने वाला अग्निष्टोम से यज्ञ करे” इत्यादि वाक्य का प्रर्थ 
जो यागादि रूप है वही विषय है । 


जा +5 ७ लत जल नकन 


१ बाब्दव्यापारेण पुरुषव्यापारेणश च । २ तहि | भट्टमतानुसरणलक्षशा, पूर्वोक्त: । ३ प्रेररताया झतीतकालत्व क्रियाया 
भविष्यत्कालत्व यत पूर्व प्रेरित, पश्चात कार्य करोति । 6 यथा तेजस्तमसोरेक्यमेकत्र सस्‍्थातु न शक्‍्यम्‌ । ५ विपयो 
यागादिकर्म | ६ पर्युदासबृत्त्या द्वी विकल्पों प्रसज्यवृत्त्या त्वेक: (नि.स्वभाव) । ७ विषय. । ८ वेदवाक्यकाने । 
६ विषयस्वभाव: । 
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नियोगोप्यविद्यमान एवेति "कथमसौ वाक्यार्थे: खपुष्पवत्‌ | "बुध्यारूढस्य भाविनस्तस्थ* 
वाक्‍्यार्थत्वे सौगतमतानुसरण प्रसद्भ:" । श्रथ “तद्दाक्यकाले “विद्यमानोसौ तहिं न नियोगों 
वाक्यस्यार्थे:-तस्य *यागादिनिष्पादनार्थत्वात्‌* --निष्पन्नस्य च यागादे: पुननिष्पादनायोंगातृ,* 
पुरुषादिवत्‌ । श्रथ * 'तस्य किड्चिदनिष्पन्नं रूपं तदा तन्निष्पादनाथों नियोग इति मतम्‌ तहि 
*तत्स्वभावों नियोगोप्यनिष्पन्त इति कथं वाक्याथे: ? ''स्वयमसन्निहितस्य कल्पनारूढस्य 
वाक्यार्थत्वे स'* एव सौगतमतप्रबेश: । फलस्वभावो नियोग इत्ययमपि पक्षों ने कक्षी- 
कर्तव्य:-तस्य"* नियोगत्वाघटनात्‌। न हि स्वर्गादिफल नियोग:-' “फलान्तरपरिकल्पनप्रसड्भात्‌- 


भाट--पुनः वह विषय उस वेदवाक्य के काल में स्वयं भ्रविद्यमान है या विद्यमान ? यदि 
अ्रविद्यमान रूप प्रथम पक्ष लेवें तब तो उस विषय का स्वभाव रूप नियोग भी अविद्यमान ही रहा। पुनः 
ऐसी स्थिति मे वह नियोग झ्राकाश-कुसुम के समान वेदवाक्य का अर्थ कैसे हो सकता है ? बुद्धि से परिणत 
(वर्तमान काल मे कल्पित विषय रूप) भावी--विषय स्वभाव नियोग को वेदवाक्य का अर्थ मानने पर 
तो सौगत मत के अनुसररण का प्रसंग श्रा जावेगा क्योंकि सौगत के मत में प्रमाण प्रमेथ व्यवहार 
काल्पनिक है। उनके यहाँ बचनो को वक्ता के श्रभिप्राय मात्र का सूचक माना है। यदि कहो कि 
वेदवाक्य के काल में वह विषय स्वभाव विद्यमान है, तब तो वह नियोग वाक्य का अर्थ नही हो सकेगा 
क्योंकि वह तो यागादि को निष्पादन करने के लिये हुआ है और निष्पन्न हुये यागादि का पुरुषादि के 
ममान पुनः निष्पादन करना बनता नहीं है। श्रर्थात्‌ जिस प्रकार निष्पन्न परमब्रह्म पुरुष का संपादन 
करना नहीं बन सकता उसी प्रकार निष्पन्न यागादिकों का संपादन करना भी नहीं बन सकेगा । यदि 
ग्राप कहें कि उस यागादि का किचित्‌-कुछ अनिष्पन्न रूप है इसलिये उस शेष अ्रनिष्पन्न के निष्पादन 
के लिये नियोग है तब तो यागादि विषय स्वभाव नियोग भी अनिष्पन्न है इस प्रकार से वेदवाक्य का 
ग्रथ कैसे होगा ? स्वयं भ्रसन्निहित-भावी विधय स्वभाव, कत्पनारूढ़ को वेदवाक्य का प्रर्थ मानने पर 
वही सौगत मत में आपका प्रवेश हो जावेगा, उसका रोकना दुनिवार है। 


“फल स्वभाव नियोग है यह पक्ष भी तुम्हें स्वीकार नहीं करना चाहिये क्योंकि वह नियोग 
फल स्वभाव भी घटित नहीं होता है। स्वर्गादि के फल नियोग नहीं हैँ अन्यथा फलांतर की कल्पना का 
प्रसंग झा जावेगा क्योंकि निष्फल-फल रहित नियोग का अभाव है। एवं फल स्वभाव नियोगवादियों के 
यहाँ फलांतर को नियोग मानने पर उसके लिए अन्य फल की कल्पना करने पर पअ्रनवस्था का प्रसंग श्रा 


१ नियोग: । २ बुद्धिपरिणतस्य । वर्च्तमानकाले कल्पितविषयस्थ । ३ विषयस्वभावनियोगस्थ । ४ प्रमाणप्रमेय- 
व्यवहारस्थ कात्पनिकत्वात्सोगतमते । वक्त्रप्रेतमात्रस्य सूचक वबचम त्वित्तीद हिं सौगतमत्तम्‌। ५ वेद । ६ यागादि- 
विषयो नियोगों यागमुत्पादयति । ७ झ्राकाशादि । ८ यागादिनिष्पादनत वाक्यकाले जातमेव । ६ पुरुषादिविषयस्थ । 
१० यागादे: । ११ यागादिविषयस्वभावः । १२ भाविनो विषयस्य । १३ पूर्वोक्त | १४ फलस्वभावस्थ | १४ प्रन्यथा । 








३४ ] अष्टसहस्री [ कारिका रे" 


निष्फलस्य नियोगस्थायोगात्‌ । फलांतरस्थ च फलस्वभावनियोगवादिनां नियोगत्वापत्तो 
तदन्यफलपरिकल्पने&नवस्था प्रसद्भ:' । 'फलस्य वाक्यकाले स्वयमसन्तिहितत्वान्च॒तत्स्व- 
भावो नियोगोप्यसन्निहित एवेति कथं वाक्यार्थ: ? “तस्थ वाक्यार्थत्वे निरालम्बनशब्दवादा- 
श्रयणात्‌ कुत: प्रभाकरमतसिद्धि: ? निःस्वभावों नियोग इत्ययमपि पक्षोब्नेनैवप्रतिक्षिप्त: । 





जावेगा । तथा स्वर्गादि फल “अग्निष्टोमेन यजेत स्वर्गकाम:” इत्यादि वाक्य के काल में स्वयं असन्रिहित- 
प्रविद्यमान हैं पुन: वह्‌ फल स्वभाव रूप नियोग भी असन्निहित-अविद्यमान ही रहेगा । इस प्रकार से वह 
वेदवाक्य का अर्थ कैसे सिद्ध होगा ? यदि झ्राप झ्रविद्यमान फल स्वभाव वाले “नियोग' को वेदवाक्य का 
भ्र्थ मान लेवो तो निरालंब शब्दवाद का भ्राश्रय लेने से श्राप प्रभाकर के मत की सिद्धि कंसे होगी ? 
प्र्थात्‌ शब्द को अन्यापोह मात्र का कहने वाला मानने से बौद्ध का श्रर्थ शून्यवाद सिद्ध होता है। बौद्ध 
के मत में शब्द अन्यापोह रूप हैं, अर्थ को कहने वाले नही है । 

यदि आप निःस्वभाव को नियोग कहे तो यह पक्ष भी इसी कथन से निराकृत हो जाता है 
क्योंकि निःस्वभाव श्रन्यापोह रूप ही है। 

भावाथ-प्रभाकर ने नियोग का लक्षण करके भिन्न-भिन्न वक्ता के अ्रभिप्राय से उन्हे ११ 
प्रकार से सिद्ध किया है। इस प्रकार भाट्ट ने उन ११ विकल्प रूप नियोगो को दूषित ठहराने के लिये प्रमाग 
प्रमेय आदि रूप झ्राठ विकल्प उठाकर उस प्रभाकर को वेदांतवादी होने का दूषग्ग दिखाया है । उसी मे अंतिम 
“ग्रनुभय व्यापार रूप” झाठवे पक्ष में तीन विकल्प उठाये है । उसमे विषय श्रौर फल स्वभाव को पर्मदास 
पक्ष से एवं नि स्वभाव नियोग को प्रसज्य निषेध पक्ष से लिया है। उसमे विषय स्वभाव श्रौर फल स्वभाव 
नियोग में दूषण दिया है कि “अ्रग्निष्टोम से यज्ञ करना चाहिये” इस वाक्य के उच्चारण कान मे यज्ञादि 
कर्म नही हुँ अतः यज्ञ रूप नियोग भी संभव नही है। जो कार्य भविष्य मे होने वाला है उस कार्य के साथ 
तादात्म्य सबंध रखने वाला धर्म वर्तमान काल मे नहीं है और यदि भविष्य में होने वाले यज्ञ की वर्तमान 
में सभावना मानी जावे तो पुन: वाक्य का अर्थ नियोग नहीं हो सकेगा क्योंकि वह नियोग तो कत्तंथ्य 
कार्यों को भविष्य में बनाने के लिये हुम्ना करता है। जो किया जाकर बन चुका है उसका पुनः बनाना 
नही हो सकता है, जैसे कि भ्ननादि काल के बने हुए (अक्ृत्रिम) नित्य द्रव्य-आत्मा, आकाशादि नहीं 
बनाये जा सकते है । एवं उस नियोग को स्वर्गादि फल स्वभाव मानने पर वे स्वर्गादि फल तो स्वयं उस 
यज्ञ के प्रंतिम परिणाम है। फल का पुनः फल होता नहीं है किन्तु नियोग तो फल से सहित है । यदि श्रन्य 
फलों की कल्पना करो तो श्रनवस्था तैयार खडी है। यदि फल को भविष्य में होने वाला माना जाबे तो 
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१ प्रसद्भादिति खपुस्तकपाठः | २ स्वगदिः । ओ श्रग्निष्टोमेन यजेतेति वाक्यकाले। ४ फलस्वभाव:। ४ अमप्िहितस्य 
फलरूपनियोगस्य । ६ शब्दस्थान्यापोह्भिधायित्वेनाथथशून्यवाद: । सौगतमते शब्दस्त्वन्यापोहरूपो नत्वर्थाभिधायी 
७ निःस्वभा[वस्यान्यापोहत्वानतिक्रमात्‌ । 


नियोगवाद ] प्रथम परिच्छेद [३५ 


[ नियोगस्य सदसदादिरूपस्थीकारे दोषारोपणाम ] 
किश्ध॒ सन्‍्नेव वा नियोग: स्यादसस्नेव वोभयरूपो वानुभयरूपो वा ? प्रथमपक्षे 
विधिवाद एवं। द्वितीयपक्षे निरालम्बनवाद:' । तृतीयपक्षो तृभयदोषानुषज्भ:' । चतुर्थ पक्षे 
“व्याधात:-सत्त्वासत्त्वयो:' परव्यवच्छेद' रूपयोरेकतरस्य निषेधेधन्यतरस्य विधानप्रसक्ते:-- 
सक्ृदेकत्र प्रतिषेघायोगात्‌ । सर्वंथा सदसत्त्वयो: प्रतिषेघेषि कथश्चित्सदसत्त्वा विरोधाददोष 
इति चेत्‌ स्याह्ादाश्रयणप्रसज्भ: प्रभाकरस्य । 


वर्तमान काल का नियोग नही हो सकता है। दूसरी बात यह भी है कि उस वाक्य उच्चारण के समय में 
उन स्वर्गादि फलों का सन्निधान नहीं है। यदि उस भ्रविद्यमान फल को भी वाक्य का श्रर्थ मानोगे तो 
निरालंब शब्द पक्ष को लेने से श्राप बौद्ध बन जावेगे क्‍योंकि बौद्धों के यहाँ शब्द का श्रर्थ वस्तुभूत कुछ 
भी नहीं है। श्रविद्यमान-अ्रवास्तविक भ्रर्थों को ही शब्द कहा करते हैं कितु आपने तो श्रागम को प्रमारण 
माना है श्रतः यह मान्यता ठीक नहीं है। तथा यदि झ्राप तृतीय निःस्वभाव पक्ष को भअ्रनुभय के नत्न्‌ 
समास का प्रसज्य प्रतियेध करके मानें तब तो सभी स्वभावों से रहित नियोग खर-विषाण के समान 
ग्रसत्‌ ही हो जावेगा एवं बौद्धों ने शब्दों का वाच्य अ्सत्‌-प्रन्यापोह ही माना है। उन्ही के मत में 
ग्रापका प्रवेश हो जावेगा ग्रत' आठो विकल्पों की कसौटी पर कसने से आपका नियोग सिद्ध नही होता है। 
[ नियोग को सत्‌ श्रसत्‌ श्रादि मानने मे दोषारोपण |] 

दूसरी बात यह है कि यह आपका नियोग सत्‌ रूप ही है या भ्रसत्‌ रूप ही है या उभयरूप 
है ग्रथवा अ्नुभय रूप है ? प्रथम पक्ष में तो विधिवाद ही आ्राता है श्रर्थात्‌ वेदातो संपूर्ण जगत्‌ को सत्‌ 
रूप ही मानते हैं । द्वितीय पक्ष के लेने पर निरालबनवाद-शून्यवाद ही झाता है अ्र्थातू शून्यवादी सपूर्णो 
जगत को असत्‌ रूप ही मानते है। तृतीय पक्ष में उभयपक्ष में दिये गये दोषो का प्रसंग श्राता है। 
एवं चतुथं पक्ष के मानने पर व्याधात-विरोध नाम का दोष आता है क्योंकि सत्‌ और असत्‌ एक दूसरे 
के व्यवच्छेद-विरोध रूप है अत: इन दोनो में से किसी एक का निषेध करने पर दूसरे का विधान हो 
जाता है। एक साथ एक ही वस्तु में सत्त्व एवं अ्रसत्त्व का प्रतिषेध नही हो सकता है श्रर्थात्‌ “सत्‌ नही है 
ऐसा कहने पर असत्‌ स्वर्य ही आ जाता है एवं “असत्‌ नहीं है! ऐसा कहने पर सत्‌ स्वयमेव आा 
जाता है। तथा सर्वथा सत्व एवं असत्त्व का प्रतिपंध करने पर भी कथवचित्‌ सत््व असत्त्व का विरोध न 
होने से कोई दोष नही है यदि आप ऐसा कहे तो आप प्रभाकर स्याद्वाद मत का गआ्राश्रय ले लेगे। 


१ भ्रस्वसर्पविलप्रवेशन्यायेन | २ तदूृक्तम्‌ ।--प्रत्येक यो भवेहोयो द्योभावे कथ न स इति वचनात्‌। ३ विरोध: । 
४ कथम्‌ ?। ५ यथा सदित्युकत प्सत्स्वयमेवाय/ति, असदित्युक्ते सत्स्वयमेवायाति । ६ सत्त्वासत्त्वयो: । ७ सदसत्त्वविधा- 
नाददोष इति ख़पाठ:। ८ सर्वेषा पदार्थाना क्रमवरत्तिवात्‌ शब्दाना च। 


। परस्परव्यवच्छेदययो; । इतिपाठान्तर । 











३६ ] भष्टसहसी [ कारिका ३- 
[ नियोगस्य प्रवतेकाप्रवर्तकस्वीकारे दोषारोपरां | 

किश्ञ" नियोग: सकलोपि' प्रवत्तंकस्वभावो वा स्यादप्रवत्तं कस्वभावो वा ? प्रवत्त कस्व- 
भावश्व त्‌ प्रभाकराणामिव ताथागतादीनामपि प्रवत्तंक: स्यात्‌--तस्य सर्वेथा' प्रवर्तक- 
त्वात्‌ । तेषां *विपर्यासादप्रवर्सतक इति चेतू 'परेषामपि *विपर्यासाद"प्रवर्त्तकोस्तु । शक्‍यं हि 
वक्त्‌, प्राभाकरा “विपयंस्तत्वाच्छब्द' "नियोगात्प्रवत्त न्‍ते '"नेतरे*-तेषामविपर्यस्तत्वादिति । 
सौगतादयो ' * विपयंस्तास्तन्मतस्य प्रमाणबाधितत्वात्‌ । न पुनः प्राभाकरा इत्यपि'_ पक्षपात- 
मात्रम-तन्मतस्यापि प्रमाणबाघितत्वाविशेषात्‌ । यर्थ॑व हि प्रतिक्षणविनश्व रसकलारथंकथनं 





[ नियोग को अश्रवतंक या भ्रप्रवर्तक मानने में दोष ] 

दूसरी बात यह है कि यह ग्यारह प्रकार का भी नियोग प्रवर्तक स्वभाव है या अप्रवर्तक 
स्वभाव है ? यदि प्रवतंक स्वभाव मानों तो प्राप प्रभाकर के समान ही वेदवाक्य का श्रर्थ बौढ़ों के 
लिये भी प्रवतंक हो जावेगा क्योंकि वह वेदवाक्य सर्वंथा प्रवर्तंक स्वभाव वाला है। यदि श्राप कहे कि 
वे सौगतादि विपरीत बुद्धि वाले है भ्रतः वह नियोग उनके लिये अ्रप्रवर्तक है तब तो आप प्रभाकरों को 
भी विपर्यास होने से वह अप्रवर्तक हो जावे । हम ऐसा कह सकते हैं कि प्रभाकर विपयंस्त-विपरीत बुद्धि 
बाले होने से शब्द नियोग से प्रवृत्ति करते है इतर बौद्धादि नहीं करते है क्योकि वे विपय॑स्त बुद्धि 
वाले नही है। टिप्पणी मे “अगश्रवर्तकं” की जगह “प्रवतेक' ऐसा पाठ है उसका ऐसा अर्थ करना कि 
श्राप प्रभाकर को भी विपरीत बुद्धि होने से ही वह नियोग प्रवृत्ति कराता है। ग्र्थात्‌ आपकी ही बुद्धि 
विपरीत है। 

प्रभाकर - सौगतादि विपयंस्त-विपरीत बुद्धि वाले है क्योंकि उनका मत प्रमाण से बाधित 
है, कितु हम प्रभाकर का मत प्रमाण से बाधित नही है । 

भाट-यह आपका कथन पक्षपात मात्र को सूचित करता है क्‍योंकि श्रापका मत भी प्रमाण 
से बाधित ही है, अतः दोनों ही मत प्रमाण से बाधित हैं। जिस प्रकार से सभी पदार्थों को प्रतिक्षश 
विनश्वर कहना प्रत्यक्षादि प्रमाणों से विरुद्ध है उसी प्रकार से नियोक्ता-यज्ञकर्ता, नियोग-वेदवाक्य 
झ्लौर उसका विषय-यज्ञादि रूप से भेद की परिकल्पना भी प्रत्यक्षादि सभी प्रमाणों से बाधित ही है 





१ भाट्ट- २ एकादश प्रकारोपि । ३ सर्वपुरुषापेक्षाप्रकारेश । ४ सौगतादीनाम्‌ । ४ प्रवत्त कस्व॒भावे नियोगे5प्रवर्तं कतया 
मनन विपर्यास: । ६ युष्माक प्राभाकराणा विपरीतत्वादप्रवर्तकोस्तु । ७ अप्रवर्त्तकस्वभावे नियोगेप्रवर्त्तततवया मनन 
विपर्यास. । ८ श्रवत्त कोस्त्विति खपाठ: । ६ अप्रवत्त कत्वात्‌ू (खपुस्तके)। १० शब्दाधिकारात्‌ । ११ ताथागतादय: । 
१२ झन्राह नियोगवादी प्रभाकर. । १३ अत्राह भावनावादी भट्ट: ।--भो प्रभाकर इति ते वचन स्वमतपक्षपातमात्रम्‌ । 
कस्मात्‌ ? प्रभाकरमतस्यापि प्रमाणबाधघितत्वेन विशेषो नास्ति यत. । 








] विपर्यासासप्रवर्तकोउस्तु । इति पा. । 2 बौद्धा अविपयंस्त्वाच्छब्दनियोगातु प्रवतंन्ते । 


नियोगवाद ] प्रथम परिच्छेद [३७ 


प्रत्यक्षादिविरुद्ध तथा "नियोक्‍्तुनियोग तद्विषयादि भेदपरिकल्पनमपि, सर्वप्रमाणानां 
*विधि विषयता व्यवस्थापनेन * “तद्बाधकत्वोपपत्त :। यदि पुनरप्रवत्त कस्व॒ माव:* शब्दनियोग- 
स्‍्तदा सिद्ध एवं तस्य" प्रवृत्तिहेतुत्वायोग:। स* च वाक्याथ्थेत्वाभावं॑ साधयति । 


क्योंकि सभी प्रमाण विधि के विषय को व्यवस्थापित करते हैं श्रतः नियोग की सिद्धि बाधित ही है । 
ग्र्थात्‌ प्रमाणा चेतन रूप है और विधि-ब्रह्म भी चेतन रूप है। भ्रत: विधि में ही सभी प्रमाण घटित हो 
जाते हैं, किन्तु नियोग में घटित नहीं होते है। इसलिये नियोग बाधित हो जाता है क्योंकि जब सभी 
प्रमाण विधि-परब्रह्म में अंतभू त हो जाते हैं तब यह नियोक्ता है, यह नियोग है इत्यादि भेद कल्पना 
प्रत्यक्षादि से ही विरुद्ध हो जाती है। 

पुनः यदि द्वितीय पक्ष लेवो कि शब्द नियोग श्रप्रवर्तक स्वभाव वाला है तब तो वह दाब्द 
नियोग प्रवृत्ति हेतुक नहीं है अत: उसमें प्रव्त्ति का श्रभाव सिद्ध ही है। वह शब्दनियोग उपरोक्त विधि 
से सिद्ध होता हुआ वेदवाक्य के अ्रर्थ के अ्रभाव को सिद्ध करता है। 

भावाध॑ं--यहाँ पर भाट्ट विधिवाद का आश्रय लेकर प्रभाकरों से प्र॒इन करते है कि आ्रापका 
नियोग प्रवृत्ति करा देने रूप स्वभाव वाला है या प्रवृत्ति नही कराने रूप ? यदि प्रथम पक्ष लेवो तो वह 
नियोग जैसे श्राप प्रभाकरों को यज्ञादि कर्म में प्रवृत्ति कराता है वंसे ही बौद्धों को भी क्‍यों नहीं कराता 
है ? क्योंकि यदि अग्नि का स्वभाव जलाने का है तो वह पक्षपात रहित काष्ठ, वस्त्र, मूर्ख के शरीर, 
पंडित के शरीर, रत्न, तृण श्रादि सभी को भस्म कर देती है। यदि भ्राप कहे कि बौद्ध मिथ्या बुद्धि 
वाले है श्रत: उन्हें वेदवाक्य प्रवृत्ति नही करा सकते हैं जैसे कि सुबरां, भ्रश्नक आदि को अ्रग्नि नही भी 
जलातो है तब तो हम ऐसा भी कह सकते हैं कि श्राप प्रभाकर विपरीत बुद्धि वाले है भ्रतः वेदवाक्य के 
श्र्थ नियोग से अपने आपको यज्ञकार्य में नियुक्त होना श्रर्थ मान लेते हैं श्र कर्मकाडो मे प्रद्ृत्ति भी करते 
है किन्तु बौद्धादि विपरीत बुद्धि वाले नहीं हैं श्रतः वे नियोग को प्रढृत्ति कराने वाला नहीं मानते हैं एवं 
उसके श्रनुकुल यज्ञादि में प्रवृत्ति भी नहीं करते हैं। यह हमारा कथन भी आप किसी तरह से बाधित 
नही कर सकते हैं। यदि झ्राप बौद्ध चार्वाकादि के मतों को बाधित कहे तो जैसे उनके मत प्रत्यक्षादि 
से बाधित हैं वेसे ही आपका नियोग पक्ष भी प्रत्यक्षादि प्रमाणों से बाधित ही है क्योंकि सभी प्रमागो 





लनी-++->>तर 


१ नियोगकृदू-यज्ञकुद-यज्षकर्ता । भ्रयं यज्ञकर्त्तायं नियोग इृद फलमिति भेदापादन प्रत्यक्षादिप्रमाणाद्विर्द्ध मतभेद. 
साधयितु न शक्यते । २ वेदवाक्य । ३ आदिशब्दाद पुरुषफले । ४ विधिमध्यपतितत्वव्यवस्थापनेन । ४ प्रत्यक्षा- 
दिविरुद्धमिति सम्बन्ध: । ६ तस्थ नियोगस्य बाधकमुपपद्मते यतः । ७ शब्दनियोगस्य । ५ शब्दनियोगः सिद्ध: सन्‌ । 





प्रमाण चेतन विधिश्चेतनों विधिमध्ये सर्वारिण प्रमाणानि घटते न चर नियोगरे । 2 व्यवस्थापने इति पा, ! अति गंदा 
सर्वेषां प्रमाणानां विधो परमन्रह्मरिणअंतर्मावे नियोक्तूनियोगादिभेदकल्पन प्रत्यक्षादिविरुद्ध भवतीति भाव: । 3 गअ्रग्निष्टो* 
मादिवाक्यनिबंधन: । 


३८ ] भ्रष्टसहली [ कारिका है 


[ नियोग: फलरहितः फल सहितो वेत्यूभयपक्षे दोषारोपणम्‌ ] 
किश्च नियोग: फलरहितो वा स्थात्‌ फलसहितो वा ? फलरहितब्चेत्‌ु, न ततः' प्रेक्षा- 
बता प्रवृत्ति: भ्रप्रेक्षावत्त्वप्रसद्भात्‌', प्रयोजनमनुहिश्य न मन्दोषि प्रवर्त्तते इति प्रसिद्धेश्व । 
'प्रसिद्धचण्ड*न रपतिवचननियोगादफलादपि प्रवत्तंनदर्शनाददोष इति चेन्न, तस्यापायपरि- 
रक्षणफलत्वात्‌ । तद्नियोगादप्रवत्त ने तदाज्ञोल्लद्धुन कृतामपायोव्यं' सम्मवतीति । 


से विधिवाद-सवू्‌-चित्‌ परमन्रद्वास्वरूप ही सिद्ध होता है। यदि श्राप द्वितीय पक्ष मे उस नियोग को 
प्रवृत्ति नही कराने वाला मानेंगे तब तो उन “यजेत” आदि वाकक्‍्यों से यज्ञादि काय॑ में कभी भी प्रवृत्ति 
ही नही कर सकेंगे पुनः श्राप कमंकांडी मीमांसक कंसे रहेगे ? अतः उपयु क्त विकल्पों से भी वेदवाक्य का 
भ्र्थ नियोग सिद्ध नहीं होता है । 

[ नियोग फल रहित है या फल सहित ] 


प्रकारांतर से यह भी प्रश्न होता है कि वह नियोग फल रहित है या फल सहित है ? यदि 
कल रहित मानों तब तो उस फल रहित नियोग में बुद्धिमान्‌ पुरुषों की प्रश्चत्ति नहीं हो सकेंगी ग्रन्यथा वे 
बुद्धिमान भी मूर्ख ही हो जावेगे क्योकि “प्रयोजन के बिना मंद-सूढ भी प्रवृत्ति नही करते है ' यह बात 
प्रसिद्ध है। श्र्थात्‌ बुद्धिमान जन फल की अभिलाषा से ही प्रवृत्ति करते है। यदि फल के श्रभाव में भी 
प्रधुत्ति करेगे तब तो विद्वान्‌ नही कहे जा सकंगे । 

प्रभावभर-प्रसिद्ध अत्यंत क्रोधी राजा के वचन के नियोग से-फल रहित भी वचन के नियोग 
से प्रवृत्ति देखी जाती है अत: कोई दोष नही है । 

भाट्ट--ऐसा भी नही कहना, वह प्रवृत्ति भी अपाय (कष्ट) से परिरक्षण रूप फल वाली है 
बयोकि उस क्रोधी राजा के वचनादेश से प्रद्धत्ति न करने पर तो उस राजा की आज्ञा का उलघन करने 
वाले मनुष्यों का धनापहरण श्रादि अपाय अवश्यंभावी है । 

प्रभाकवर--तब तो वेदवाक्य से भी नियुक्त हुआ मनुष्य प्रत्यवाय-विघ्नो को दूर करने के लिये 
प्रयत्न करे क्योंकि हमारे यहाँ कहा भी है कि विध्नों को दूर करने के लिए नित्य और नेंमित्तिक अनुष्ठानों 
की करे अर्थात्‌ “त्रिकाल संध्या, उपासना, जप, देव, ऋषि, पितृ-तपंण श्रादि अनुछान नित्य कम कहलाते 
हैं एवं भ्रमावस्या, पौणंमासी, ग्रह, ग्रहण श्रादिको मे किया गया अनुष्ठान नमित्तिक कहलाता है। इन 
निरयनैमित्तिक क्रियाश्रों को विध्नों का नाश करने के लिए करे । 


१ फलरहितापन्नियोगादिचा रचतुराणा प्रवृत्तिन घटते | घटते चत्तदा तेषामप्रेक्षावत्त राजतीति | २ प्रसिद्ध इत्यय शब्द, 
छपुस्तके नास्ति | ३ चण्डस्ववत्यन्तकोपन. | ४ चण्डनरपतिवचनादेशात्‌ | ५ जनानास्‌ | ६ वित्तापहारादि. । 


] प्रन्यथा । प्रेक्षावतः फलमभिलष्य प्रवत॑ते यदि फलत्राभावे प्रवर्तते तहि--। 


नियोगवाद ] प्रष्टसहल्री [ ३६ 


तहि' वेदवचनादषि नियुक्त: प्रत्यवायपरिहाराय' प्रवत्तेताम--“५नित्यनैमित्तिके* क्ुर्या- 
त्प्रत्यवायजिहासये' ति वचनात्‌ । कथमिदानीं” स्वर्गकाम" इति वचनमवततिष्ठते-* जुहु- 
याज्जुहोतु होतव्यमिति लिहलोट्तव्यप्रत्ययान्त' 'निर्देशमात्रादेव नियोगमात्रस्य सिद्धेस्तत 
एव च प्रवृत्तिसम्भवात्‌'' । यदि पुनः फलसहितो नियोग इति पक्षस्तदा फलाथितैव 
प्रवत्तिका न नियोग:-- ' तमन्तरेणापि फला्िनां प्रवृत्तिदर्शनात्‌ । *पुरुषवचनाल्नियोगे' “- 
यमुपालम्भो नापौरुषेयादग्निहोत्रादिवाक्यात्‌-तस्यानुपालम्भत्वादिति चेत्‌, “सर्व बै 


“नित्यन॑मित्तिके कुर्यात्‌ प्रत्यवायजिहासया ) 
अकुर्वबन विहित॑ कर्म प्रत्यवायेन लिप्यते ॥ 

ऐसा श्रूतिवाक्य है। 

भाट्ट-पुन: विध्नो के परिहार रूप फल का प्रतिपादन करते समय “स्वगंकाम:” यह वचन 
केसे सिद्ध हो सकेगा ? ग्रर्थात्‌ यदि विध्न का परिहार करने के लिये यज्ञ किया जाता है तब “स्वर की 
इच्छा करने वाला पुरुष इस शब्द से क्‍या प्रयोजन सिद्ध होगा ? 

“जुहुयात्‌, जुहोतु, होतव्यं” इस प्रकार से लिडः, लोट और तव्य प्रत्यय जिसके अंत में हैं ऐसे 
दब्द के निर्देश कर देने मात्र से ही नियोग मात्र सिद्ध है श्रोर उसी से ही प्रवृत्ति संभव है। श्रर्थात्‌ इस 
संसार मे लौकिक विध्नों को दूर करने की इच्छा रखता हुआ पुरुष होम क्रिया मे प्रवृत्त होवे न कि 
स्वर्ग की इच्छा करने वाला मनुष्य, क्योकि लिडः, लोट और तव्य प्रत्यय स्वरूप ही नियोग है इसलिए 
स्वर्ग की इच्छा के बिना ही यज्ञादि कम में प्रवृत्ति संभव है श्रत: आप नियोगवादियों को पूर्वापर विरुद्ध दो 
प्रकार के वचन नहीं कहना चाहिये क्योकि पाप का परिहार करने के लिये यज्ञादि कर्म है पुनः वे यज्ञादि 
कर्म स्वर्ग की प्राप्ति कैसे करावेगे ? ग्रतः “स्वर्गंकाम'” यह णब्द संभव है ऐसा नही कहना चाहिये। 
यदि पुनः आप दूसरा पक्ष लेवे कि फल सहित हो नियोग है तब तो फल की इच्छा होना ही प्रवतिका- 
प्रवतंन कराने वाली है न कि नियोग, क्योंकि उस नियोग के बिना भी फलार्थी-फल की इच्छा करने वाले 
जनो की प्रवृत्ति देखी जाती है । 
१ प्रभाकर' | २ परापपरिहारफलाय | अवश्य विध्त ग्रायाति धर्मकार्ये तन्निवारणाय । ३ तिकाल सम्ध्योपासनजपदेव- 
पिपितृतपेणादिकमित्याइनुपष्ठानम्‌ । ४ दशपौरणंमासीग्रहग्रहरशादिषु क्रियमारप नेमित्तिकानुह्ठानम्‌ । ५ श्रकु्बनू विहित॑ 
कर्म प्रत्यवायेन लिप्यते इति श्रुते । ६ भावनावादी । ७ प्रत्यवायपरिहारस्य फलत्वप्रतिपादनकाले | ८ यदि विध्नविना- 
शनाय यज्ञः क्रियते तहि स्वर्गककाम इत्यनेन वचनेन कि प्रयोजनम्‌ ? । € इहलोकभ्रत्यवायपरिहारार्थी परमानु जुहुयादिति 
प्रवर्ततां, न तु रवगेकाम दति । १० प्रत्ययस्वरुप एवं नियोग. | ११ ततः स्वगेंकामनिरपेक्षतया यागे प्रवर्त्ततां नाम 


१२ नियोग विनापि। १३ प्त्राह नियोगवादी | १४ पूर्वोक्तः से. । १४ दूषणम्‌ | १६ अग्निष्टोम स्वर्गंकामों बजेते- 
त्याद्यपौरुषेयादग्निहीतज्रादिवाक्यान्षियोगे दूषण न--तस्थ वाक्यस्यादृष्यत्वात्‌ । 


! झनुपालभ्यत्वातु इति पा. । अदृष्यत्वात्‌ । 
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४० ] प्रथम परिच्छेद [ कारिका ३- 


खल्विदं ब्रह्म ” त्यादि' वचनमपि विधिमात्रप्रतिपादकमनुपालम्यमस्तु 'तत एवं ॥ तथा 
च वेदान्तवादसिद्धिः । तस्मान्न नियोगो वाक्यार्थ: 'कस्यचित्पवृत्तिहेतुत्वाभावाद्विधिवत । 
[ पूर्वकथितंकादक्प्रकारस्थ नियोगस्थ क्रमशः निराकशम्‌ | 
सर्वेषु' च पक्षेष्र॒ नियोगस्य प्रत्येक॑ विचायमारास्यायोगान्न वाक्यार्थत्वमवतिष्ठते । 
तथा हि ।-न तावत्काये छुद्धं नियोग इति पक्षों घटते “प्रेरणानियोज्यवर्जितस्थ” नियोगस्या- 
सम्भवात्‌ । तस्मिन्नियोगसंज्ञाकरणो स्वकम्बलस्य "कूर्दालिकेति नामान्तरकरणामात्र स्थात्‌ । 
न च तावता 'स्वेष्टसिद्धि: । शुद्धा प्रेरणा" नियोग इत्यप्यनेनापास्तं' '-" 'नियोज्यफल-" ” 
नियोगवादी-प्रभावर- यदि हम पौरुषेय वचन-पुरुष के वचन से नियोग का श्र्थ करें तब तो 
उपयु क्त दोष भ्रा सकते है कितु हम तो अपौरुषेय बेद के अग्निहोत्रादि वाक्य से नियोग मानते हैं अतएव 
उस मान्यता में श्राप उलाहना नहीं दे सकते हैं। 

भावनाबादी-भाह--तब “सर्व वे खल्विदं ब्रह्म नेह नानास्ति किउचन | आराम तस्य पद्यति न 
त॑ पश्यति कश्थन ॥” इस विधि मात्र के प्रतिपादक वचन भी निर्दोष सिद्ध होवे क्‍या बाघा है ? क्‍योंकि 
प्रपौरुषेयत्व हेतु दोनों जगह समान है और उस प्रकार से तो वेदांतवाद की सिद्धि हो जाती है । इसलिये 
वेदवाक्य का अर्थ नियोग नहीं है क्योंकि उसमे किसी भी पुरुष की प्रवृत्ति का अभाव है जैसे विधि- 
परबह्म में किसी की प्रवृत्ति नही है । 

[ प्रारम्भ में जो नियोग के ११ प्रकार से भ्र्थ किये हैं उनका क्रमश भाट्ट द्वारा खंडन किया जा रहा है 
उपयु क्त सभी एकादश प्रकार के पक्षों में प्रत्येक का विचार करने से वह नियोग सिद्ध नही 
होता है अतः वेदवाक्य का अर्थ नियोग करना ठीक नहीं है। तथाहि -- 

(१) “शुद्ध कार्य नियोग है” यह पक्ष भी घटित नहीं होता है क्योंकि “यजेत स्वर्ग काम:'' 
इस प्रकार से प्रेरणा और नियोज्य--स्वर्ग की इच्छा करने वाले श्रोतापुरुष से वर्जित नियोग ही असम्भव 
है भ्र्थात्‌ स्वगें की इच्छा करने वाले पुरुष से वर्जित नियोग ही असम्भव है। और उसकी नियोग सज्ञा 
करने पर तो अपने कम्बल को 'क्ुर्दालिका-कुदालि' ऐसा एक भिन्न नाम रख दिया गया मात्र ही हो जाता 
किन्तु उतने से अ्रपने दष्ट श्र्थ की सिद्धि नही हो सकती है । अर्थात्‌ नियोग पक्ष मे स्वर्ग है और कृर्दालिका- 
कुदाली पक्ष में खोदना आदि है। भ्र्थात्‌ कुछ का कुछ नाम रख देने से कार्य की सिद्धि नहीं हो सकती । 

_प्रेरणा और नियोज्य पुरुष से रहित केवल शुद्ध कार्य रूप नियोग से स्वर्ग नही मिल सकता है जैसे कि , 
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१ नेह नानास्ति किचन । आराम ( विस्तार ) तस्य पश्यन्ति ने तत्प्यात कक्चन ६8 भ्रदृष्यत्वस्याविशिष्ठ त्वात्‌ । 
हे पृरुषस्थ । ४ परब्रह्म यथा ५ एकादशमभेदनियोगेपु । ६ यजेतेति । प्रवत्तकत््व । 3 स्वरगंकाम । ८ कुदाली । 
ह स्वर्ग । स्वर्गो निग्रोगपद्षो कुर्दालिकापले खननादि। १० अग्निप्टोमेन यजेत स्वगंकाम इत्यादि । १६ पूर्वोक्तिन 
वक्ष्यमाणोन च। १२ नियोज्य: पुमान्‌ । १३ स्व. । 


व अपोस्वेयदेव।.............  ्््गमग+-++- 


कारिका ३- ] अष्टसहस्नी [४१ 


रहिताया: 'प्रेरणाया: 'प्रलापमात्रत्वान्नियोगरूपतानुपपत्ते: ॥ प्रेरणशासहितं कार्य नियोग 
इत्यप्येसम्भाव्यम--नियोज्यवि रहे नियोगविरोधात्‌ । कार्यसहिता प्रेरणा नियोग इत्यप्यनेन 
निरस्तम । कार्यस्थैवोपचारत: प्रवत्तेकत्व॑ं नियोग इत्यप्यसारम--नियोज्यादिनिरपेक्षस्थ 
कार्यस्य 'प्रवर्तकत्वोपचारायोगात्‌ ॥ कदाचित्ववचित्परमार्थतस्तस्थ" तथानुपलम्भान् । 
कार्य प्रेरणयो.” सम्बन्धो नियोग इति "वचनमसझ्ुतम्‌- ततो भिन्‍नमस्थय!* सम्बन्धस्य सम्ब- 
रस्घिनिरपेक्षस्थ  'नियोगत्वाघटनात्‌ ' 'सम्बन्ध्यात्मन: सम्बन्धरय नियोगत्वमित्यपि दुरन्‍्वयम!- 


कम्बल को कुदाली कह देने से उससे सड़क का खोदना नहीं हो सकता है । 

(२) श्रौर जो आपने कहा था कि “शुद्ध प्रेरणा ही नियोग है” भ्रर्थात्‌ “अग्निष्टोमेन यजेत 
स्वगंकाम'”” इस कथन का भी पूर्बोक्त कथन से ही निरसन हो जाता है। नियोज्य-- पुरुष श्रौर उसका 
फल-स्वर्ग इन दोनों से रहित प्रेरणा प्रलाप मात्र ही है इसलिये वह प्रेरणा नियोग रूप नहीं हो सकती है। 

(३) “प्रेरणा सहित कार्य नियोग है” यह पक्ष भी ग्रसम्भव है क्योंकि नियोज्य मनुष्य के न 
होने पर नियोग ही अ्सम्भव है। 

(४) “कार्य सहित प्रेरणा ही नियोग है! इसका भी इसी कथन से निरसन हो जाता है। 

(५) “कार्य ही उपचार से प्रवतंक होने से नियोग है” यह पक्ष भी असार है । नियोज्य-पुरुष 
आदि से निरपेक्ष कार्य मे प्रवतेक का उपचार ही नहीं हो सकता है क्योंकि कदाचित्‌ बवचित्‌ परमाथ से 
वह नियोज्यादि निरपेक्ष कायं प्रवर्तक प्रकार से उपलब्ध नहीं होता है। प्रर्थात्‌ नियोज्य--श्रोतापुरुष, 
नियोजक--शब्दादि की अपेक्षा रहित कार्य उपचार से भी यज्ञादि में प्रवृत्ति नहीं करता है। मुख्य रूप से 
सिह के असिद्ध होने पर वीर पुरुषों में सह का उपचार कर दिया जाता है किन्तु यहाँ कभी कही 
नियोज्यादि से रहित केवल कार्य उस प्रकार से प्रवर्तंक नही हो सकता है| 

(६) “यायादि कार्य और वेदवाक्य रूप प्रेरणा का सम्बन्ध ही नियोग है ।” यह वचन भी 
भ्रसंगत है क्योंकि कार्य श्रौर प्रेरणा रूप सम्बन्धी से भिन्न सम्बन्ध यदि सम्बन्धी से निरपेक्ष है तो वह 
नियोग रूप से घटित नही हो सकता है। “संबंध्यात्मक सम्बन्ध को नियोग कहना भी दुरन्वय-गलत ही है 
क्योंकि प्रेयेंमारा पुरुष से तिरपेक्ष, संबंध्यात्मक भी कार्य और प्रेरणा नियोग नहीं हो सकते है । 

भावार्थ- सम्बन्धियों से संवंधा भिन्न पडा हुआ्ना सम्बन्ध तटस्थ पदार्थ के समान उनका नियोग 


१ प्रेरकत्वस्थ । २ निरथंकत्वात्‌। हे निरथेकत्वांदिति भाव । ४ नियोज्यादिनिरपेक्षस्य कार्यस्य | ५ प्रवत्त कत्व- 
प्रकारेश । ६ यागादि । ७ वेदवाक्य । ८ इति च न सद्भुतमिति खपुस्तकपाठ; । € कायंत्रेरणशारूपेभ्य. सम्बन्धिभ्य: । 
१० सम्बन्धों हि सम्बन्धिभ्या भिन्नोषभिन्नो वेति विकल्पद्ठयमवर्तीति क्रमेणा निराकुवंन्नाह । ११ नियोगत्वेनाघटनादिति 
खपुस्तकपाठ: । १२ सम्बन्धिनावात्मानों स्वरूपे यस्य । 





 दुष्टोपदेश: । 


४२ ] प्रथम परिच्छेद [ नियोगवाद 


प्रेयमाणपुरुष' निरपेक्षयो: 'सम्बन्ध्यात्मनोरपि कायप्रेरणयोनियोगत्वानुपपत्त : । 'तत्समु- 
दायनियोगवादोप्यनेन * प्रत्याख्यात: । कार्यप्रेरणाविनिर्मुक्तस्तु नियोगो न विधिवादमत्तिशेते * । 
यत्पुनः स्वर्गंकामः पुरुषो5ग्निहोत्रादिवाक्यनियोगे सति यागलक्षणं विषयम।रूढमात्मानं मन्य- 
मान: प्रवर्त्ते इति यन्त्रारूहनियोगवचनं तदपि न “परमात्मवादप्रतिकूलम-' पुरुषाभिमान- 
मात्रस्थ” नियोगत्ववचनात्‌, तस्य चा्विद्योदयनिबन्धनत्वात्‌ । भोग्यरूपो नियोग इति चायु- 
क्तम- नियोक्‍तृ 'प्रेरणाशून्यस्य ' “भोग्यस्य तदख्भावानुपपत्ते: । पुरुषस्वभावों हि!" न नियोगो 
घटते ' तस्य ' शाश्वतिकत्वेन नियोगस्य शाश्वतिकत्वप्रसज्भात्‌ । 'पुरुषमाञविधेरेव ' तथा- 
भिधाने वेदान्तवादपरिसमाप्ते:" कुतो नियोगवादों नाम । 





नहीं हो सकता एवं कार और प्रेरणा रूप सम्बन्धियों से अभिन्‍न तदात्मक हो रहा सम्बन्ध जब तक श्रोता- 
पुरुष की श्रपेक्षा नहीं रखेगा तब तक कथमपि नियोग नही हो सकता । शिप्य की भ्रपेक्षा नही रखकर 
झध्ययन करने की प्रेरणा करना बहुत ही कठिन है सम्बन्धियों के साथ सम्बन्ध का भेद झ्थवा अभेद इन 
दोनों पक्षों में नियोग व्यवस्थित नही होता है । 

(७) “उन दोनों का तादात्म्य समुदाय ही नियोग है” उपयु क्त भिन्‍न अभिन्‍न पक्ष उठाने से 
यह पक्ष भी निरस्त हो जाता है क्‍योंकि पुरुष के बिना उन दोनों के समुदाय को नियोग कहना उचित 
नही है। 

(८) कार्य और प्रेरणा से रहित भी नियोग विधिवाद का उलघन नही कर सकता है किन्तु 
विधिवाद ही भरा जाता है । तुच्छाभाव को न मानने से आप प्रभाकरो के यहाँ कार्य और प्रेरणा से रहित 
नियोग वेदान्तवादी के ब्रह्माद्वेतवाद का ही आश्रय ले लेता है। 

(६) जो आपने कहा है कि स्वर्ग की इच्छा करने वाला पुरुष अग्निहोत्रादि वाक्यो से नियुक्त 
होने पर अपने को याग लक्षण॒ विषय में श्रारूढ़ मानता हुझा प्रवृत्ति करता हूं इस प्रकार से “यंत्रारूढ 

नियोग वचन ही नियोग है ” यह कथन भी परमात्म-ब्रह्मवाद के प्रतिकूल नहीं है । वहाँ विधिवाद में भी 
पुरुष के अभिप्राय मात्र को नियोग कहा है और पुरुष का अभिमान-अभिप्राय भी तो अविद्या के उदय से 


ही होता है। 


(१०) “भोग्य रूप नियोग है” यह कथन भी अयुक्त हे क्योकि नियोकक्‍ता-वेदबाक्य और 








१ यसः (कर्मंघारय') | २ तादात्म्यम्‌ । ३ ततो भिन्नस्येत्यादिता । ४ नातिशय प्राप्नोति। नातिक्रामति । किन्तु 
विधिवाद एवायात:। ५ विधिवाद । ६ अभिप्राय. । ७ प्ररुषस्याभिमानाभावादित्युक्ते ग्राह। पुरुषाभिमानमात्रस्य । 
८ वेदवाक्य । ६ प्रवत्त कलक्षणों धाक्यघम । १० स्वर्गस्थ। ११ पुरुषस्थभावोपीति खपुस्तकपाठ,। १९२ भ्रन्यथा | 
तस्य पुरुषस्वभावस्य । १३ नित्यत्वेन । १४ भ्रस्तित्वस्थ । १५ नियोग इति । १६ प्रात: । 
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! संबंधात्मनो: इति पा. । 2 तत्सवेदनविवतंस्तु नियुक्तोहभिति भ्रभिमानरूपो नियोग इति नाय पुरुषादन्य: प्रतीयते । 


अंष्टसहस्री [ ४३ 
प्रैरणा-प्रवर्तक लक्षण वेदवाक्य का धर्म इन दोनों से रहित भोग्य-स्वर्ग ( भविष्यत्काल में भोगने योग्य 
पदार्थ ) की व्यवस्था नही बन सकती है । 

(११) एवं ग्यारहवे पक्ष में माना गया “पुरुष का स्वभाव नियोग है” यह कथन भी घटित नहीं 
होता है। अन्यथा यदि पुरुष के स्वभाव को ही नियोग मानोगे तो पुरुष का स्वभाव तो शाइवतिक है पुनः 
वह नियोग भी शाइवतिक हो जावेगा । पुरुषमात्र के भ्रस्तित्व को ही “नियोग'” कहने पर तो वेदान्तवाद 
की प्राप्ति हो जाने से नियोगवाद नाम ही कंसे रह सकेगा ? 

इस प्रकार आप प्रभाकर द्वारा मान्य ११ प्रकार का नियोग कथमपि सिद्ध नहीं होता है 
विचार कोटि में रखने पर वह विधिवाद में ही चला जाता है एवं झ्रागे विधिवाद का भी निराकरण कर 
देने से भ्रपौरुषेय वेदवाक्य एवं उसमें मान्य नियोग, विधि आ्रादि सभी समाप्त हो जाते हैं । 


नियोगवाद के खंडन का सारांश 

मीमासक वेद को भ्रपौरुषेय मानते है और उन्ही के यहां जो भेद प्रभेद हैं उनके भ्रथ मे भ्रनेक 
की कल्पना करके परस्पर में विसवाद करते है । प्रभाकर मतानुयायी वेदवाक्य का श्रर्थ नियोग करते है, 
भ्र्थ भाट्ट भावना अथे करते हैं और वेदान्ती वेदवाक्य का अ्र्थे विधि करते हैं । 

सर्वप्रथम नियोगवादी का पक्ष स्थापित करके भावनावादी भाट्ट दोष दिखाता है-- 

भावनावादी -- आप प्रभाकर ने वेदवाक्य का अर्थ तियोग किया है सो ठीक नहीं है उसमें भ्रनेक 
बाधाये सम्भव है “अग्निष्टोमादि वाक्य से मै नियुक्त हुआ हूँ इस प्रकार से निरवशेष योग को नियोग 
कहते है वहाँ भी किचित्‌ चिदू भावना रूप कार्य सम्भव नही है क्योकि आपके यहाँ नियोग का भ्रर्थ श्रनेक 
वक्ताओरं ने ग्यारह प्रकार से किया है। 

(१) कोई कहते है कि जो लिडः, लोट श्रौर तब्य प्रत्यय का अर्थ है, शुद्ध है, अन्यनिरपेक्ष है, 
एवं कार्यरूप (यज्ञरूप) है वही नियोग है । 

(२) वाक्यांतर्गत कर्मादि अवयवों से निरपेक्ष शुद्ध प्रेरणा ही नियोग है । 

(३) प्रेरणा सहित कार्य ही नियोग है। 
न (४) कार्य सहित प्रेरणा को नियोग कहते है क्योकि कार्य के बिना कोई पुरुष प्रेरित नहीं 
होता है । 

(५) कारें को ही उपचार से प्रव्तंक कहकर उसे नियोग कहते है । 

(६) प्रेरणा और कार्य का सम्बन्ध ही नियोग है। 

(७) प्रेरणा और काये का समुदाय ही नियोग है । 

(८) इन दोनों से विनिर्मुक्त स्वभाव ही नियोग है । 

(६) यंत्रारूढ़--यागलक्षण कायें में लगा हुआ्ना जो पुरुष है वही नियोग है । 


४४] प्रंथम परिच्छेद [ नियौगवाद 
(१०) भोग्य--भविष्यत्‌ रूप ही नियोग है। 
(११) पुरुष ही नियोग है। 
इन एकादश पक्षों का विचार करने से वह नियोग सिद्ध नहीं होता है यथा-- 
(१) “शुद्ध काये नियोग है” यह पक्ष श्रसंभव है क्योंकि “यजेत स्वर्गकाम:” इस प्रकार 
प्रे रखा और नियोज्य से रहित नियोग असंभव है। 
(२) जो झापने कहा था “शुद्ध प्रेरणा ही नियोग है” क्योंकि नियोज्य--पुरष श्रौर उसका 
फल-स्वगं उससे रहित प्रेरणा प्रलाप मात्र है । 
(३) “प्रेरणा सहित कायें ही नियोग है” इसमें भी नियोज्य मनुष्य के न होने पर नियोग ही 
श्रसम्भव है । 
(४) "कार्य सहित प्रेरणा” का इसी से निरसन हो गया । 
(५) “कार्य को ही उपचार से प्रवर्तक कहना” भी असार है क्‍योंकि पुरुषादि से निरपेक्ष 
काय॑ ( यज्ञ ) में प्रवतेक का उपचार ही श्रसम्भव है। 
(६) “कार्य और प्रेरणा का संयोग” अर्थ करने पर तो इन दोनों सम्बन्धी से मिन्न सम्बन्ध 
यदि सम्बन्धी से निरपेक्ष है तो वह नियोग रूप से नही घटता है । 
(७) “उन दोनो का समुदाय” अर्थ कहने पर बह उससे भिन्न है या श्रभिन्न ” इत्यादि 
विकल्पों से दूषित हो जाता है । 
(८) “काये और प्रेरणा से रहित नियोग”' विधिवाद मे ही प्रविष्ट हो जाता है । 
(€) “यत्रारूढ़ नियोग वचन ही नियोग है” इस कथन से भी विधिवाद ही आता है। 
(१०) भोग्य को नियोग कहने से वेदवाक्य और प्रेरणारूप वाक्य का धर्म इन दोनों से रहित 
भोग्य-स्वर्ग की व्यवस्था ही ग्रसम्भव है । 
(११) “पुरुष का स्वभाव नियोग है” ऐसा अ्र्थ करने पर तो पुरुष का स्वभाव शाइवतिक 
होने से नियोग भी शाशवत हो जावेगा । 
इस प्रकार से ११ विकल्पों मे कहा गया नियोग सिद्ध नहीं होता तथा इनमे आठ विकल्प और 
उठते है कि ये ग्यारहो विकल्प रूप नियोग प्रमाण है या प्रमेय, उभय रूप है या अनुभय रूप तथा शब्द 
व्यापार रूप है या पुरुष व्यापार रूप, दोनो के व्यापार रूप है या दोनों के व्यापार से रहित ? 
यदि आप प्रथम पक्ष लेवे तो विधिवाद आ जावेगा क्योकि प्रमाण तो चिदात्मक है। यह 
आत्मा “हृष्टव्य:, श्रोतव्यो, निदिध्यासितव्य:” इत्यादि वाक्यों के सुनने से श्रवस्थांतर से विलक्षण 
“मैं प्रेरित हुआ हैं ऐसी अहंकार बुद्धि से झ्रात्मा ही प्रतिभासित होती है और वही विधि है। यदि दूसरा 
पक्ष लेबें तो प्रमेय को ग्रहरा करने वाला कोई प्रमाण मानना होगा भ्न्यथा प्रमाण के अभाव में प्रमेय 
कैसे रहेगा ? एवं प्रमेय रूप नियोग पुरुष से भिन्न न होने से श्राप वेदान्ती बन जावेंगे । 


अष्टसहसी [ ४६ 


यदि उभयरूप को नियोग कहें तब तो नियोग को ज्ञान पर्याय-चिदात्मक मानने से विधिवाद 
ही सिद्ध हो जाता है यदि प्रनुभय स्वभाव कहो तो उभयरूप से रहित संवेदनमात्र ही पारमाथिक होने से 
विधिवाद ही श्रावेगा । यदि शब्द व्यापार को नियोग कहो तो “भ्रर्निष्टोमेन यजेत स्वरगगंकास: ' इत्यादि शब्द 
का व्यापार नियोग होने से झप हमारे-भाट्ट के मत में प्रवेश कर जावेंगे क्योंकि हमने “दाब्द भावना” को 
नियोग कहा है। एवं छठे पक्ष में भी आ्राप भाट्ट ही हो जावेंगे कारण हमने पुरुष के व्यापार को भी 
भावना स्वभाव कहा है। हमारे यहाँ भावना के २ भेद हैं-शब्द भावना श्रौर श्र्थभावना । यदि उभय के 
व्यापार को नियोग कहो तो क्रम से कहोगे या युगपत्‌ ? क्रम से कहो तो वही भाट्टमत प्रवेश नाम का दोष 
ग्राता है। यदि युगपत्‌ कहो तो एक जगह एक साथ उभय स्वभाव की व्यवस्था नही होगी। अनुभव 
स्वभाव को नियोग कहो तो वह यागादि कम रूप विषय का स्वभाव है या फल का स्वभाव है श्रथवा 
निःस्वभाव ? 


यदि विषय स्वभाव कहो तो यागादि श्रर्थ के विषय विद्यमान हैं या नही ? यदि बेदवाक्य के 
काल में विषय शअ्रविद्यमान है तो उस विषय का स्वभाव रूप नियोग भी अविद्यमान ही रहा। यदि 
विद्यमान कहो वो वह वेदवाक्य के काल में विषय स्वभाव विद्यमान होने से वाक्य का अर्थ नही होगा 
क्योंकि वह तो यागादि को निष्पादन करने के लिये हुआ है । निष्पन्न हुये यागादि का पुनः निष्पादन शक्‍्य 
नही है । यदि यागादि का रूप किचित्‌ अनिष्पन्न है उसे निष्पादन करने के लिये नियोग है कहो तो यागादि 
विषय स्वभाव नियोग भी अ्निष्पन्न होने से वेदवाक्य का अर्थ कंसे होगा ? यदि फल स्वभाव नियोग है 
कहो, तो स्वर्गादि का फल नियोग नही है क्‍योंकि वह स्वर्गादि फल वाक्य के काल में अविद्यमान है 
यदि असल्विहितफल को भी नियोग कहो तो निरालंबवाद-बौद्ध के मत में प्रवेश हो जावेगा क्योकि वे शब्द 
को निरालंब--प्रन्यापोह अथंवाला कहते हैं यदि निःस्वभाव कहो तो भी अन्यापोहवाद ही आवेगा । 


दूसरी बात यह है कि यह नियोग सत्‌ है या असत्‌, उभयरूप है या अनुभयरूप ? प्रथम पक्ष 
में विधिवाद है। द्वितीय में निरालंब-शुन्यवाद है, उम्यपक्ष में उभय पक्षोपक्षिप्त दोष है एवं चतुर्थ पक्ष 
में विरोध दोष झ्राता है क्योंकि सत्‌ के निषेध में श्रसत्‌ का विधान होगा ही । यदि सर्वथा सत्‌ श्रसत्‌ का 
निषेध करो तो कथंचित्‌ सत्‌ असत्‌ आ जाता है जो कि स्यथाद्वाद का आराश्रय ले लेता है, वह आपको दृष्ट 
नहीं है। पुनः नियोग प्रवतेक स्वभाव है या अप्रवतंक स्वभाव ? यदि प्रथम पक्ष लेवो तो आप प्रभाकर के 
समान ही वह बौद्धों को भी प्रवतंक हो जावेगा क्योकि स्वथा अ्रवतेक स्वभाव है यदि दूसरा पक्ष लेवो तो 
वह नियोग प्रवृत्ति का हेतु न होता हुआ बेदवाक्य के श्रर्थ के अभाव को ही सिद्ध करेगा । तथा यह नियोग 
फल रहित है या फल सहित ? यदि प्रथम विकल्प कहो तो फल रहित नियोग से कोई भी बुद्धिमान प्रवृत्त 
नही होगा क्‍योंकि प्रयोजन के बिना मूर्ख भी प्रवृत्ति नही करता है यदि कहो कि भ्रत्यन्त क्रीधी राजा के फल 
रहित भी वचन के नियोग से प्रवृत्ति देखी जाती है सो भी प्रवृत्ति कष्ट से परिरक्षण रूप फल वाली है 
बयोंकि क्रोधी राजा के वचनादेश से प्रवुत्ति न करने पर धनापहरण, मृत्यु दंड आदि अवद्यंभावी है। 


४६ ] प्रथम परिच्छेद 


इस पर यदि कहें कि वेदवाक्य से नियुक्त हुआ पुरुष विध्नों को दूर करने के लिये ही प्रवृत्ति करता है क्या 
बाधा है ? त्रिकाल संध्योपासन, पितृऋषितपंण आदि नित्य कर्म श्र पौशंमासी ग्रादि तिथियों में किया 
गया अनुष्ठान नैमित्तिक कर्म है। कहा भी है-- 


* नित्यनेमित्तिके कुर्यात्‌ प्रत्यवायजिहासयथा । 
झकुबन विहित॑ कर्म प्रत्यवायेन लिप्यते |” 


परन्तु यह कथन भी विरुद्ध है। विघ्नों के परिहार रूप फल को प्रतिपादन करते समय 
“स्वर्ग काम:” यह वचन कंसे सिद्ध होगा ? जन्न विघ्न का परिहार करने के लिये यज्ञ किया जाता है तब 
“स्वर्गकाम:” इस शब्द से क्या प्रयोजन है? अ्तएवं “जुहुयात्‌ जुहोतु होतव्यं”” इन लिड , लोट, तव्य 
प्रत्यय को श्रन्त में रखकर निर्देश कर देने से नियोग मात्र सिद्ध हो गया उसी से प्रवृत्ति सम्भव है इसलिये 
स्वर्ग की इच्छा के बिना भी याग कर्म मे प्रवृत्ति हो गई । 


यदि फल सहित नियोग है ऐसा कहो तो फल की इच्छा होना ही प्रवर्तक है न कि नियोग, 
क्योंकि नियोग के बिना भी फलार्थीजनो की प्रवृत्ति देखी जाती है । 


नियोगवादी--ये सभी दोष तो तब आवंगे जब हम वेद को पौरुषेय-पुरुषकृत माने । 
हमारे यहाँ प्रपौरुषेय वेदवाक्य से नियोग अर्थ मानने मे कोई दोष नही आते है! 


भाटट--तब तो भ्रापको 'सर्व वे खल्विदं ब्रह्म नेह नानास्ति किड्चन, आराम तस्य पश्यन्ति न त॑ पश्यति 
कदचन' इत्यादि विधि वचन को भी प्रमाण मानना होगा । अतः एकादश प्रकार के सभी पक्षों मे प्रत्येक 
का विचार करने पर वह नियोग सिद्ध नही होता है । 





विधिवाद ] अष्टसहस्नी [ ४७ 
[ भादो नियोगवाद निराकृत्याघुना विधिबाद निराकरोति ] 


*नन्वेब॑ नियोगनिराकरणेडपि “विधेवक्याथेत्वघटनान्त भावना वाक्याथें: सिद्धो 
भट्टस्येति न चेत्तसि विधेयम! -विधेरपि विचाय॑माणस्प बाध्यमानत्वात्‌ । सोडपि हि प्रमाण- 
रूपो वा स्यात्‌ प्रमेयरूपो वा तदुभयरूपों वा भअनुभयरूपो वा पुरुषव्यापाररूपो वा शब्द- 
व्यापाररपो वा द्वयव्यापाररूपो वाउद्ववव्यापाररूपो वेत्यष्टी विकल्पान्नातिक्रामति । 
तथाहि । 

[ विधेः प्रमाणरूपाभ्युपगमे दोषानाह ] 

प्रमाणं विधिरिति “कल्पनायां प्रमेयं किमपरं स्यात्‌ ? “तत्स्वरूपमेवेति चेनन--सर्वथा 

निरंशस्थय सन्मात्रदेहस्य विधेः प्रमाण प्रमेयरूपद्यविरोधात्‌ । “कल्पितत्वात्तद्रपद्दयस्य 


[ प्रभाकर नियोगवाद को मानता है जैताचार्यों ने भावनावादी भाट्ट के मुख से उस नियोगवादी का 
खडन कराया है। प्रव जैनाचार्य पुतः विधिवादी वेदान्ती का भी खडन भाट्ट के द्वारा ही करा रहे हैं। ] 


विधिवादी [विदांतवादी |--इस प्रकार से नियोग का निराकरण हो जाने पर भी वेद का भ्रर्थ 
विधि ही घटित होता है किन्तु श्राप भाट्टों के द्वारा मान्य वेदवाक्य का भावना भ्रर्थ सिद्ध नही हो सकता है। 


भाह-ऐसा भी तुम्हे मन में नही समझना चाहिये क्योंकि विधिवाद को भी विचार की कोटि 
मे रखने से वह बाधित हो जाता है । उस विधि श्रथं में हम प्रश्न करेगे कि वह विधि प्रमाण रूप है या 
प्रमेयरहूप, उभयरूप है या भ्रनुभयरूप, पुरुष व्यापार रूप है या शब्द व्यापार रूप, दृय-इन दोनों के व्यापार 
रूप है या अद्य-इन दोनों से रहित व्यापार रूप है? इन श्राठ विकल्पों का उलंघन बह विधि-- ब्रह्मवाद 
भी नहीं कर सकता है । 

[ विधि को प्रमाण रूप मानने पर उसका खंडन ] 

(१) तथाहि--विधि को प्रमाण मानने पर आप ब्रह्माद्देतवादियों के यहाँ भ्रन्य प्रमेय नाम की 
और क्या वस्तु होगी ? यदि आप कहो विधि (ब्रह्म) का स्वरूप ही प्रमेय है तब तो सर्वधा निरंश, 
सन्मात्रदेहवाले विधि-परत्रह्म के प्रमाण और प्रमेय ऐसे दो रूप नहीं हो सकते है क्योकि विरोध आता है । 

वेदांती--कल्पित होने से वे प्रमाण और प्रमेय दोनों रूप वहाँ पर विधि में अविरुद्ध हैं । 





१ अ्रथ नियोगवादिन निराक्ृत््य भट्टोी विधिवादिन दूषयति । २ वाक्यार्थनिवेदनादिति खपाठ । ३ त्वया विधिवादिनेत्ति 
शेष, । ४ यदि शब्द सद्भावस्वरूप नाभिदधाति निषेधस्वरूपमभिदधाति चेत्तदभावे क्‍्वचिद्वस्तुनि प्रवृत्तिन स्यात्त 
५ ब्रह्मा तवादिनाम्‌ । ६ विधिस्वरूपमेव । ७ ननु स एवं चिदात्मोभयस्वभावतया स्वात्मान प्रकाशयन्नित्युक्त तावत, 
साम्प्रत निरशतंवोच्यतेउत. पूर्वापरविरोध: इति चेन्न, प्रभेयस्वभाव: काल्पनिक: प्रतिपाद्मा्थमुच्यते न तु वास्तव- 
स्तद्विव्तत्वात्तस्य । 





] निधेय इति वा पाठ । 


डद ] प्रथम परिष्डेद [ कारिका ३- 


तत्राविरोध इति चेत्‌, 'कथमिदानीमन्यापोह:' शब्दार्थ: प्रतिषिध्यते'--संविन्मात्रस्था- 
प्रमाशत्व व्यावृत्त्या प्रमाणत्वमप्रमेयत्वव्यावृत्या च प्रमेयत्वमिति | 'परेरभिधातु' शक्‍्य- 
त्वात्‌। 'वस्तुस्वभ।वाभिधायकत्वाभावे शब्दस्यान्यापोहा"मिघायकत्वेडपि "क्वचित्‌! प्रवत्त - 
कत्वायोगान्‍्तान्यापोह: शब्दार्थ इति चेतू, तहि वस्तुस्वरूपाभिधायितोषि शब्दस्यान्यापोहान' - 





भाइ- तब तो धौद्धाभिमत शब्द का अर्थ भ्रन्यापोह है उसका आप निषेध कैसे करते है ? 
क्योंकि “भ्रप्रमाण की व्यावृत्ति से प्रमाण और श्रप्रमेय की व्यावृत्ति से प्रमेय है” इस प्रकार से संविन्मात्र 
को ही विज्ञानाद्वेतवादी योगाचार बौद्ध ने स्वीकार किया है। 

भावाथं--शंका यह हुई थी कि चिदात्मा प्रमाण एवं प्रमेयरूप उभयस्वभाव से अपने को प्रका- 
शित करता हुआ युक्त है ऐसा विधिवादी का कहना था पुनः ऐसा कह दिया वह परमन्रह्म निरंश ही है 
इसलिये परस्पर विरुद्ध हो गया ऐसा कहने पर उसने कहा कि प्रमेय स्वभाव तो काल्पनिक है और वही 
प्रतिपाद्य अर्थ है वह वास्तविक नही है वह तो उस ब्रह्म की ही पर्याय है। तब उस भाद्ट ने कहा कि 
प्रमाण और प्रमेय दोनों रूपो को कल्पित कहने पर तो बौद्ध भी शब्द का अथ अन्यापोह करता है उसका 
निषंध आप क्यों करते है क्योंकि बौद्धों के यहा। भी संविन्मात्र-विज्ञानमात्र तत्त्व अप्रमाण की व्यावृत्ति से 
प्रमाण रूप है और प्रमेय भी श्रप्रमेय की व्यावृत्ति से प्रमेथः रूप है ऐसा सवेदनाईतवादी बौद्ध भी कह 
सकते है क्या बाधा है ? मतलब--आप विधिवादी प्रमाण प्रमेय दोनों को कल्पना रूप से विधि में विरुद्ध 
नहीं मानते हो तब तो “अगोव्यविृत्तिगों , अ्रघटब्यावृत्तिघट.'' इत्यादि लक्षण अ्रभावात्मक-अन्यापोह 
रूप शध्द का श्रथं क्‍यों नहीं मान लेते हो, उसका निषेध क्‍यों करते हो क्‍योंकि कल्पित रूप तो प्रमाण 
और अमन्यापोह दोनों में समान है? जेसे झ्राप वेदांतवादी प्रमाण को कल्पित मानते हो बसे ही बौद्ध 

न्‍्यापोह को कल्पित मानते है इसलिये दोधो में कोई अन्तर नही दीखता है । 

विधिवादी--आप बौद्ध की मान्यतानुसार शब्द अन्यापोह का कथन करने वाले भले ही हो 
किन्तु वस्तु के स्वभाव का कथन करने वाले नहीं हैं। श्रत: उन शब्दों की क्वचित्‌-विधि में प्रवृत्ति नहीं 
होतो है इसीलिये शब्द का अर्थ अन्यापोह नहीं है । 











१ प्रमागाप्रभेयरूपद्यस्य कल्पितत्वाभिधानकाले । २ विधौ कल्पितत्वात्पमागाप्रभेयरूपद्वय घटते चेत्कात्पत किमन्यापोह. ? 
स॒ एवं शब्दार्थस्तज्ञापि वाक्याथंत्वघटनात्‌ । हे अतन्नाह सौगतमतमवलम्ब्य भावनावादी विधिवादिन प्रति ।-हे 
विधिवादिनु कल्पनाख्पत्वात्प्रमाणप्रभेयरूपद्यं विधो न विरुध्यते इति त्वया प्रतिपाद्यते चेत्‌ तहि कह्पनारूपत्वादगोर््या- 
वृत्तिगो: अ्घटव्यावृत्तिथंट इत्यादिलक्षण. सोगताभ्युपगतशब्दार्थ अ्रन्यापोह. श्रभावात्मकस्त्ववा विधिवादिना कर्य॑ 
निराक्रियते ? प्रमाणान्यापोहयो कल्पितत्वाविशेषात्‌ | ४ छुन्य । ५ सौगते स्िम्मात्रपक्षग्राहकः । ६ विधिवादी ४ 
७ तदा शब्दों वस्तुस्वरूपमभिदधाति श्रन्यापोहस्वरूप॑ नाभिदधाति चेदन्यपरिहारेण प्रतृत्तिन रयात्‌॒स्वपररूपयो: 
सद्धूरो भवेदित्य्थं:। ८५ विधो। ६ विधेयत्वात्माप्यत्वात्‌ । 





] सर्वत्र निवर्तंकत्वात । ह ही. जे जल: पे: के हक 25 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ४६ 


भिधायित्वे'उन्य'परिहारेश क्वचित्ववृत्तिनिबन्धनतापा'याद्विधिरपि छाब्दार्थो मा भूत्‌। 
'परमपुरुषस्येव “विधेयत्वात्तदल्य स्यासम्भवान्तान्यपरिहारेण पप्रवृत्तिरिति चेत्‌ कथमि- 
दानों' “दुर्व्योरिध्यमात्मे त्यादिवाक्पाननैरात्म्यादिष्परिहारेशात्मनि “प्रवत्ति्नरा- 
त्म्यादिदर्शनादीनाभपि प्रसद्भात्‌ । 'नैरात्म्यादेरनागविद्योपकल्पितत्वान्न 'तहर्शनादौ प्रव- 
त्तिरिति चेत्‌॒४ कथमन्यपरिहारेण प्रवृत्तिन भवेत्‌ ? 'परमब्रह्मणों 'विधिरेवान्य“स्यानाग- 


भाट्ट -यदि ऐसा कहो तब तो वस्तु स्वरूप का कथन करने वाले भी शब्द अन्यापोहका कथन करने 
वाले नहीं है ऐसा मानने पर तो आपके यहां ब्रह्म को छोडकर प्रन्य कोई है हो नहीं अतः अन्य का परिहार 

करके वे शब्द कहीं पर भी प्रवृत्ति के निमित्त नही हो सकेंगे इसलिये विधि भी शब्द का श्रर्थ मत होबे । 
अर्थात्‌ विधि तो प्रवर्ततस्वभाव वाली ही है तो फिर अन्य का निषेध करके एक ब्रह्म के विषय में ही नियम 
रूप से वह प्रवृत्ति कैसे करावेगी ? 

विधिवादी--परम पुरुष हो विधेय है क्योंकि ब्रह्म को छोड़कर कोई भिन्‍न वस्तु है ही नहीं इस- 
लिपे अन्य का परिहार करते से विधि में प्रवृत्ति ही नहीं होगी । 

भाट्ट--यदि ऐसा कहो तो अन्य का परिहार क रक्े प्रवृत्ति के न होते रूप समय में “दृष्टव्योपरेड्य- 
मात्ना श्रीतव्योइतु मतब्यों निदिव्याविवव्यः' झरे मंत्रेय ! यह आत्मा देखने योग्य है, श्रवण करने योग्य 
है, अनुमनत करते योग्य है और ध्यान करने योग्प्र है, इत्यादि वाक्यों से नेरात्म्य दर्शनादिकों का परिहार 
करके आत्मा में प्रवृत्ति कसे हो सकेगी ? अन्यथा--यदि नैरात्म्यादि दर्शन का परिहार नहीं मानोगे तो 
उनका भी प्रसंग आ जवेगा ग्रर्यात्‌ ने रात्म्पादि विद्वान्त भी मानने पड़ेंगे । 

भावार्थ -यहां यदि आप वेदांती के वचन केवल विधि वाक्य को ही कहते है, निषेघवाक्य को नहीं 
कहते हैं तो फिर आप क्षरितक्वाद, शून्यवाद आदि का परिहार भो केसे करेंगे ? पुन. आपके ब्रह्मवाद में 
शून्यवाद आदि आ घुसे गे, आप किसी को भी नही रोक सकेगे । 

वेदांती--ने रात्म्यादि दर्शन तो श्ननादिकालीन ग्विद्या से हो उपकल्पित हैं भ्रतः उन दर्शनों में 
१ विवेयत्वास्माप्यस्वात ।२ अन्यद्‌ ब्रह्मव्यतिरिक्त बस्तु नास्ति विधिवादिनों मत्ते। ३ विधिवादी। ४ प्राप्यत्वातू । 
५ परमपुरुषात्किज्चिदृभिन्न॑ वस्तु नास्ति यतः । ६ विधों । ७ भब्रन्यपरिहारेण प्रवृत्त्यभावप्रतिपादनकाले । 
८ दृष्टव्योयमात्मा श्रोतव्योनुमन्तब्यों निदिध्यासितव्य इति श्रूति:। € सौगत श्राह ।--हे विधिवादिन्‌ भ्न्यथा 
नैरात्म्यादि परिहाराभावे पुरुष शब्दस्थ प्रद्ृत्तिधघंटते चेत्तदा नरात्म्थादिद्शनादीनामपि प्रवृत्तिघंटताम्‌ । १० अन्यथा | 


११ विधिवाद्याहानात्मवादिकम्‌ (--अ्रनाग्यश्ञानो परूढ यतस्तस्मान्नरात्म्यादिदर्शनश्ववणादी प्रवृत्तिन घटते। १२ नैरात्म्य। 
१३ भाट्ट: | १४ विधिवादी (परत्रह्माणः) । १४ विधानय्‌ । १६ अ्रन्यापोहस्य । 


(।) झनियामकत्वाद्‌ विधे: प्रवर्ततस्वभावत्वादन्यपरिहारेश क्वचित्‌ प्रवृत्ति. कथं स्यात 
(2) दृष्टव्य: श्रुतवाक्येभ्यों मतब्यश्चोपपत्तित. | मत्वा च सतत ध्येय एते दर्शनहेतव: । इति स्मृति वाबयं । 


५७ अ्रष्टसहसखी [ कारिका ३-- 


विद्योपकल्यितस्य नेरात्म्यादे: परिहार' इति चेत्‌ 'कथमेवमन्यापोह'वादिनोपि परापो- 
हनमेव .स्वरूपविधिन *भवेत्‌ ? 'तस्यान्यापोहवादविरोधा न्नैवमिति चेत्‌ “विधिवादिनोषि 
"तथा विधिवादविरोधादन्यापोहा म्युपगमो मा भ्रूत्‌ । 'परमार्थतोन्यापोहों विधिवादिना 
नेवाभ्युपगम्यते तस्थ प्रतिभाम'समानाधिकरगत्वेन प्रतिभासान्तःप्रविष्टत्वसिद्ध : परम- 
पुरुषत्वात्‌, प्रतिभासस्वरूपवत्‌ । तस्याप्रतिभास मानत्वे” व्यवस्थानुपपत्तेरन्यथातिप्रसड्भात्‌ "| 
शब्द की प्रवृत्ति नहीं होती है । ला  ] ह 

माह--यदि ऐसा मानते हो तो पुनः अन्य का परिहार करके शब्द की प्रवृत्ति क॑ से नही हूं।मो ? 

बेदांती--परकह्म की विधि ही तो अनादि अविद्या से उपकल्पित--माने गये नेरात्म्यादि अन्यदर्शनों 
का परिहार है। 

भाट्ट--तब तो अन्यापोह वादी बौद्ध-झुन्यवादियों के ढ्वारा पर का अयोहन--अ्रभाव करना भी स्वरूप 
की विधि क्‍यों न हो जावेगा अर्थात्‌ हो हो जावेगा । मतलब यह है कि शूुन्यवादियो के अन्यापोह से भी 
स्वरूप का ही विधान होता है ऐसा मान लेना चाहिये । 

विधिबादो--उस विधि का अन्यापोहवाद से विरोध है इसलिये वह भअन्यापोह स्वरूप का विधान 
करने वाला नही हो सकता है। अर्थात्‌ बौद्धों के यहा सभी वस्तुए अपने स्वभाव से शून्य ही है क्योकि 
स्वरूप की विधि--प्रस्तित्व को उन्होने स्वीकार ही नहीं किया है और अन्य के भ्रभाव से वस्तु के स्वरूप 
का विधान तो होता ही नहीं है । 

भाट्ट--तब तो श्राप विधिवादियों के यहा भी विधि-कथन के प्रकार से अन्यापोह में विधिवाद का 
विरोध होने से भ्रन्यापोह की स्वीकृति नही होनी चाहिग्रे। 

विधिवादी--हम वेदातियों ने तो परमार्थ से ग्रन्यापोह को स्वीकार ही नहीं किया है वह अन्यापोह 
तो प्रतिभास-समानाधिकरण रूप से प्रतिभास के भ्रन्‍्त: प्रविष्ट सिद्ध है क्योंकि बह परम पुरुष रूप है जैसे 
कि प्रतिभास का स्वरूप । यदि उस श्रन्यापोह को प्रतिभासमान नहीं मानोगे तब तो व्यवस्था ही नही हो 


१ निषेषः । २ सौगतः | भाट्ट ।३ शून्यवादिन । ४ अभ्रपि तु भवेदेव (विभिवादे दूपणा दत्तम) । ५ विधिवाद्याह ।---तस्य 
विवेरन्यापोहवादेन विरोधाद्वो सौगत ! यदुक्‍्त॒ त्वया अन्यापो हनमेव विधिस्तदेव न स्थाल । ६ सौगत' । भा: । 
७ भ्न्यापोहस्प विधिकथनप्रकारेश । ८ विधिवादी। ६ विधि प्रतिभासतेष्पोह प्रतिभासते इत्यन्यापोहस्य 
प्रतिभाससामानाधिकरण्यम्‌ । विधिवादिनोः्तुमानम्‌ ।-प्रन्यापोह' पक्ष- प्रतिभाससमानाधिकरणात्वेन क्व्तत्वा बतिमा! 
सान्त.प्रविष्टो मव॒तीति साध्यो घ॒र्म -प्रतिभासमानत्वात । यत्पयतिभासमान तत्प्रतिभासान्त प्रविष्टसू । प्रतिभासते चायं॑ 


मा | 3 7 अन्यापोहः प्रतिभासते न प्रतिभासते वा? प्रतिभासते चेत्तदा विधी 
2 ने । प्रतिभ दा तस्थ व्यवस्थितिरपि नास्ति | १० अ्रपतिभासमान ल्वेप्यन्पापोहर थ स्थितिरुपयद्यते 
दातिप्रसज्धः स्थात्‌ । असत. स्थितिश्चेत्तता खरविषाणादेरपि सास्तुं । है 

() सर्वेबां वस्तुना निस्वभावत्व बौद्धाना मते यत । स्वरूपवियेरनगीकारादर 


(2) भिन्‍लप्रवृत्तिनिमित्ताना एकस्मिन्तधिकररो प्रवृत्ति समानाघिकररात्व । 





यस्यापोहन स्वरूपविधिरिति नास्ति यतः । 
(3) असावन्यापोह इति। 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ५१ 


'शब्दज्ञानेस्थानु मानज्ञाने! चान्यापोहस्य प्रतिभासनेषि तत्समानाधि'्करणातया प्रतिभा- 
सनान्‍न ध्ततोन्यत्वम । तस्य” च शब्दानुमानज्ञानस्य प्रतिभासमात्रात्मकत्वान्ना'र्थान्त र- 
त्वमिति चेत्‌ कथमिदानीमुपनिपद्वाक्य” 'प्रतिभासमात्रादन्यब्विड्भ * बा? यतस्तत्प्रतिपत्ति: 
“प्रेक्षाबत: स्यात्‌ । तस्य" परमब्रह्म''विवर्त्तत्वादिवर्तत्य च 'धविवत्तिनो्भेदेन* 


सकेगी, श्रन्यथा झ्तिप्रसंग आ जावेगा । 

भावाथं--विधि प्रतिभासित होती है, अ्रन्यापोह प्रतिभासित होता है। इस प्रकार से श्रन्यापोह्‌ 
प्रतिभास समानाधिकरणा है, विधिवादियों के अनुमान में अन्यापोह पक्ष है, प्रतिभास समानाधिकरणा रूप 
से प्रतिभास के भ्रत: प्रविष्ट है यह साध्य है, प्रतिभासमानत्वात्‌ यह हेतु है । वे विधिवादी प्रश्न करते है कि 
भ्रन्यापोह प्रतिमासित होता है या नहीं ? यदि होता है तो विधि में ही प्रविष्ट है, यदि नही होता है तो 
उसकी स्थिति ही नहीं हो सकतो है | एवं प्रतिभमासमान न होने पर भी यह श्रन्यापोह है इस प्रकार से 
उसकी स्थिति मानों तो असत्‌ खर विपाणादि की भी स्थिति माननी पड़ेगी । 

जब्दज्ञान और अनुमानज्ञान में इस अन्यापोह का प्रतिभास होने पर भी तत्समानाधिकरणा-प्रभेद 
रूप से प्रतिभासित होने से वह अन्यापोह प्रतिभास से भिन्‍न नही है | एवं वह शब्दज्ञान और अनुमानज्ञान 
भी प्रतिभासमात्रात्मक स्वरूप वाला होने से प्रतिभास से भिन्‍न नही है । 

भाद्ट--प्रतिभास का समानाधिकरण होने से श्रन्यापोहादि प्रतिभास से भिन्‍न नही है ऐसा कहने 
पर तो “सर्व वे खल्विद ब्रह्म” इत्यादि उपनिषद्वाक्य अथवा “प्रतिभासमानत्वात्‌” हेतु प्रतिभासमा त्र-- 
परमन्रह्म से भिन्‍न कंसे हो सकंगे कि जिससे उनका ज्ञान विद्वानों को हो सके अर्थात्‌ ऐसी मान्यता में तो 
विद्वानों को उपनिषदुवाक्य अ्रथवा हेतु का ज्ञान भी नही हो सकेगा । 


विधिवादी - वह हेतु परमन्रह्म की पर्याय है तथा पर्याये अपने पर्यायी परमत्रह्म से अभिन्‍न मानी 
गई है, भ्रत: उनका ज्ञान होता है। ग्रथवा पाठातर ऐसा भी है कि ये हेतु आदि परक्रह्म से भेद रूप 
कल्पित किये जाते है, वास्तव मे उस ब्रह्म से उनमे भेद नही है। झ्त: भेद रूप से माने जाने से ही उनका 
ज्ञान होता रहता है । 


१ अन्यापोह इति। २ अन्यापोहोस्ति-अमुकत्वातू । ३ अभेदतया। ४ प्रतिभासादन्यापोहस्यान्यत्व न । ५ प्रतिभा- 
सात्‌ । विधे.। ६ प्रतिभाससामानाधिकरण्यात्मतिभासादन्यापोहादीन/मभेदप्रतिपादनकाले । ७ सर्व वे खल्विद ब्रह्म त्यादि । 
८ ब्रह्मा: । ६ प्रतिभासमानत्वम्‌ । १० परमब्रह्मपरिज्ञान विचारकस्य कृत: स्यात्‌ ? न कुतोपि। १९ विधिवादी 
प्राह ।-लिज्रस्य । १२ “पूर्वाकारापरित्यागादपर प्रतिभाति चेत्‌। विवत्त: स परिज्ञेयों दर्पशे प्रतिबिम्बबतु” 
(“पूर्वाकारपरित्यागादिति कपाठ )। १३ ब्रह्मण । 

(्‌ ]) शब्दज्ञानेजनुमानज्ञानं इ. पा० । (2) छब्दज्ञानानुमानज्ञानसमानाधिकरणत्वे न द्वेतप्रसग इति शका परिहरतति। 
(3) कथ। (4) भेदेन कल्पनमेव न तु परमार्थेता भेद. । भेदेन इति पा० । 





५२ ] अष्टसहूली [ कारिका ३-८ 


परिकल्पनात्ततस्तत्प्रतिपत्तिरेति चेत्‌ 'कथ तत्परिकल्पिताद्वाक्याब्विड्धाद्या परमार्थ- 
पथावतारिण:  परमतब्रह्मण: . प्रतिपत्ति:--परिकह्पिताद्मादे: पारमाथिकपावकादि- 
प्रतिपत्तिप्रसद्भात्‌ । 'पारमाथिकमेवोपनिषद्वाक्यं लिज्भ च परमब्रह्मत्वेनेति! चेत्‌ू तहिं' 
यथा तत्पारमाथिक *तथा साध्यसमं* कथ॑ पुरुषाद्॑ त॑ व्यवस्थापयेत्‌* ? यथा* च प्रतिपाद्य- 
जनस्य प्रसिद्ध न तथा” पारमाथिक'-द त'प्रसद्भातू । इति कुतः परमार्थसिद्धि:। “तत- 
स्तामम्युपगच्छता पारमार्थिकमुपनिषद्वाक्यं लिड्र च/ प्रतिपत्तव्यम । 'तच्चाचित्स्वभाव॑ 








भाइ--परिकल्पित उपनिषद्वाक्य से भ्रथवा कल्पित हेतु से, परमार्थ-पथावतारी--वास्तविक परम- 
ब्रह्म का ज्ञान कैसे हो सकेगा? अन्यथा परिकल्पित घरूमादि से वास्तविक श्रग्िनि श्रादि का भी ज्ञान 
होने लगेगा । 

विधिवादो --उपनिषद्वाक्य और हेतु ये दोनों पारमा्थिक ही है, क्योंकि वे परमत्रह्म रूप ही है । 

भाट्ट--तब तो ज॑से वे पारमाथिक है बंधे हो कल्पितरूप से साध्यसम-असिद्ध पुरुषाद्त को कंये 


व्यवस्थापित कर सकेंगे ? क्योंकि जिस प्रकार से कल्पित रूप से प्रतिपाद्य जनो को प्रसिद्ध हैं उसी प्रकार 
से वे पारमाथिक नहीं है भ्रन्यथा द्वत का प्रसंग झआ जावेगा इस प्रकार से परमाथ्थ की सिद्धि कैसे हो 


सकेगी ? इसलिये उपनिषद्‌ वाक्य और हेतु से परमार्थ सिद्धि को स्वीकार करते हुये आप विधिवादी को 
उपनिषद्वाक्य और हेतु को भी पारमाथिक रूप ही स्वीकार करना चाहिये । 


वे उपनिषदुवाक्य एवं हेतु अचित्स्वभाव है । यदि झाप इन उपनिषद वाक्य और हेतु को चित्स्वभाव 
मानेंगे तब तो उपयुक्त अ्रनुमान के अनुसार पर के द्वारा सवेद्य का विरोध हो जाएगा, क्योंकि वे प्रति- 
पादक--ुरु के चित्स्वभाव है। जेंसे कि उस प्रतिपादक के युखादि का अनुभव स्वय उसी को होता है पर 
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१ भाट्ट:। सौगत.। रे विधिवाद्याह । ३ भाट्टः। सोगतों वदति ।--यथा तथेद वाक्य लिझ्भ वा सत्यभूत 
तथा सत्यभूतपरबरह्मसमानमनुमान च कतुृ पुरुषादत कथ व्यवस्थापयंद्‌ ? श्रपि तु न । ४ कल्पितत्वप्रकारेण | 
५ कल्पितत्वप्रकारेण । ६ येन प्रकारेणोपनिषद्वाक्य लि च॒ प्रतिपादकादिजनस्य प्रसिद्ध तेन प्रकारेण प्रसिद्ध 
पारमाथिक न पारमाथिकम्‌ । भवति चेत्‌ तदा द्वंत प्रसज्यते, इति कुत. पारमाथिकसिद्धि. ” न कुतोपि। उपनिषद्वाक्य- 
स्पेति शेष: । ७ कोर्थं: पारमाथिकमुपनिपद्वाक्य लि चेति त्वयोक्त तथा चेत्साध्यसम यथाप्रसिद्ध तथोपनिषद्वावय- 
मप्यसिद्धम्‌ । भ्रसिद्ध साध्यमिति वचनात्‌ । विरुद्धयोरधिकरणात्‌ । ८ भ्रन्यथा | & पारमाथिकत्व प्रतिपाच्चस्य प्रसिद्ध 
किल तहिं कुतः चित्स्वभावस्य प्रतिपाद्यादीना प्रसिद्धरभावात्‌, प्रतिपादकसुखादिबत्‌ | १० तत उपनिषद्वाक्यात्लिज्राच्च 
परमार्थसिद्धिमज्ली कुर्वता विधिवादिना उपनिषद्वाक्य लिज़ू च परमार्थभृत ज्ञातव्यम्‌। ११ च ब्रज्भीकत्त व्यं प्रतिपत्तव्यमिति 
कंपुस्तकपाठ: । १२ विकल्पचतुष्टय मनसि कृत्त्वा क्रमेण दूषयन्नाह । 


अन+ ४ जज * - -- 


(!) ब्रह्मरूपत्वेत । ( ) प्रसिद्ध । 
(3) प्रतिपाद्यभेदेन सिद्धमुपनिष द्वाक्यमित्याशंकायामाहु: । 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद (8 


"चित्स्वभावत्वे परसंवेद्यत्वविरोधात्‌ प्रतिपादकचित्स्वभावत्वात्‌, तत्सुखादिवत्‌ । प्रतिपाद्य- 
चित्स्वभात्वे वा न ॒प्रतिपादकसंवेद्यत्वं प्रतिपाद्यमुखादिवत्‌ । तस्यः तदुभयचित्स्वभावत्वे 
प्राश्निकादिसंवेद्यत्ववि रोधस्तदुभयसुखादिवत्‌ । 'सकलजनचित्स्वभावत्वे "प्रतिपादकादिभावा- 
नुपपत्ति:--'अविशेषात्‌ । प्रतिपादकादीनामविद्योपकल्पितत्वाददोष इति चेत्‌,येव प्रतिपाद- 
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को नही होता है ग्रथवा प्रतिपाद्य--शिष्य का चित्स्वभाव स्वीकार करने पर प्रतिपादक के सवेद्य नहीं होंगे, 
उस प्रतिपाद्य के सुखादि के समान | यदि उन उपनिषदु वाक्य औ्ौर लिंग को गुरु शौर शिष्य दोनों का 
चित्स्वभाव मानोगे तब तो प्राश्िनिक--प्रइन करने वाले मनुष्यादिकों के द्वारा संवेदन का विरोध हो जाता 
है उन दोनो गुरु शिष्यो के सुखादि के समान । भ्र्थात्‌ गुरु भर शिष्य के सुख दुःख का अनुभव गुरु और 
शिष्य को ही होगा, किन्तु प्रश्न करने वाले एवं थुनने वाले लोगों को गुरु शिष्य के सुख दुःख का भ्रनुभव 
नही होता है| तात्पर्य यह है कि उपनिषद्वाक्य और हेतु को चित्स्वभाव मानने पर दूसरों के द्वारा ये 


सवेद्य-ग्राह य नही हो सकते है । तथा इन दोनों को गुरु का चित्स्वभाव कहने पर ग्रु के सुख दुःखादि के 
समान उनका भी अन्य शिष्यो के द्वारा सवेदन विरुद्ध होता है। अथवा इन दोनों को यदि शिष्य दा 


चित्स्वभाव कहोगे तो शिष्य के सुखादि के समान गुरु के द्वारा उनका संवेदन विरुद्ध हो जावेगा । यदि 
उन गुरु और शिष्य का ही चित्स्वभाव इन उपनिषद्वाक्य और हेतु को कहोगे तब तो ये प्रश्न करने 
वालो के ज्ञान के द्वारा ग्राहयय नही हो सकेंगे । 


सभी प्रतिपाद्यजनों का चित्स्वभाव कहने पर तो प्रतिपादक ग्रादि भाव ही नहीं बन सकेंगे, क्योंकि 
सभो समान है अर्थात्‌ सभी जनो का चित्स्वभाव इन श्रागमवाक्‍्य भ्रौर हेतु को मान लेने पर उसका यह 
गरु है, यह शिष्य है ये प्रइन करने वाले लोग है इत्यादि भाव नही बन सकेगे क्योकि ये दोनों तो सभी के 








१ सौगतो वदति हे विधिवादिनू ततू (उपनिपद्वाक्य लिज्न च) अ्रचित्त्वभाव॑ चित्स्वभाव वेति प्रइनविकल्पः । श्रचित्स्थभाव 
चेत्तदा परअह्मरणों द्वेत व्यवस्थापयति। चित्स्वभाव चेत्तदा प्रतिपादकाद्नुमानद्वारेण दूषयति। प्रतिपादकवाक्थं॑ पक्ष: 
प्रतिपाद्ययवेद् न भवतीति साध्यो घम्मं. प्रतिपादकचित्स्वभावत्वात्‌ । यत्प्रतिपादकचित्स्वभाव तत्प्रतिपाग्सवेय्य न, यथा 
प्रतिपादकसुवादिकम्‌ । प्रतिपादकचित्स्वभाव चेद तस्मात्मतिपाथसवेद्य न भवति। एवमग्रेपि। २ उपनिषद्वाक्यस्य 
लिजूस्थ च॒ चित्स्वभावत्वे सति परेषा ग्राह्मत्व विरुध्यते। उपनिपद्वाकयस्य लिजभगस्थ ग्रुरोइ्च चित्स्वभावत्वमस्ती स्युक्त तथा 
सति गुरुसुखदुःखादिवत्तस्यापि परेषा प्रतिपाद्यादीना स्वेद्यत्व विरुध्यते । तस्य शिष्यस्य चित्स्वभावत्वे सति वा 
शिष्यसुलादेयंथा तथा तस्यापि गुरोः स्वेद्यत्व विरुध्यते । तस्य गुराशिष्यो भयनित्स्व भावत्वे सत्ति तत्सुखादेयंथा तथोपनि- 
पद्ाक्यस्थापि प्राश्तिकाना सर्वेद्यत्वं ज्ञानग्राह्मत्व विरुध्यते। ३ प्रतिपाद्यादि। ४ सबंजनचित्स्वभावत्वे सति तस्याय॑ 
गुरु, भय शिष्य, भ्रमी प्राश्निका इत्यादिभावो नोपपद्चते सर्वेषा चित्स्वभावत्वेन विशेषाभावात्‌ । ४ या श्रविद्या ग्रुरो- 
गूं रुत्वव्यवस्थापिका सब शिष्यादे: सकाशादभिन्ना सती शिष्यादेरपि ग्रुरुत्व व्यवस्थापयेत्‌। ६ सकलजनचित्स्वभाव- 


स्पाविशेषात्‌ । 


५४ ] भ्रष्टसहली [ कारिका ३-- 


कस्याविद्या प्रतिपादकत्वोपकल्पिका सँव प्रतिपादग्यस्य प्राश्निकादेश्वाविशिष्टा प्रतिपादकत्व- 
मुपकल्पयेत्‌ । प्रतिपाद्यस्य चाविद्या प्रतिपाद्यत्वोपकल्पनपरा प्रतिपादकादेरविशिष्टा प्रति- 
पाद्यत्व॑ परिकल्पयेत्‌ प्रतिपादकादीनामभेदात्तदविद्यानामभेदप्रसड्भात्‌* । भेदे! वा प्रतिपाद- 








बित्स्वभाव हैं पुनः भेद कैसे होगा ? 

भावाथं--प्रइन यह होता है कि आप विधिवादी “सर्व॑ व॑ खल्विद ब्रह्म” इस उपनिषद्वाक्य रूप 
झ्रागम को एवं “प्रतिभासमानत्वात्‌” इस हेतु को अचेतन स्वभाव मानते हो या चेतन स्वभाव ? यदि कहो 
कि इन्हें हम प्रचेतन स्वभाव कहते हैं तब तो चेतन स्वरूप परमन्नह्म से ये भिन्न ही रहेगे पुन' श्राप प्रद्व॑ त- 
वादी के यहां ढ त का प्रसग श्रा जावेगा और यदि आप इन्हे चेतन स्वभाव कहे तो चार विकल्प उठाये 
जा सकते हैं कि ये आगम वाक्य और हेतु गुरु के चेतन स्वभाव है या शिष्य के, प्राश्तिकजनो के या सभी 
जनों के चेतन के स्वभाव है ? गुरु के कहने पर तो शिष्य को उनका अनुभव नही होगा श्रर्थात्‌ गुरु के 
चेतनस्वभाव रूप आगम और हेतु गुरु के ही सवेदन योग्य है शिष्य के सवेदन करने योग्य नहीं है क्यों'क 
वे गुरु के ही चेतन्य स्वभाव है | जो जो गुरु का स्वभाव होता है वह वह शिष्य को सर्वेद्य नहीं होता है 
जैसे कि गुरु के सुख-दुःखादि का अनुभव गृरु को ही होता है शिष्यो को नही हो सकता है । इसी प्रकार से 
यदि दूसरे पक्ष में आप इन श्रागम और हेतु को शिष्य का चंतन्य स्वभाव कहो तो भीवे गए के द्वारा 
अनुभव करने योग्य नहीं रहेंगे एवं तीसरे विकल्पानुसार यदि इन्हें प्रश्न करने वालो का चेतन स्वभाव 
कहो तो गुरु और शिष्य दोनो को ही इनका ज्ञात नहीं हो सकेगा । तथा इन्हें सभी का चेतन स्वभाव 
माना जावेगा तब तो ये गुरु है, ये शिष्य है, ये प्राश्निक लोग है एवं ये सुनने वाले है इत्यादि रूप से कुछ 
भी भेदभाव नही बन सकेगा और यदि अविद्या से ही आप यह सब भेद स्वीकार करोगे तो भी आपके 
यहाँ अविद्या भी सवेथा नि:स्वभाव-स्वभाव से शून्य ही है उसके द्वारा इन कल्पित भेद भावों की व्यवस्था 
नहीं की जा सकेगी जंसे कि प्राकाश के गुलाब पुष्पो से माला बना कर वध्या के पुत्र को पहनाना शक्य 
नहीं है तद्त्‌ आपके द्वारा कल्पित अ्रविद्या से असत्‌ रूप गुरु शिप्यादि भेद करना सर्वथा असभव ही है । 
इस अविद्या के विषय में झ्रागे स्वयं ही स्पष्टीकरण किया जा रहा है । 

विधिवादी-प्रतिपादक, प्रतिपाद्य आदि भाव तो अविद्या से ही उपकल्पित है श्रत. कोई दोष नही 
आ्राता है । 

भाट्ू--तब तो जो अविद्या प्रतिपादक-गुरु में प्रतिपादकपने को कल्पित कराती है वही ग्रविद्या 
प्रतिपाद्य--शिष्य और प्राशिनिकजनों में समान रूप से है अत. उन्हें भी प्रतिपादक-गुरु बना देने में क्या 
बाघा है ? भ्रर्थात्‌ जो भ्रविद्या गुरु में गुरुत्व की व्यवस्था करती है वही भ्रविद्या शिष्य,दिकों से श्रभिन्‍न 
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१ प्रतिपादकादीना सद्धूरप्रसद्भ' ' प्रसद्भ इति कपाठ: । २ श्रविद्यारभेदक्ृ तः प्रतिपादकादीना भेद इति । 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ५५ 


कादीनां भेदसिद्धि: --' विरुद्धधर्माध्यासात्‌ । अनाद्यअविद्योपकत्पित एवं तदविद्यानां भेदो न 
पारमाथिक इति चेतू, परमार्थतस्तह्यं भिन्‍नास्तदविद्या इति स एव प्रतिपादकादीनां 
सद्धूरप्रसद्भडः । यदि पुतरविद्यापि! प्रतिपादकादीनामविद्योपकल्पितत्वादेव, न भेदाभेद- 
विकल्पसहा 'नीरूपत्वादिति मतं तदा परमार्थपथावतारिण: प्रतिपादकादय इति बला- 
दायातम-'तदविद्याना मविद्योपकल्पितत्वे विद्यात्वविधेरवध्यम्भावित्वात । तथा च॒ प्रति- 


होती हुई शिष्यादिकों को भी गुरु रूप से ब्यवस्थापित कर सकती है । दिष्य की अविद्या शिष्य में शिष्य की 
उपकल्पना करने मे तत्पर हुई प्रतिपादक गुरु आदि में समान रूप से विद्यमान है पुन. उन गुरुओं में शिष्य 
की कल्तवना भी करा देगी । एवं प्रतिवादकों मे अभेद होते से उस अविद्या में भी भभेद का प्रसंग आरा जावेगा 
पुनः सभी प्रतिपादक|[दिकों मे सकर का प्रसंग आरा जावेगा श्रर्थात्‌ गुरुजी शिष्य बन जावेंगे एवं शिष्य 
गुरु जी बन बेठगे। अथवा अ्रविद्या के भेद से उन प्रतिपादकों मे भेद की सिद्धि माननी पड़ेगी तब तो 
ग्रभेद को .द्ध करने मे प्रवृत्त हुये आप भेद को सिद्ध कर देंगे ती विरुद्धधर्माध्यास हो जावेगा । 

विधिवादी-- उन अविद्याश्रो का जो भेद है वह भी भ्रनादि अविद्या से उपकल्पिस ही है पारम,थिक 
नही हूँ । 

भाट्ट--तब तो परमार्थ से वह अविद्या भ्रभिनन ही रही । श्रतः प्रतिपादक आ्रादिक्रो में वही संकर 
दोष आ जावेगा म्रर्थात्‌ गुरु और शिष्यादि का भेद न रहने से गुरु ही शिष्य और शिष्य ही गुरु बन 
बठेंगे। 

विधिवादी--प्रतिपादकादिकों की श्रविद्या भी अविद्या से ही उपकल्पित हूं श्रर्थात्‌ प्रतिपादक आदि 
केवल भ्रविद्या से हो उपकल्वित है ऐसा ही नही है किन्त्‌ अविद्या भी अ्रविद्या से ही उपकल्पित है । अतः 
वह भेद और अभेद के विकल्प को सहन हो नहीं कर सकती है क्योंकि वह नीरूप-नि'स्वभाव-तुच्छाभाव 
रूप हूँ अर्थात्‌ श्रविद्यमान रूप हूं । 

[यहा पर भाद्ट जन मत का आश्रय लेकर विधिवाद का खडन करता है] 


माटु--यदि आप ऐसा मानते हे तब तो प्रतिपादकादि--गुरु, शिष्य आदि परमा्थ पथावतारी ही 
है यह बात बलपूर्वक झा गई क्योंकि उन प्रतिपादकादिकों की अविद्या को अनादि अविद्या से कल्पित 
मानते पर विद्या वी विधि हो अवश्यंभावी है और इस प्रकार से प्रतिपादकादिकों से उपनिषद्वाक्य 
भिन्‍न है क्योंकि युगपत्‌ उन गुरु शिष्यादिकों के सवेदन करने योग्य स्वेद्य की श्रन्यथानुपपत्ति हैं 





१ प्रभेदसाधने प्रवृत्तत्वे भेद साधित इति विरुद्धघर्माध्यास (अध्यास साहित्यमू)। २य एवं प्रतिपादक स एवं 
प्रतिपाद्य इति । ३ न केवल प्रतिपादकादय एवाविद्योपकल्पिता । ४ तस्या अविद्याया नीख्यत्वाद भ्रविद्यमानत्वा- 
दित्यथं: ५ प्रतिपादकाद्यविद्यानामनादविद्योपकल्पितत्वे प्रतिपादकादीना विद्यासद्भावोध्वश्यमेव सम्भवति। 


५६] भ्रष्टसहसी [ कारिका ३०+- 


पादिकादिश्यो भिल्लमुपनिषद्वाक्यं 'सक्ृत्तसत्संवैद्यत्वान्यथानुपपत्ते:! इत्यचित्स्वभावं,' सिद्ध? 
बहिवस्तु तद्बइघटादिवस्तुसिद्धिरिति न॒प्रतिभासाद्व तव्यवस्था प्रतिभास्यश्स्यापि सुप्रसिद्ध- 
त्वात्‌ । 'प्रतिभास|समानाधिकरणता पुनः प्रतिभास्यस्य” कथज्चिदभेदेषि' न विरुध्यते । 


2३०9 ३०+० कक क३०--५५००८ं ने मकर 3-० मनेर+-रने न पनन०>+०>, ६०५ 


इसलिये वह अचित्स्वभाव रूप बहिवंस्तु सिद्ध है श्र्थातव्‌ यदि उपनिषदवाक्य प्रतिपादकादिकों से भिन्‍न 
नहीं होवे तो उन सभी को युगपत्‌ सवेदन नहीं हो सकेगा किन्तु एक साथ सबको उसका सवेदन देखा 
जाता हे अतः उपनिषद्वाक्य ग्रचेतन स्वभाव हे और बाह्यवस्तु रूप है यह बात सिद्ध हो गई । 

उसी प्रकार से घटादि वस्तुए' भी बाह्यवस्तु है इसलिए प्रतिभासाद्व त- ब्रह्माद्वत की व्यवस्था नहीं 
हो सकती क्‍योंकि प्रतिभासित होने योग्य--प्रतिभास्य बाह्य पदार्थ सुप्रसिद्ध हे । अर्थात्‌ उपनिषद्वाक्य और 
घटादि वस्तुरूप प्रतिभास्य प्रमेव भी जगत्‌ में प्रसिद्ध हे न कि प्रतिभास मात्र एक पुरुष । प्रतिभाससमा- 
नाधिकरणता भी प्रतिभास्य से कथंचित्‌ भेइ होने पर विरुद्ध नही है अर्थात्‌ घट प्रतिभासित होता है, पट 
प्रतिभासित होता है यह समानाधिकरणता हे । यदि कोई कहे कि घटादि पदार्थ ज्ञान से अर्थातरभूत है पुन 
घटादिपदार्थों की ज्ञान से समानाधिकरणता कैसे घटेगी ? श्रर्थात्‌ घट और ज्ञान में विधय-विषयी-भाव हूँ 
घट तो विषय है और ज्ञान विषयोी हे तब घट प्रतिभासित होता हैँ ऐसा कंसे कह सकेगे ? इसका उनर तो 
यही है कि प्रतिभास की समानता हूं । ज्ञान से ज्ञं व पदार्थ उपचार से अभिन्‍न हे किन्तु परमार्थ से भिन्‍न 
है । इस प्रकार से प्रतिभास से प्रतिभासत होने योग्य-अन्यापोह लक्षण में कथवित्‌ भेद होते पर भी 
प्रतिभास की समानाधिक रणता त्रिरुद्ध नहीं है। प्रतिभास है समानाधिकरगा जिसका उसे प्रतिभास समा- 
नाधिकरण कहते हैं । 

घट प्रतिभासित होता है। मतलब घट प्रतिभास का विषग्र होता हैँ ऐसा कहने से विषय और 
विषय्री मे उपचार से अभेद माना है। भ्रर्थात्‌ “घट प्रतिभासित होता है” यह उपचरित समानाधिकर गा है, 
स्वेदन-- ज्ञान प्रतिभासित होता है यह मुख्य समानाधिकरणा है, सवेदन का प्रतिभासन यह उपचरित 
वेयधिकरण्य है और पट का प्रतिभास यह मुख्य वेयधिकरण्य है। घट झौर प्रतिभास में विषय-विषयी 





( उपनिषद्वाक्य प्रतिपादकादिभ्यो भिन्‍न न भवतीति चेत्तदा प्रतिपादकादीना युगपदेव सर्वेषा स्वेद्यत्व न भवेल । 
२ तेषा प्रतिपादकादीनास । उपनिषद्वाक्यमचित्स्रभाव सद्वहिवेस्तु सिद्ध यथा तद्न (उपनिषद्वाक्यव॒ल्‌ ) 
घटादिवस्तुनोषि बहिव॑स्तुत्व भिध्चति । ४ उपनिषद्वाक्य घटादि वस्तुरूप॑ प्रतिभास्य॑ प्रमेयमपि सुप्रसिद्धम्‌ । (प्रतिभास- 
स्थावीति खाठ ) ! ४ घट' प्रतिभासते, ज्ञान प्रीमासते इति प्रतिभामसमानाधिकरणाता। ६ यदि घटादयों 
ज्ञानादर्थासत रमूवास्तदा कब ज्ञानसामानाबिकरण्य घटादेघंटेतेत्युक्से आह प्रतिभाससमानेति । ७ प्रतिभासस्येति खपाठ, | 
८ ज्ञानाज मेयमुपवा रादभिन्‍्त परमार्थतों भिन्‍तमिति प्रतिभासात्मतिभास्थस्यात्यापोहलक्षणस्य कथडिच द्भेदेषि प्रतिभा- 
ससमानाधिकरणाता न विरुघ्चते । प्रतिभास' समानमधिकरण यस्य से समानाधिक्रणस्तरय भाव. प्रतिभाससमानाधि- 
करणाता । 


विली--+लनीली नल + +न++त.+>>+-.> 





() प्रत्यक्षरूपतया । (2) तत्सिद्ध । इतिपा, । 


विधिवाद | प्रथम परिच्छेद [ ५७ 


'घट: प्रतिभासत इति प्रतिभासविषयों भवतीत्युच्यते! विषयविषयिरोर'»भेदोपचारात्', 
प्रस्थप्रमितं धान्‍्य॑ प्रस्थ' इति यथा | ततः सामानाधिकरण्यादुपचरितान्नानुपच*रितेकत्व- 
सिद्धि: | मुख्य साधानाधिकरण्यं क्‍्व सिद्धमिति चेतू, संवेदन प्रतिभासते भाति चकास्ती- 
त्यादि व्यवहारे मुख्यम । ततो “वेयधिकरण्यव्यवहारस्तु गौरास्तत्र* संवेदनस्य प्रतिभासन- 
मिति पटस्य प्रतिभासनमित्यत्र तस्यथ” मुख्यत्वप्रसिद्ध: । कथड्चिद्भेदमन्तरेग सामाना- 
घिकरण्यानुपपत्तेश्च” । तत* एवं 'कथब्चिद्भेदसिद्धि:। 'शुक्लः पट इत्यत्र सर्वथा शुक्ल- 
पटयोरैक्ये हि न समानाधिकरणता/ पटर्ट पट इति यथा । नापि सर्वथा भेदे हिमवन्मकरा- 


भाव है घट प्रतिभासित होता है इसमें अभेदोपचार है ज॑से प्रस्थ प्रमाण धान्य को प्रस्थ कह देते हैं इसलिये 
उपचरित समानाधिकरण से अनुपचरित--वास्तविक एकत्व की सिद्धि नहीं हो सकती हूँ । 

शंका--मुख्य समानाधिक रण कहां पर सिद्ध है ? 

समाधान--संवेदन प्रतिभासित होता हैँ “संवेदन॑ प्रतिभासते भाति चकास्ति” इत्यादि व्यवहार 
में मुख्य है। इसलिए वंयधिक रण व्यवहार गौण है मुख्य समानाधिकरण में “सवेदनस्य प्रतिभासनमिति 
पटस्य प्रतिभासनमिति” सवेदन का प्रतिभासन, पट का प्रतिभासन इस प्रकार से यहाँ प्रतिभासन में वैयधि- 
करण्य व्यवहार मुख्य है । कथचित्‌ भेद को माने बिना समानाधिकरण बन नहीं सकता इसलिये उस 
समानाधिकरण से ही कथंवित्‌ भेद की सिद्धि होती है। श्रर्थात्‌ प्रतिभाशित होने योग्य पदार्थ भर प्रति- 
भास रूप ज्ञान के प्रकार से भेद सिद्ध ही हूँ । “शुक्ल: पट:” इसमें यदि सर्वंधा शुक्ल और पट में ऐक्य 
मानो तो समानाधिकरण नहीं बनेगा जैसे पट पट में समानाधिकरण नहीं है । अर्थात्‌ “पट: पट:” इस 
प्रकार से दो पट शब्द है, वे दोनों एक अर्थ के वाचक्र हे या अनेक अर्थ के बाचक है? यदि एक अश्रथं के 
बाचक है तो भिन्‍न प्रवृत्ति में निमित्त नहीं हो सकेंगे और यदि भिन्‍न-भिन्‍न अ्रथे के वाचक हैं तो एक 
३ घट' प्रतिभासत इत्युपचरित सामानाधिकरण्य, सवेदन प्रतिभासते इति मुख्य सामानाधिकरण्य, सवेदनस्य प्रतिभासन 
मिति उपचरित वेशधिकरण्य, पटस्य प्रतिभासनमिति मुख्य वेयधिकरण्यम्‌ ) २ यदि घटप्रतिभासयोविषयविषयिभावस्तदा 
कथं घट: प्रतिभासते इत्याशइक्याह ! “मुख्यबाबाया” सति हि प्रयोजने निमित्ते चोपचारः प्रवतंते इतिन्यायानुसाराद 
घट: प्रतिभासत इत्यत्राभेद उपचर्यते तन्न घटस्थाप्रतिभासत्वं मुख्यवाधाप्रतिभासत्वं निमित्त॑ तद्व्यवहार: प्रयोजनमिति । 
३ घट: प्रतिभासत इृत्यत्र घटे ज्ञानस्योपचारों विषयिभावों निभित्तम्‌ । ४ यत एवं तत 


प्रतिभाससामानाधिकरण्यान्त परमार्थश्रुतेकत्वसिद्धि' । ५ भिन्‍नाधिकरण्यव्यवहार: । ६ भुख्ये सामानाथिकरण्ये । 
७ वैयधिकरण्यव्यवहारमस्य । ८ सामानाधिकरण्यादेव । € सर्वेथा भेदे वा कि दूषणामित्युक्ते आह | 





(।) यदि घठप्रतिमासयोविषयविषयिभावस्तदा कथ घट: प्रतिभासते इत्याशक्याह । (2) धामानाधिकरण्यस्थानुपपत्तेस्च | 

(3) प्रतिभास्यप्रतिभासकप्रकारेश (4) भिन्‍नप्रवृत्तिनिमित्तानां शब्दानामेकस्मिस्तर्थे प्रगृत्तिनिमित्तत्वं | (5) एकस्मिन। 
पटद॒ब्दद्यस्यैकार्थवाचकत्वमनेकार्थवाचकत्व वा इति विकल्प्य दूषणांतरयोरेकाथंवाचकत्वे भिन्‍्नप्रवृत्तिनिमितत्वाघटनात्‌ । 
भिन्‍नार्थवाचकत्वे एकार्थवृत्तित्वाघटनातू 


८ ] अधष्टसहसती [ कारिका ३-- 


करवत्‌ । 'तथान्यापोहस्या प्रतिभासमानस्य प्रतिभाससमानाधिकरगणःत्वेपि प्रतिभासादभे- 
दव्यवस्थितेस्तद्विषय: शब्द: कर्थ विधिविषय एवं 'समवतिष्ठते । *तथाम्युपगमे च कथमन्य- 
परिहारेश क्वचित्मभवर्सक' शब्दों यतो विधिविषय: स्यादिति सूक्तम्‌-विधे: प्रमाणत्वे तस्थैव 
प्रमेबल्वकल्पतायामन्यापोहानु'प्रवेशो न्यथान्यत्प्रमेय॑ वाच्यमिति । 


[ विधि: प्रमेयादिस्वरूपाभ्युपगमेषपि दोषा सभवनीत्याह | 


प्रमेयरूपो विधिरिति कल्पनायामपि प्रमाणमन्यद्वाच्यमिति तरयँवोभयरवभावत्व- 


प्र्थ की वृत्ति नहीं बन सकेगी । तर्थव सर्वंथा भेद में भी हिमवान पर्वत और समद्र के समान समानाधि 
करण नहीं है उसी प्रकार से ग्रन्यापोह प्रतिभासमान का प्रतिभास समानाधिकरणा होने पर भी प्रतिभास 
से वह अन्यापोह भिन्‍न ही सिद्ध होता है पुनः तद्विषयक शब्द विधि को ही विषय करता है यह बात कैसे 
सिद्ध हो सकेगी और ऐसा स्वीकार कर लेने पर तो शब्द कही पर भी अन्य का परिहार करके कंसे 
प्रवृत्ति करेगग कि जिससे वह विधि को ही विषय करने वाला हो सके ? श्र्थात्‌ अन्यापोह विषयक 
शब्द विधि-विषयक होता है ऐसा स्वीकार करने पर तो नैरात्म्यादि-शून्यवादी जनो का परिद्दार करके परब्रद्य 
में श्रथवा प्रविवक्षित वस्तु का परिहार करके किसी विवक्षित वस्तु में शब्द प्रवृत्ति कैसे कर राकेगा ? जिससे 
कि वह शब्द विधि को विषय करने वाला ही होवे, अर्थात्‌ नहीं होग। | अवएव शब्द परार्थ--अन्य के अ्र्थ- 
को छोड़कर स्व भ्रथ में प्रवृत्ति करता हुआ भावाभावात्मक है यही स्याद्वाद प्रक्रिया है। इसलिये यह बात 
बिल्कुल ठीक कही है कि--विधि को प्रमारा रूप स्वीकार करके पून उसी मे ही प्रमेय की कल्यता भी कर 
लेने पर अन्यापोहवाद मे श्रनुप्रवेश हो जाता है। अन्यथा आपको “अन्य कोई प्रमेय है” ऐसा कहना चाहिये। 

[ वेदवाक्य का अर्थ विधि--परमत्रह्म रूप है, ऐसी मान्यता में भा ने प्रश्न उठाये थे कि आपका यह ब्द्मादेत 
बाद प्रमाण रूप है या प्रमेय रूप इत्यादि ” उममे से विधि की प्रमाण रूप मानने से उस भादू ने यहा तके उस विनियादी 
को दूषणा दिया है भ्रब आगे उस विधि को प्रमेय रूप मानने पर दूपण दिखाते है । | 

(२) द्वितीय पक्ष में विधि 'प्रमेय रूप है” ऐसी कल्पना के करने पर भी किसी भिन्‍न को प्रमाण 


१ पटप्रकारेश । २ समाताधिकरणाता इति सम्बन्ध' । ३ कथण्चिद्भेदे सामानाधिक रण्यव्यवस्थापनद्रारेण 
प्रतिभासमानोन्‍्यापोहः समानाधिकररणत्वे सत्यप्ि प्रतिभासादुभिन्‍्नों व्यवतिष्ठते, यतरतम्मादन्यापोह्च्ियय शब्दों 
विधिविषय एवं कथ समवतिप्ठते ? न कथ्मपि । ४ अन्यापोहविषय बब्दों विधिविषयों भवतीत्यग्रीकारे कृत्ते सनि 
नैरात्म्यादिपरिहारेणाविवक्षितवस्तुपरिहारेरा वा क््रचिद्व्रद्वारिण विवक्षितवस्तुनि वा जब्द कथ प्रवर्तकों यतः कतो 
विधिविषय: स्यान्त कुतोषि । एवं शब्द. परार्थ परिहृत्त्य रवार्थे श्रवतेमानों भावाभावात्मकों ज्ञेय इति स्याद्राद्रत्िया ै 
४ अन्यापोहवादी आह--अश्रप्रमाणल्वब्यावृत्या प्रमाणत्वमग्रमेयत्वव्यावृत्त्या प्रमेयत्वमित्वन्यापोहावतार । ६ अन्य पोहिरय 
प्रमेयत्वकल्पनाभावे । ७ ग्न्यापोहवादानुप्रवेशेन । 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ १६ 


विरोधात्‌ू--! कल्पनावशाद्रिये: प्रमेयप्रमारारूपत्वेन्यापोहवादानुषज़जस्थाविशेषात्‌ । प्रमारा- 
प्रमेयरूपो विधिरिति कल्पनाप्यनेन निरस्ता | तदनुभयरूपो विधिरिति कल्पनायां तु खर- 
श्वृ ज्रादिवदवस्तुतापत्ति.--प्रमाणप्रमेयस्वभावरहितस्य विधे: स्वभावान्तरेण व्यवस्थाना- 
योगात्‌ । 'प्रमात्रादेरपि प्रमेयत्वोपपत्ते” । अन्यथा तत्र' प्रमाणवृत्तेरभावात्‌ स्वधा 
वस्तुत्वहानि' । 

[ विश्रे शब्दादिव्यापारस्पाभ्युपगमे दोषानाह | 


शब्दव्यापारखू्पों विधिरिति चेत्‌ सा शब्दभावनेव । पुरुषव्यापार: स इति चेत्‌ सार्थ- 





कहना पड़ेगा क्योकि वह विधि प्रमाण प्रमेय रूप उभय स्वभाव वाली नही हो सकती है, विरोध आ जाता 
है। भ्र्थात्‌ प्रमाण को माने बिना विधि -ह्रह्म को प्रमेय रूप केसे कहोगे ? और यदि आ्राप ब्रह्म को प्रमाण 
प्रमेष रूप से उभय रूप कह दोगे तब तो एक ही निरश परमत्रह्म अद्वेत रूप है पुनः वही दो रूप कँसे बन 
सकेगा ? कल्पना के निमित्त से विधि को प्रमेय और प्रमाण रूप से उभय रूप कहने पर तो श्रन्यापोहवादी 
होने का प्रसग समान ही है। श्रर्याव्‌ वीद्धों ने शब्दों से वाच्य अर्थ को कल्पना से ही अ्रन्यापोह रूप माना 
है उसी के समान आपकी मान्यता भो ऋलपना से होने से श्रापके यहा भी अन्यापोहवाद झा जावेगा । 

(३) तृतीय पक्ष में “विधि प्रमाण और प्रमेप से उभय रूप है” यह कल्पना भी इस उपयुक्त 
विवेचन से ही निरस्त कर दी गई है । 


(४) चतुर्थ विकल्प मे विधि को आप इन प्रमाण प्रमेष से रहित अनुभय रूप कल्पित करोगे तब 
तो खरविषाणादि के रामान वह विधि अवस्तु ही हो जावेगी, क्योकि प्रमाण और प्रमेय से रहित विधि का 
मिन्‍न किसी भी स्व्रभाव से रहना ही असभव है। यदि श्राप कहे कि विधि प्रमारा, प्रमेय से भिन्‍न, प्रमाता- 
ज्ञाता एव प्रमिति-जानत रूप क्रिया रूप से व्यवस्थित होगी सो भी ठीक नही है क्योकि अमाता--आत्मा 
ग्रादि भी प्रमेय रूप ही है। अन्यथा--उन प्रमाता--प्रात्मा अथवा प्रमिति रूप ज्ञप्ति में प्रमाणवृत्ति का 
प्रभाव होने से सर्वथा वस्तुत्व की ह।नि हो जावेगी अर्थात्‌ पुनः वे प्रमाता प्रमिति वस्तुभूत ही नही रह 
सकंगे, क्योकि आपके यहा तो एक परम ब्रह्म ही ज्ञाता, ज्ञेय, ज्ञान ओर ज्ञप्ति रूप से अभेद रूप ही है 
पुन: आप उसे ज्ञान, ज्ञेत्र रूप से नहीं मानकर यदि ज्ञाता और ज्ञप्ति रूप से मानेंगे तो प्रमाण-ज्ञान रूप 
न मानने से वह विधि--ब्रह्म वास्तविक सिद्ध नही हो सकेगा । 
१ तस्थैवोभयस्वभावत्वविरोधादित्यादिना द्वितीयविकल्पनिराकरणोन । २ स्वभावान्तरेशा व्यवस्थानाभाव, कुतो बाबा, 
प्रमात्रादिख्पेश विधेव्यंब्स्थितिर्भविष्यतीत्याइृक्याहू । ३ प्रमिति | ४ विधिवाद्याह (-विधि. प्रमारा प्रमेय च मा भवतु 
किन्तु प्रमातृप्रमितिरूपोस्तीति चेदाहान्यापोहवादी ।-प्रमात्रादेरपि प्रमाणविषयत्व घटते प्रन्यथा प्रमेयत्व॑ न घढते 
चेत्तदा प्रमाणव्पापारस्याभावात्‌ प्रमात्रादिरूपेणाभ्युपगतस्य विधेव॑स्तुत्व हीयते । ५ प्रमातरि प्रमिती वा । 








च्ल्ल्ल्जज््््--न---त++त++++_++्+त+ 


६० ] अष्टसहस्नी [ कारिका ३-- 


भावना स्यात्‌ । 'एतेनोमयव्यापाररूपो विधिरिति प्रत्याख्यातम्‌ । “तदनुभयव्यापाररूप 
स्‍्तु* विधिविषय'स्वभावश्चेत्‌ तस्य” वाक्य कालेज्सब्विधानान्निरालम्बनशब्दवादप्रवेश:' । 'फल- 
'स्वभावर्चेत्‌ स'' एवं दोष:--तस्यापि तदासन्निधानादन्यथा” विधेरनवतारात्‌ । निःस्व- 
भावों विधिरिति कल्पनायां तु विधिरवाक्यार्थ इति न किड्चिद्राक्यार्थ इत्युक्त स्यात्‌ । 





वन +---“>०-+- ++> अय"तप-+++* हनी $ल्त पर 


| विधि को शब्द के व्यापार आदि रूप से ४ विकल्प रूप मानने में हानि ] 





(५) यदि विधि को शब्द का व्यापार रूप मानोगे, तब तो वह हमारे द्वारा मान्य शब्दभावना रूप 
ही सिद्ध होगो । 

(६) यदि पुरुष का व्यापार कहो तो वह ब्रह्म भ्रथंभावना रूप (पुरुष भावना) ही होवेगा । 

(७) इसी कथन से उभय व्यापार रूप सातवें पक्ष का भी खडन कर दिया गया है प्र्थाव्‌ पूर्व में 
जैसे नियोग पक्ष का निराकरण करने में--क्रम से या युगपत्‌ ? इत्यादि अनेक विकल्प उठाये है वे सभी 
यहां पर भी समभना चाहिये । 

(८) यदि उन दोनों के व्यापार से रहित श्रनुभय रूप कहो तब तो प्रइन उठंगे कि वह विधि विषय 
का स्वभाव है या फल का स्वभाव है या निःस्वभाव है ? यदि विषय का स्वभाव मानो तब तो “सर्व वें 
खल्विदं ब्रह्म” इत्यादि वाक्य के काल में ग्रसनिहित--निकट न होने से निरालबन शब्दवाद (सौगत के 
प्रन्यापोहवाद) में प्रवेश हो जावेगा । 

यदि फल स्वभाव मानो, तो भी अर्थ रहित फल का स्वभाव भी निरालबन शब्दवाद ही हो जावेगा, 
क्योंकि वह विधि वेदवाक्य के समय विद्यमान नही है भ्रन्यथा विधि का (मनन, निदिध्यासन पझ्रादि का) 
श्रवतार ही नही होगा। यहां फल स्वभाव से ब्रह्मस्वरूप की प्राप्ति होना रूप भ्रथ॑ समभना चाहिये । 

तथा विधि को निःस्वरूप मानने पर तो “विधि वेदवाक्य का श्रर्थ है” ऐसा कहने पर तो “कुछ भी 
वेदवाक्य का भ्रर्थ नही है” ऐसा ही कहा गया हो जावेगा, क्योकि विधि तो स्वभाव से शून्य है। अर्थात्‌ 
झापने ही तो विधि को स्वभाव से शून्य कह दिया है। 

पुनरपि ये प्रइन उठेगे कि वह विधि सत्‌ रूप है या असत्‌ रूप, उभय रूप है या भ्रनुभय रूप ? 








१ पुरुषभावना । २ प्रत्येकपक्षद्रयनि राकरणेन । ३ पययिण युगपद् त्यादिना नियोगनिराकरणों प्रोक्‍त दूषणमत्रापि 
ज्ञातव्य दृष्टव्येत्यादिना । ४ तदुभयाव्यापाररूप इति वा पाठ. । ५ ब्रह्मद्शनादि । ६ दब्दात्मव्यापाररहितो विधिरिति 
चेत्‌ सोपि विषयस्वभावों वा स्यान्ति:स्वभावो वा फलस्वभावो वेति क्रमेरा दृषयति । ७ विषयरवभावस्य विधे: | ८ सर्वे 
वे खस्विदं ब्रह्म त्यादिवाक्यकाले । & सौगतमते निरालम्बनशब्दवादोभिप्न त: १० प्रथेरहित:। ११ फलस्वभावस्य विधे- 
स एवं निरालम्बनशब्दवादप्रवेश: । कस्मात्‌ ? तदा वाक्यकाले विधेरसामीप्यात्‌ । 
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(।) ब्रह्मस्वरूपप्राप्त: (2). मनननिदिध्यासनादिविधानस्थ । 


विधिबाद ] प्रथम परिच्छेद [ ६१ 
[ विधे: सदसदादिरूपाभ्युपगमे दोषानाह | 


किज्च' यदि विधि: सन्नंव तदा न 'कस्यचिद्विधेयः पुरुषस्वरूपवत्‌ । अ्रथासन्न व 
तथापि न विधेय: खरविषाणवत्‌' । अ्रय पुरुषरूपतया सन्‌ “दर्नादिरूपतया त्वसन्निति 
विधेय. स्थात्‌* 'तदोभयरूप*तापत्ति: । न सन्नाप्ससन विधिरिति चेत्‌ तदिदं व्याहतम्‌-- 
सर्वथा सत्वप्रतिषेषे सर्वथेवासत्त्वविधिप्रसंगात्‌'-तन्निषेधे वा सर्वथा सत्त्वविधानानुषद्धात्‌ । 





[ विधि को सत्‌ असत्‌ श्रादि रूप मानने मे दोषारोपरा ] 
(१) यदि स्वंथा सत्‌ रूप ही विधि होगी तब तो विधि किसी भी पुरुष को विधेय-करने योग्य नहीं | 
होगी, पुरुष के स्वरूप के समान । अर्थात्‌ “विधिः कस्यचित्‌ मनुष्यस्य विधेयो न भवति सत्त्वात्‌ । यः सनु स 
न कस्यचित्‌ विधेयों यथा प्रुष.,, सश्चाय तस्माद न कस्यचिद्‌ विधेय:” इत्यथे:। विधि--ब्रह्म किसी को 
करने योग्य नही है क्योकि वह सत्‌ रूप ही है, जो सत्‌ रूप हे वह किसी का विधेय नहीं होता है । ज॑से 
आत्मा सत्‌ रूप हे श्रत: वह किसी के लिये करने योग्य--विधेय नही है भौर यह ब्रह्म सत्‌ रूप है इसलिये 
किसी को विधेय नहीं है । अर्थात्‌ जो सवंथा सत्‌ रूप होता है वह किसी के करने योग्य नहीं हो सकता है । 


(२) भ्रसत्‌ ही मानो तो भी वह विधि खरविषाण के समान किसी के लिये भी विधेय नहीं होगी । 
अर्थात्‌ असत्‌ रूप होने से वह विधि किसी को विधेय--करने योग्य नहीं हो सकती । जैसे खरप्यूग किसी 
का विधेय-करने योग्य नही हें । 

(३) यदि कहो कि पुरुष रूप से तो वह विधि सत्‌ रूप हे कितु “हृष्टव्योरेष्यमात्मा” इत्यादि हश्यत्व, 
कत्त' व्य श्रादि रूप से असत्‌ रूप है इसलिये वह विधेय हो जावेगी तब तो उस विधि के उभय रूप हो जाने 
से ढ॑ंत का प्रसंग आ जावेगा अर्थात्‌ स्वसिद्धात का भी व्याघात हो जावेगा, क्योकि वेदातवादियों ने तो 
विधि को स्वेथा सत्‌ रूप माना हूँ असत्‌ रूप से माना ही नही हूँ । एवं सवंधा निरश, सन्मात्र स्वरूप ब्रह्म 
के दो रूप की प्राप्ति का विरोध स्पष्ट हू । 

(४) वह विधि न सत्‌ रूप है न झसत्‌ रूप । ऐसा चतुर्थ पक्ष लेने पर तो विरुद्ध ही हो जाता है 


१ विधि. सन्‍नेव वाउसस्नेव वा उभयरूपो वानुभयरूपो वेति विकल्पक्रमेश दृषयति । २ विधि: पक्ष कस्यचिन्नुविधेयों 
न भवतीति साध्यो धर्म:--सत्त्वात्‌ । यः सन्‌ स न कस्यचिद्वधिधेयो यथा पुरुष:। सइचाय तस्मान्न कस्यचिद्विधंय: 
(कत्तेव्य.) । ३ द्वितीयविकल्पानुमानघृ--विधि: पक्ष: कस्यचिद्विधियों न भवतीति साध्य:--अश्रसत्त्वात्‌ / यदसत्तन्न 
कस्यचिद्विधिय यथा खरविषाणम्‌ | भ्रसश्चायं तस्मान्न कस्यचिद्विधेयः । ४ दृष्टव्यो रेयमात्मेत्यादिद्श्यत्वकतंव्यत्वादिना । 
५ विधिरिति शोषः । ६ तत. स्वसिद्धान्तव्याघात.-विधे: सर्वथासत्त्वाभ्युपपमातु--भसद्र पस्य कस्यापि वेदान्तिना- 
नभ्युपगमात्‌ । ७ द्वंतापत्ति: । ८५ विरुद्धमू । € सवंथा असत्त्वनिषेधे । 


0 यम कब 
() सर्वथा निरशस्य सन्‍्मात्रदेहस्य विधे: रूपद्यप्राप्तिविरोध:। 


| भ्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


सक्ृदुभयप्रतिषेधे तु कथड्चित्सदसत्त्वविधानान्मतान्तरानुषजद्भात्‌' कुतो विधिरेव वाक्यार्थ: । 


[ विधे: प्रवर्तकादिस्वभावस्वीकारे हानि: ] 


किज्च विधि: प्रवर्तकस्वभावो वा स्यादप्रवर्त्तकस्वभावो वा ? प्रवर्त्तकस्वभावश्चेद्द - 
दान्तवादिनामिव ताथागतादीनामपि प्रवर्त्तक: स्यात्‌र । 'तेषां “विपर्यासान्न प्रवर्त्तक इति 
चेत्तत' एवं वेदान्तवादिनामप्रवर्त्तक इत्यपि शक्येत+ । सौगतादीनामेव विपर्यासो5प्रवर्त- 
मानानां, न पुनः प्रवर्त्तमानानां विधिवादिनामित्यप्रामागिकमेवेष्टम"-उभयेपां समानाक्षे- 
पसमाधानत्वात्‌ । यदि पुनरप्रवत्त कस्वभाव एवं विधिस्तदा कथ वाक्याथे. स्यान्नियोगवर्त्‌ । 


सर्वथा सत्त्व का प्रतिषेध करने पर सर्वंथा अ्रसत्त्व की ही विधि हो जावेगी, प्रथवा स्वंथा असत्त्व का निषेध 
करने पर सत्त्व का विधान भ्रवश्यभावी हो जावेग।, और एक साथ दोनो का प्रतिपेध करने से कथचित्‌ 
सर्व प्रसत््व का विधान हो जाने से मतांतर--स्याद्वाद के आश्रय का प्रसग आ जावेंगा। पुनः विधि ही 
बेदबाक्य का अर्थ है यह बात कंसे सिद्ध हो सकेगी ? 

[ विधि को प्रवरंक स्वभाव या अप्रवर्तक स्वभाव मानने मे दोष | 


दूसरी तरह से भी प्रश्न होगे कि विधि प्रवतंक स्वभाव है या अप्रवर्तक स्वभाव ? यदि प्रवर्तक स्वभाव 
मानों तब तो वह विधि ग्राप वेदांतवादियों के समान बौद्धादिको के लिये भी प्रवरतंक स्वभ'व हो जावेगी 
बयोंकि वह सर्वथा ही प्रवतंक स्वभाव वाली है । यदि कहो कि बौद्धादिकों को प्रवतंक नहीं होती है क्योकि 
वे विपर्यास रूप--विपरीत बुद्धि वाले है तब तो विपर्यास होने से ही वेंदातवादियों को भी प्रवर्तक नह 
होगी, ऐसा भी हम कह सकते है। प्रर्थात्‌ यदि विधि प्रवृत्ति कराने रूप स्वभाव वाली है तव तो ग्रापको 
और बौद्धों को, दोनो को ही प्रवतंक होवे भ्रथवा किसी को भी प्रवर्तक न होवे । एक को प्रवतंक और एक 
को अप्रवर्तक कहने से तो कथचितृवाद आ जाता है। यदि झाप कहो कि अप्रवर्तमान-प्रव॒ृत्ति न करने वाले 
सौगतादिकों को ही विपर्यास हूँ किन्तु प्रवतंमान विधिव। दियों को नही हे । आपका यह कथन भी भ्रप्रमाणीक 
ही है श्राप विधिवादी और सौगत दोनो के प्रति दोष और समाधान सदृश ही लागू होते है । अर्थात्‌ आप 
वेदवाक्य का अर्थ ब्रह्म रूप करते है और उसे प्रवर्तक मानते है तब वह परम ब्रह्म आप ब्रह्माद्व तवादा 
एवं अन्य सौगत आदि सभी को यज्ञादि क्रियाकाण्ड में प्रवृत्ति करावे भ्रथवा किसी को भी प्रवृत्ति न करावे। 
यदि आ्राप विधि को श्रप्रवर्तक स्वभाव वांली मानोगे तब तो वह विधि वेदवाक्य का अर्थ कँसे हो सकेगा, 
नियोगवाद के समान । श्रर्थात्‌ आप जे से नियोगवाद को अप्रवर्तक स्वभाव मान करके वाक्य का अर्थ नहीं 


१ जैेनमता (स्याद्ाद) श्रयणात्‌ । २ तस्थ सर्वधा प्रवत्तकत्वातू । ३ ताथागतादीनाम्‌ । ४ प्रवत्तंकस्वभावे 
विधावप्रवर्तकततया गमन विपर्यास:। ४ विपयसिादेव । ६ वक्‍तुमिति शेष: । ७ इति स्याद्वादो बदति ।--उभयेषा 
सौगतादीनां वेदान्तवादिना चेष्ट प्रतिपादितं प्रमाणविरुद्ध भवति । कस्मातू ? सहसझप्रत्यवस्थानव्यवस्थानात्‌ । 





विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ६३ 
[ विधि: फलरहित: सहितो वा इत्यायभ्युपगमे हानि: ] 

किज्च विधि' फलरहितो वा स्थात्‌ फलसहितो था? फलरहितब्चेन्न प्रवत्त को 

नियोगवदेव' । 'पुरुषाह ते न कश्चित्‌ कुतश्चित्मवत्तं क इति चेत्‌ कथमप्रवत्त को विधि: 

सर्वेथा वाक्‍्यार्थ: 'कथ्यते ।--तथा" नियोगस्यापि वाक्यार्थत्वप्रसज्भात्‌ । तथा दृष्टव्यो 

रेथ्यमात्मेत्यादिवाक्यादात्पनि'! दशनश्रवग्गानुमननध्यानविधाने प्रतिपत्तुरप्रवत्तौ 'किमर्थ- 

स्तद्वाक्याम्यास. ? फलसहितों विधिरिति कल्पनायां फलार्थितयैव लोकस्य॒प्रवृत्तिसिद्ध ब्येर्थ 








मानते हो तथंव आपका परभब्रह्म भी वेदवावय का श्रर्थ नही हो सकेगा । 
[ विधि को फल रहित या सहित मानने में दोषारोपण | 
प्रकारांतर से यह भी प्रश्न होता है कि वह विधि फल रहित है या फल सहित ? 
फल रहित कड्ढो तो नियोग के समान ही प्रवर्तक नहीं होगी । अर्थात्‌ आपके मन से नियोग फल शून्य 
होने से ही प्रवर्तक नहीं है श्रतः वेदवाक्य का ग्रथे भी नहीं है । 

विधिवादी - हमारे यहां पुरुषाद तवाद में कोई भी किसी--वेदवाक्य प्रकार से प्रवतंक है ही नहीं । 

भाइ--तत तो संवंथा अप्रव्तेक विधि वेदव क्‍्य का अर्थ है यह भी कंसे कहा जावेगा ? प्रन्यथा--- 
ग्रप्रवर्तक होते हुये नियोग भी वेदवाक्य का अर्थ हो जावेगा और उस प्रकार से (दृष्ट- 
व्योरिष्यमात्वा” इत्यादि वाक्‍यों से ब्रद्मकूप आत्मा का दर्शन, श्रवण, श्रनुमनन और ध्यान करने में 
प्रतितत्ता-मनुष्प की प्रवृत्ति ही नहीं हो सकेगी पुनः उन वेदवाकयों का अभ्यास भी किसलिये किया जावेगा ? 
अर्थात्‌ /हष्टव्योरेउ्पमात्मा इत्यादि वाक्यों से परमत्रह्म रूप झात्मा का दर्शन, अवबशा, ध्यान करना 
आ्रादि प्रवृत्ति रूप ही तो है पुन विधि को फल रहित या भ्रप्रवर्तेक मानने पर तो उपर्युक्त प्रवृत्ति कंस 
घटित हो सकेगी ? यदि विधि का फतसहित मानो तत्न तो फलार्थी होने से ही लोक की प्रवृत्ति सिद्ध है 
पुनः विधि को प्रवर्तंक कहना नियोग के कथन के समान व्यथें ही हो जाता है। तथापि--पश्रप्रवतेक होने 
पर भो यदि आप विधि को वेदवाक्य का अर्थ कहोगे तव तो नियोग भी वाक्य का अर्थ क्‍यों नहीं होगा ? 
प्र्थात्‌ प्रमाण और प्रमेयादि अनेक विकल्पों के निरसन द्वारा विधि वेदवाक्य का श्रर्थ है ऐसा सिद्ध 
नही हुआ फिर भी विधिवादी यद्दि हृठपूवंक विधि को वेदवाक्य का अर्थ मान ही लेवे तो नियोग भी वेद- 
वाक्य का अर्थ क्यों नहों होगा ”? 

















१ विधि पश्ष वाक़्यार्थों ने भत्रतीनि साध्यों धर्म -आ्रप्रवतं कत्वान्नियोगवत्‌ । २ अज्ाह विधिवादी ।-कश्चिद्विधि. 
कुतश्चित्पमाणात्प्रमाणाद्व ते प्रव्तको न स्थान ।३ अन्यथा। ४ श्रप्रवत्तकत्वेन । ५ ब्रह्मरिण । ६ किप्रयोजनकः । 
दृष्व्येत्यादि । विधि' प्रवर्तक इति प्रतिपादनम्‌ । 


नननननन-न५»५+++>-+-++--क 





न न “रन न»+००-मर-०« पएपाणाणएगएणय+ 


() वाक्यात्‌ । 


६४ | भ्रष्ट सहस्री [ कारिका ३-- 


'विधिकयनं नियोगकयथनवत्‌ । तथापि' विवेरवाक्याथत्वे नियोगस्यापि वाक्याथेत्वं कुतो न 
भवेत्‌ । ' पटादिवर्त' श“पदार्थान्तरत्वेना-प्रतिभासना च्रियोज्य'मानविषय“नियोक्त धर्मत्वेन 
चानवस्थानान्न नियोगो “वाक्यार्थ इति चेत्‌ वतदितरत्रापि' समानम्‌--विश्रे रपि घटादिवत्‌ 
पदार्थान्तरत्वेनाप्रतिभासनात्‌ू--विधाप्य'्मानविषय “विधायक ' 'धमं त्वेनाव्यव स्थितेश्च । 





विधिवादो--“नियोग' वस्त्रादि (या घटादि पाठ भेद भी है) के समान भिन्‍न रूप होने से प्रतिभासित 
नहीं होता है और नियोज्यमान पुरुष के यागादि विषय में “अग्निष्टोमेन” इत्यादि नियोक्‍ता के धर्म रूप 
से व्यत्रस्थित न होते से नियोग वेदवाक्य का अर्थ नहीं हो सकता है | भ्र्थात्‌ घट शब्द से जैसे प्रथु बुध्नो- 
राकार-गोलमटोल रूप “घट” भ्रन्य ही प्रतीति में श्राता है बंसे ही श्रग्निष्टोमादि वाक्य से अन्य रूप नियोग 
प्रतीति में नहीं श्राता है। इस रीति से अप्रवतंक स्वभाव मे भी विधि ही वाक्य का श्रथं है नियोग 
है ऐसा नियम है। यहां “घटवत्‌” यह दृष्टांत व्यतिरेक में है । 

भाह--यह बात तो आपके विधिपक्ष में भी समान ही है--विधि भी घटादि के समान भिन्‍न होने 
से प्रतिभासित नहीं होतो है “सर्व व॑ खल्विद ब्रह्म ' इत्यादि वाक्य से विधीयमान--यागादि रूप विषय, 
विधायक -श्रात्मा के धर्म रूप से व्यवस्थित न होने से वह विधि भी वेदवाबय का अर्थ नहीं हो 
सकते" हु । 

भावाथं--भ्रद्वतवादी का कहना है कि जं॑से झ्रात्मा से भिन्‍न कल्पित किये गये घट पटादि पदार्थ 
भिन्‍न-२ प्रतिभासित होते हैं, वैसे न तो भिन्‍न पदार्थ रूप से नियोग ही प्रतिभाववित है, न वेदवाक्य रूप 
नियोग से नियुक्त हुये श्रोता पुरुष ही प्रतिभासित है श्लौर न यज्ञ आदि विषय का धर्म रूप नियोग ही 
प्रत्यक्ष है अतः “भिन्न पदार्थ रूप हेतु” से एवं “श्रोता पुरुष के यज्ञादि विपय मे नियोक्ता (वेदबाक्य) 
के घ॒र्म रूप” हेतु से, इन दोनों ही हेतुप्नों से नियोग प्रतिभासित नही है श्रत. वेदवाक्य का अ्रथ॑ नियोग 
नहीं हो सकता है। इस पर भाट्ट कहता है कि इसी आक्षेप का हम आपके ऊपर भी आरोप कर सकते 





१ भ्प्रवत्त कत्वेषि । यद्यपि प्रमाग्पप्रमेघाइनेकघा विकल्पसण्डनद्वारेरा विधिवॉक्यार्थों नारित तथापि विधिवादिनों 
बलात्कारेण विधे्वाक्यार्थत्वे नियोगस्यापि वाक्‍्यार्थेत्व कथ न भवेत्‌ ? इत्याशय. | २ व्यतिरेकदृप्टान्त । विधिवाद्याह |-- 
यथा पुरुषात्पठादिकार्यरूपं भिन्‍न॑ प्रतिभासते तथा न नियोगप्र यंमाणपुरुष विषयप्रे रकधमंस्पेणण घटादि प्रतिभासते 
तथा नियोग इति हैतुद्यान्तियोगस्यानवतारान्न नियोगो वाक्यार्थों ने भवति । ३ भिन्‍नत्वेन । ४ पुरुष । ५ यागादि । 
६ प्रग्विष्टोमेत्यादि । ७ विधिपक्षे । ८५ विधिने वाक्यार्थ. इत्यादि । ६ अवद्यकरणीयतयाभिमन्यमान । सर्व वे खल्विद 


बह त्यादिवाक्याद्विधाप्यमान । १० यागादिरूप । ११ श्रात्मा । 





()घटादिवत्‌ इति पा० । यथा घटबाब्दात्पूशुवुध्नोदराकाररूपो घटोड्न्य प्रतीयते तथाग्निष्टोमादिवाक्यादन्थों नियोग, 
प्रतीयते इति नियामकमनया रीत्याप्रवतकस्वभावेषपि विधिरेव वाक्याथों न नियोग. | घटवदिति व्यतिरेकदृष्टात: । 
(2) नियोगो वाक्‍्यार्थों न भवेदत. कारणाव्‌ । (3) नियुज्यमान-इति पा०। (4) अग्निष्टोमेत्यादि । (5) दूषश । 


विधिब्राद + प्रथम परिच्छेद [६५ 


[ अधुना जेनमतमाशित्य भाट्ट: विधिवादिन दूषयति ] 

'यथेव' हि नियोज्यस्थ पुसो धर्मे नियोगेडननुष्ठ यता नियोगस्यथ सिद्धत्वादू-- 
ब्रन्यथा तदनुठ्ठानोपरमाभावानुप ड्भात्‌*--'कस्य चिद्र्‌ पस्या सिद्धस्याभावात्‌* । अ्रसिद्धरूपतायां: 
धा$नियोज्यत्वं-विरोधाइ्न्ध्यास्तनन्धया दिवत्‌ । (सिद्धरूपेण नियोज्यत्वे तस्येवासिद्धरूपेण वा 
नियोज्यतायाभेकस्य” पुरुषस्य सिद्धासिद्धरूप स द्धूराप्नियोज्येतरत्वविभागासिद्धि: । 'तद्र पा- 
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हैं । अर्थात्‌ आपका परम ब्रह्म भी घट पटादि के समान पुरुष से भिन्‍न प्रतिभासित नहीं होता है तथा 
विधात करते योग्य दर्शत, श्रवण , मनन झादि या दुष्टव्य विषय का धर्म, श्रथवा ब्रह्म को कहने वाले 
वेदवाक्यों के ढ्वारा भो विधिरूप परमब्रह्म की व्यवस्था नहीं हो सकती है श्रत: आपके द्वारा मान्य 
वेदवाक्प का 'विधि' अर्थ भी प्रिद्ध नही हो पाता है । 


[ जैनमत का आश्रय लेकर भाट्ट विधिवादी पर दोपारोपशा करता है ] 


जिस प्रकार से नियोज्य पुरुष का नियोगधमम में श्रनुष्ठेयपना न होने से अकतंव्यता है 
क्योकि तियोग की सिद्धि है। अन्यथा उसके अनुष्ठान के उपरम-समाप्ति का श्रभाव ही हो जावेगा, 
क्योकि उसका कुछ भी रूप भ्रसिद्ध नहीं है। प्रर्थात्‌ यदि सिद्ध रूप नियोग की कतेव्यता है तब तो 
नियोग को करने में प्रतत्रस्था का प्रसंग श्राता है क्योकि उस नियोग में कोई भाग ग्रसिद्ध नहीं है। 

यदि कहो कि प्रसिद्ध रूप भी नियोग नियोज्य है तब तो वध्या के परत्रादि भी नियोज्य हो जावेंगे, 
किन्तु ऐसा तो है नही, लोक में विरोध देखा जाता है | सिद्ध रूप से-पुरुष रूप से नियोज्य को मानने पर 
प्रधवा उपी को असिद्ध रूप से नियोज्य कहने पर तो सर्वथा निरंश रूप एक पुरुष में सिद्ध और श्रसिद्ध 
दो रूप से सकर दोष आ जावेगा । पुन. नियोज्य और अनियोज्य रूप से विभाग ही सिद्ध नहीं हो सकेगा। 





१ एतदेव फ्रमेश विक्नवियते । २ अतो नियोगखण्डनद्वारेण विधिखण्डना्थ भावनावादी बदति। ३ अकर्तब्यता | 
४ सिद्धहपस्थ नियोगस्थ यद्यनुष्ठेयता तदा तस्य नियोगस्य करणीयानवस्थाप्रसग:--यतस्तत्र नियोगे कश्चिद्भागों 
अतिद्वो तास्ति। ५ प्रुरुषधमंस्थ नियोगस्य सिद्धत्व कथमित्याशकायामाह्‌ कस्यचिदिति। ६ असिद्धरूपोषि नियोग 
निवोज्यों भजतीति चेत्तदावन्ध्यास्तनन्धयादेराप नियोज्यत्वप्रसग.। तथा नास्ति लोके विरोबदश्शनात्‌ । ७ नियोगस्थेक 
रूप सिद्धमन्यदर्तिद्ध सिद्धहूपेण नियोज्यत्वे सति तस्येव नियोगस्यासिद्धरूपेण कझृत्वा अनियोज्यताया सत्यामित्येकपुरुषस्य 
सिद्धासिद्धस्थमिभ्रणादय नियोज्योयमनियोज्य इति भेदों न सिद्ध्यति । अथवा तद्ूपर्योरमिश्रणे सति भेदघटनादात्मन: 
सिद्धासिद्धकूपयोश्च परस्परसम्बन्धों नास्ति । कस्मात्‌ ? उपकाराकरणातू । 5 तद्र पासकरे एवं भेदप्रसगादिति वा पाठ:। 














() पुरुषधर्म सत्य नियोगस्य सिद्धत्व कथमित्याशकायामाह । (2) पुरुषरय । (3) वा नियोज्यत्वविरोधात्‌। इति पा. । 
तच्छुद्ध प्रतिमाति | (4) पुरुषरूपतया। (5) अग्निष्टोमेन यजैत स्वर्गंकाम इत्यसिद्धल्पेण । (6) सर्वेथा निरंदस्ये- 


प्यथ, । (7) प्रभेद: । 





६६ ] भ्रष्टसहली [ कारिका ३-- 


सद्भुरे वा' 'भिदप्रसद्भादात्मन: सिद्धासिद्धरूपयो: सम्बन्धाभावोनुपकारात्‌ । उपकारकल्पना- 
यामात्मनस्तदुपकार्यत्वे' नित्यत्वहानि:। तयोरात्मोपकार्यत्वे सिद्धरूपस्था सर्वेथोपकायेत्व- 
व्याघात: । असिद्धरूपस्पाप्युपकार्यत्वे गगनकुसुमादेरुपकार्यतानुपज्भ: | सिद्धासिद्धरूपयोरपि” 
फ्थड्चिदसिद्धरूपोपगमे प्रकतप्येनुयोगानिवृत्तेरनवस्था'नुपद्भादित्युपालम्भ ” । 
[ भावनावादिना भाट्टे न प्राग्यथा नियोगवादों निराक्ृतस्तथवाधुना विधिवादोषि निराफ़ियते ] 
'तथा विधाप्यमानस्य पुरुषस्य धर्मे (विधावपि सिद्धस्य पुसो दर्शनश्रवरगानुमननध्यानवि- 


श्रर्थात्‌ नियोग का एक रूप सिद्ध है अन्य रूप असिद्ध है, सिद्ध रूप से नियोज्य मानने पर वही नियोग 
प्रसिद्ध रूप से भ्रनियोज्य हो जाता है । इस प्रकार से एक पुरुष में सिद्ध, भ्रसिद्ध रूप का मिश्रण हो जाने 
से यह नियोज्य है और यह प्रनियोज्य है, ऐसा भेद सिद्ध नहीं हो सकेगा। श्रथवा उन दोनों रूपों का 
मिश्रण न होने पर भेंद घटित हो जाने से आत्मा में परस्पर में सिद्धासिद्ध रूप सबंध नही रहेगा । 

श्रथवा उन रूपों का संकर न होने पर भेद का प्रसंग गा जाने से आ्रात्मा के सिद्ध प्रसिद्ध रूप में 
संबंध का अभाव है, क्योंकि कोई भी उपकार सबध नहीं है और यदि आप उपकार की कल्पना करोगे तो उन 
सिद्ध और प्रसिद्ध के द्वारा श्रात्मा का उपकार मानने पर श्रात्मा के नित्यत्व की हानि हो जावेगी । एवं उन 
दोनों सिद्ध असिद्ध रूप नियोगों पर आत्मा के द्वारा उपकार मानने पर जो सिद्ध रूप है उसके तो स्वंधा 
उपकारपने का विरोध श्राता है। तथा झ्सिद्ध रूप का भी उपकार मानने पर श्राकाश फूल झादि के भी 
उपकारित होने योग्य का प्रसंग श्रा जावेगा । भ्रर्थात्‌ आत्मा सिद्ध रूप का उपकारक है या असिद्ध रूप का 
इन दो विकल्पों को उठाकर उन दोनो मे दोष दिखाया है । 

सिद्धासिद्ध रूप नियोग को भी कथचित्‌ अ्प्तिद्ध रूप स्वीकार करने पर प्रकृत के-उपयु कत प्रदन दूर 
नहीं किये जा सकेगे, प्रइनों की भ्रनवस्था ही भ्रा जावेगी । 


[पूर्व में भावनावादी भाट्ट ने जैसे नियोग का खण्डन किया है उसी प्रकार से विशेषरूप से श्रव विधिवाद का 
भी खण्डन करता है] 


भाइट--जिस प्रकार से नियोग पक्ष में दूषरत श्राते है तथेव विधाप्यमान--जिसके लिए विधि की जाते 
प्र्थात्‌ “अग्निष्टोमेन यजेत स्वर्गकाम ” इस वावय के द्वारा जिसके लिये यज्ञ का विधान किया गया है 
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१ आत्मन: सकाशात्‌ सिद्धासिद्धरूपयोभदप्रसद्भात्‌ । २ ताभ्या सिद्धासिद्धाभ्यामुपकायंत्वे कि दूषण रयात ? श्रात्मनों 
नित्यत्वहानि: । ३ प्रारब्धनियोगप्रश्नस्थ निवृत्तिन भवतीति तदा किमायातम्‌ ? अनवस्थानाम दूषण स्यात्‌ । ४ झत 


प्रभूति नियोगखण्डनवद्विधे. खण्डन करोति भावनावादी । ५ यर्थव हीत्यादिनियोगपक्षे । ६ श्रवश्यकरणीयदर्शनश्रवरा- 
मतनादिरूपे । 


() आत्मन. सकाशात्तसिद्धासिद्धरूपयोभेंदप्रसंगादित्यर्थ: | (2) ता (3) प्रात्मा सिद्धरूपस्योपकारको5सिद्धरूपस्य बेति 
विकल्पद्य॑ कृत्वा निराचण्टे । (4) किचित्‌ दत्यपि पाठ प्रतिभाति। हक 


विधिवाद ], प्रथम परिच्छेद [ ६७ 


धानविरोध:” । 'तढ़िवाने वा सर्वदा 'तदनुपरतिप्रसक्ति:। दर्शनादिरू्पेण शभ्तस्यासिद्धौ 
विधानव्याघात. कूर्मरोमादिवत्‌ । सिद्धरूपेणगा विधाप्यमानस्य विधाने तस्यैवासिद्धरूपेण 
चाविधाने सिद्धासिद्वू्पसद्ूराद्विधाप्येत रत्वविभागासिद्धि: । तद्ग रूपासद्भधूरे वा भेद- 
प्रसद्भा दात्मग: सिद्धासिद्धरूपयोस्त त्संबन्धाभावादि दोषासज्ञनस्याविशेष: । "तथा विषयस्य 


ऐसे उस पुरुष के विधि (अवश्यकरणीय, दर्शन, श्रवण, मननादि) रूप धर्म में भी परमब्रह्म रूप सिद्ध 
पुरुष के दर्शन, श्रवण, अनुमनन, ध्यान के विधान का विरोध आता है । 

प्रथवा उस सिद्ध पुरुष के भी यज्ञ करने का विधान मान लेने पर हमेशा उसके यज्ञ करने की 
उपरति नहीं हो सकेगी एव उस विधि रूप ब्रह्म को असिद्ध मानने पर उसके दद्वंन, श्रवण झ्ादि के विधान 
का विरोध हो जाता है। जंसे कूर्म रोमादि है नही, तो उससे वस्त्रादि बनाने का विरोध ही है एव सिद्ध 
रूप से विधाप्यमान-नब्रह्म का विधान करने पर और उसी का असिद्ध रूप से विधान न करने पर सिद्धा- 
सिद्ध रूप का सकर हो जाने से विधाप्यमान और अविधाप्यमानत रूप विभाग की सिद्धि नहीं हो सकेगी। 
अ्रथवा उन दोतो रूपो का सकर न मानने से भेद का प्रसग झा जाने पर आत्मा से सिद्धासिद्ध का संबंध ने 
हो सकता आदि दोषो का प्रसंग समान ही है । 

भावार्थ- यहा पर भाट्ट विधिवादी को दूपण देते हुये कहते है कि जंसे आप विधिवादी नियोग में 
दूषण देते हो वंसे ही श्रापके यहां विधिवाद में भो दूषण समान ही है। अ्र्थात्‌ ज॑ंसे प्रभाकर का मान्य 
नियोग नियोज्य-पुरुष का धर्म तथा याग लक्षण-विषय का धर्म, एव नियोक्‍ता-छाब्द का धर्म नही हो सकता 
है वंसे ही विधि भी विधोयमान-पुरुष का धर्म तथा विधेय-विषय का धर्म एवं विधायक-शब्द का धर्म नहीं 
हो सकता है। देखिये ! जिस प्रकार “नियुक्त होने योग्य पुरुष का धर्म' यदि नियोग माना जावे तो आप 
अद्वेतवादियो ने प्रभाकर के ऊपर “अनुप्ठान नही करने योग्य” झ्रादि दोषो का भारोप किया है, मतलब 
नियुक्त होने योग्य पुरुष श्वनादिकाल से स्वत. सिद्ध है तो उस झात्मा का स्वभाव नियोग भी पूव॑ंकालों से 
सिद्ध है और यदि सिद्ध हो चुके पदार्थ का अनुष्ठान माना जावगा तो अनुष्ठान का कभी भी अभ्रत ही नहीं 
हो सकेगा, कृत का पुनः करना होते रहने से पुनः पुत्र. उसी किये हुये को करते चलिये, चवित का चर्वणश 
धनत काल तक करते रहिये । भ्रत यही ग्रच्छा है कि बन चुके को पुन: न बनाया जावे । नित्य पुरुष के 
धर्म रूप नियोग का कोई भाग श्रसिद्ध तो है नहीं । हा ! यदि किसी असिद्ध रूप को नियुक्त होने योग्य माना 
जावेगा तब तो सर्वंथा अ्रसिद्ध-वंध्यापुत्र, अश्वविषारा भ्रादि को भी नियोज्य मानना पड़ेगा। यदि आप 
कहें कि झात्मा का धर्म नियोग किसी एक सिद्ध रूप से नियोज्य एवं किसी एक झसिद्ध रूप से झ्नियोज्य 
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१ तस्य सिद्धस्थ पुरुषस्य करणे वा। २ प्रविश्वान्तिरतवम्धा वा । ३ विधे: । ४ यागलक्षशास्य विषयधर्मस्य नियोगस्य । 
५ सकाशात्‌ । ६ प्रनुषज्ञस्थ | ७ है विधिवादिन्‌ ! 
(]) झनुष्ठेयतेत्यर्थ: । 
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है तब तो एक ही आत्मा में दोनों का सकर हो जाने से नियोज्य और ग्रनियोज्य रूप दो प्रकार का विभाग 
भी नहीं हो सकेगा । यदि सिद्ध प्रसिद्ध, इन दोनों रूपों का आत्मा में सकर न मानो तब तो इन दोनों स्थ- 
भावों से अभिन्न एक आत्मा के भेद का प्रसग प्रा जावेगा अथवा नित्य-प्रात्मा से ये दोनो रूप पृथक्‌ हो जावेंगे 


ऐसी दशा में ये दोनों सिद्ध असिद्ध रूप आ्ात्मा के है ऐसा नियामक-बताने वाला कोई सबंध झ्ाापके यहां है 
ही नहीं, क्योकि राज! का पुरुष, गुरु का शिष्य या पुरुष का राजा, शिष्य का गुरु, यहा परस्पर में श्राजीविका 
देना, चाकरी देना, पढ़ाना, सेवा करना झादि उपकार करने से स्वामी-भृत्य सबंध, गृरु-शिष्य सबंध, राजा- 
प्रजा सबध माने जाते है, किन्तु उपकार नही होने से उन सिद्ध श्रसिद्ध रूप और कूटस्थ नित्य आत्मा का 
कोई षष्ठी विधायक सम्बन्ध नही हो पाता है । 

यदि उपकार की कल्पना करो तो प्रश्न यह होता है कि इन सिद्ध असिद्ध दोनो रूपो से आत्मा के 
ऊपर उपकार किया जाता है या झात्मा के द्वारा दो रूपों पर उपकार किया जाता है ? प्रथम विकल्प 
मानों तो आत्मा नित्य नही माना जा सकेगा क्योकि जो उपक्ृत होता है वह कार्य होता है और कार्य 
अनित्य ही होता है। यदि दूसरे विकल्पानुसार सिद्धासिद्ध रूपो पर आत्मा के द्वारा उपकार मानो तब तो 
जो सिद्ध रूप हो छुका है उसमें उपकार को धारण करने योग्य कोई अश शेष नही है। यदि दूसरे 
झसिद्ध रूप को भी उपकार प्राप्त करने योग्य माना जावे तब तो आकाश पुष्प आदि भी उपकार मेलने 
वाले हो जायेंगे । यदि कथंचित्‌ सिद्धासिद्ध रूप कहो तो उपयु क्त दोषों की ही अनवस्था चलती रहेगी । 
इस प्रकार से विधिवादी ने नियोगवादो पर दूषण दिया है भ्रब भाट्ट इन्ही सभी दृषणो को विधिवादी 
पर आरोपित करते है । 

देखिये ! विधान कराये जा रहे पुरुष का धर्म विधि है श्रौर परिपूर्णंतया सिद्ध हो चुका श्रोतापुरुष 
भी नित्य है वह नित्य पुरुष परमनब्रह्म का दशंन श्रवण आदि कंसे कर सकेगा क्योकि जो पहले दर्शन 
झ्रादि से रहित है बह परिणामी पदार्थ ही दर्शनादि का विधान अनुष्ठान कर सकता है, नित्य कृतकृत्य 
नही है | यदि सिद्ध हो चुका पुरुष भी दर्शन, श्रवणादि का विधान करेगा तो सबंदा ही उन दर्शन, मनन 
आदि से विराम नही हो सकेगा क्योकि दो-चार बार दर्शन कर चुकने पर भी पुनः पुनः सिद्ध हो चुके 
पुरुष भी यदि दर्शनादि मे प्रवृत्ति करते रहेगे तो पूवंवत्‌ चवित चबंण ही होता रहेगा । यदि आप कहे कि 
आ्रात्मा का धर्म रूप जो विधि है उसका दर्शन श्रवण आदि स्वरूप असिद्ध नही है तब तो कछुवे के रोस 
के समान उस भ्रसिद्ध स्वरूप झादि से अ्सत्‌ रूप विधि का विधान नही हो सकेगा। यदि उस विधि को 
सिद्ध असिद्ध ऐसे दो रूप मानोंगे तब तो एक ही परम ब्रह्म सिद्ध रूप होने से विधान करने योग्य होगा 
शझौर श्रसिद्ध रूप से विधान के योग्य नहीं होगा तो संकर दोष आा जावेगा एवं विधान करने के 
योग्य-अयोग्य का विभाग नहीं हो सकेगा। तथा एक ब्रह्म में स्वरूप संकर न मानने से दोनों 
रूपों का आत्मा से भेद हो जावेगा एवं सर्वथा भिन्‍न सिद्धासिद्ध दोनों रूपों का श्रात्मा के साथ 
कोई भी सम्बन्ध नहीं बनेगा । यदि उपकार की कल्पना करोगे तब तो पू्वबत्‌ दोष प्ाते' ही 


विधिवाद ] प्रथमपरिच्छेद [ ६६ 


यांगलक्षरास्थ धर्म नियोगे तस्या5उपरिनिष्पन्नत्वात्‌ 'स्वरूपाभावाद्वाक्येन प्रत्येतुमश'क्य- 
त्वस्थ 'विधावषि *विपयधर्मे समानत्वात्कुतों 'विषयधर्मो विधि: ? पुरुषस्यैव 'विषय- 
तथावभासमानस्य. बविपयत्वात्तस्य”" च परिनिष्पन्नत्वान्न तद्धमंस्य विवेरसम्भव 
इति चेत्‌ 'तहि यजनाश्रयस्यथ <द्रव्यादे: सिद्धत्वात्तस्थ ”” च विपयत्वात्कथं तद्धर्मो 
नियोगोपि न सिदृध्येत ? येन रूपेणा विषयो विद्यते तेन तद्धमों नियोगोपीति, 
तदनुष्ठानाभावे! “विधिविषयों येन रूपेणास्ति तेन तद्धर्मस्य विधे: कथमनुष्ठानम्‌ ? 





रहेगे। अतः नियोग के समान भ्रापका ब्रह्माद्व त भी सिद्ध नही हो सकता है। यहां नियोगवादी के ऊपर विधि- 
वादी के द्वारा कटाक्षवर्षा किये जाने पर भट्ट मीमांसकों ने विधिवादी को झ्ाड़ं हाथ लिया है एवं 
इलोकवार्तिकालकार में श्राचार्यों ने नियोगवादी की ओर से विधिवादी के ऊपर दोषारोपण किया है। 

तथा है विधिवादिन्‌ ! यदि झाप नियोगवादी को ऐसा कहे कि यागलक्षण विषय का नियोग रूप 
धर्म मानने पर उसके परिनिष्पन्न होने से उसके स्वरूप का अभाव ही है अत: वाक्य के द्वारा उसका निश्चय 
करना अशक्य है तब तो यह बात विषय के धर्म रूप विधि में भी समान है भ्रतः विषय का (भ्रात्मा का) 
धर्म विधि है यह बात कंसे सिद्ध होगी ? 

विधिवादी--पुरुष ही विषय रूप से अवभासित होता है क्योंकि वह विषय है और वह पुरुष 
निष्पन्न है इसलिये उस पुरुष का धर्म विधि है यह कथन असभव नही है । 

भाह--तब तो यजन--यज्ञ के गआ्राश्नयभूत द्वव्यादि सिद्ध है श्रौर वे विषय भी है। पुनः उन द्रव्यादिक 
का धर्म भी नियोग है यह बात भी क्‍यों नहीं सिद्ध हो जावेगी ” क्योकि जिस रूप से विषय रहता है उस 
रूप से उसका धर्म नियोग भी रहता है यदि कहो कि उस नियोग के अनुष्ठान का अ्रभाव है तब तो विधि 
का विषय जिस रूप से है उस विषय के धमं रूप विधि का भी अनुष्ठान कसे हो सकेगा। 

विधिवादी--जिस भ्रश--दर्शन झ्रादि रूप से विधि नहीं है उस अंश से विधि का अनुष्ठान घटित 
होता है । 

भाद्ट--ऐसा अनुप्ठान तो नियोग मे भी समान है। 

भावार्थ --विधिवादी कहते है कि यदि नियोग को याग स्वरूप विषय का धमं माना जाता है तो 
मान लीजिये, किन्तु वह यज्ञ अभी बनकर पूर्ण तो हुआ नहीं है । उपदेश सुनते समय तो उस यज्ञ का 
स्वरूप है हो नही, पुनः वेदवाक्य के द्वारा उसका निर्णय कंसे हो सकेगा ? इस पर भाट्ट कहता है कि 


१ प्रत्येतुमशक्यत्थ कुत इत्युक्ते तंत्र समर्थनपर प्रथम साधनम्‌ । २ दृषणास्यथ । ३ श्रवश्यकरणीयदर्शनादौ । 
४ दर्शोनादि । ५ आत्मतः धर्म: । ६ विधिवादी । ७ पुरुषस्य । ८ अभ्रवश्यकरणीयदर्शनादे: । ६ नियोगमतमवलम्ब्य 
भावनावादी वदति । १० द्रब्यादे.। ११ तस्थ नियोगस्थ करणाभावे सत्ति विधेरप्यभुष्ठान मा भूतत्‌ । 


........-+- तप +++++ 


() दर्शनादिख्पेणा । (2) पुरुष । रूपादि । (3) पुरुष । 





७० ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ३--/ 


'येनांशेन! 'नास्ति श्तेनानुष्ठानमिति “चेत्‌ "तन्नियोगेषि समानम्‌ । 'कथमसस्नियोगोनुष्दी- 
यते--अ्रप्रतीयमानत्वात्‌ खरविषाणवदिति चेत्तत एव विधिरपि नानुष्ठेय: । *प्रतीयम्ान- 
त्वादनुष्ठेयतया" चासिद्धत्वादनु ष्ठेयो विधिरिति चेन्नियोगोपि 'तथास्तु ।'नन्वनुष्ठेय 'तयैव 








“दुष्टव्योरेष्यमात्मा” इत्यादि वाक्य के सुनने के भश्रवसर पर जब दशंन श्रवण है ही नहीं तब उनका 


धर्म विधि भी विद्यमान नही है पुनः: उस अभ्रसद्‌ भूत विधि का अनुभव भी वाक्य के द्वारा कंसे हो सकेगा ? 
अत. जसे यज्ञ रूप विषय का धर्म नियोग सिद्ध नहीं है वंसे ही विधि भी सिद्ध नही है 

इस पर विधिवादी कहता है कि--हम दर्शन, श्रवरा श्रादि को विधि का विषय नहीं मानते हैं 
किन्तु विषय रूप से प्रतिभासित परम ब्रह्म को ही हम विधि का विषय मानते है और पुरुष तो पहले से ही बना 
बनाया नित्य रूप सिद्ध है, इसलिये विधि को पुरुष रूप विषय का धर्म मानना ठीक ही है। इस पर 
पुन: भाट्ट कहता है कि तब तो नियोगवादियो के यहा यज्ञ, पूजन आदि के अधिकरणा रूप द्रव्य प्रात्मा 
पात्र, स्थानादि पदाथे भी पहले से ही सिद्ध है अतः उन द्रव्य आदिको का विषय होने से नियोग भी 
क्यों नहीं सिद्ध हो जावेगा ? पुनरषि विधिवादी आरोप उठाता है कि जिस रूप से द्रव्यादि विषय पहले से 
विद्यमान है उसी रूप से उनका धर्म नियोग भी पहले से ही मौजूद है श्रत. बन चुके-सिद्ध रूप नियोग 
का अनुष्ठान कंसे हो सकेगा ? 

इस पर भाट्ट कहता है कि परमब्रह्म का विषय भी जिस रूप से विद्यमान है उसी स्वरूप से उसके 
घर रूप विधि का भी सदभाव है भ्रत. उसका विधान भी कंसे किया जा सकेगा ? यदि आप कहे कि 
जिस स्वरूप से विधि शअ्रविद्यमान है उस रूप से उसका अनुप्ठान होता है तो नियोग मे ऐसा ही समभिये 
कि जिस अ्रश से नियोग विपयी श्रविद्यमान है उसी श्रश से कर्मकाडी मीमासक उसका अनुष्ठान 
करते है। 

विधिवादी--असत्‌ रूप नियोग का अनुष्ठान कंसे किया जायेगा वयाकि वह तो श्रप्रतीयमान है 
खर-विषाण के समान । 

भाद--उसी हेतु से विधि भी अनुप्ठेय नहीं हो सकेगी । 

विधिवादी-- वर्तमान काल मे विधि प्रतीयमान होने से प्रतीत हो रही है, किन्तु दर्शन, श्रवरा आदि 
भ्रनुष्ठेय रूप से असिद्ध रूप है अतएव वह॒॒विधि शअनुष्ठेय है । भर्थावू भविष्यत्काल मे उस विधि का 
विधान करना योग्य है । 
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१ झनत्र विधिवादी वदति । २ विधिना[स्ति । ३ विधेः करण घटते । ४ श्रनुष्ठानमू । ५ विधिवादी। ६ उत्तरम्‌ | श्रप्न- 
तीयमानत्वादेव । ७ विधिवादी ॥ ८ दर्शनश्रवणादिरूपतया । € विधिप्रकारेण प्रतीयमानत्वादनुप्ठेयो भवतु । १० विधिवार्दी 
भावनावादिन प्रति । ११ कत्तंव्यतया । 


५ भा 
आज ++5> ++ + “>> >> िंकओज-ज+->- + _>+क+-+न “5 


() दर्शनादिना । (2) उत्तरं । (3) करणीयतया एवं । .॥ 





विधियाद ] ,. प्रथम परिच्छेद [ ७१ 


नियोगोव्तिष्ठते', न प्रतीयमानतया तस्याः 'सकलवस्तुसाधाररणात्वात्‌ । अअनुष्ठेयता च 
यदि प्रतिभाता कोन्यो 'नियोगो यस्यानुष्ठितिरिति चेत्‌ तहि विधिरपि न प्रतीयमानतया 
प्रतिष्ठामनुभवति*, किन्तु “विधीयमानतया' । सा चेदनुभूता कोन्यो विधिनाम यस्य 


..._ भावनाबादौ--तब तो नियोग को भी ऐसा ही मानों क्‍या बाघा है? 

विधिवादी--अनुष्ठेय-कर्त ठप रूप से ही नियोग है किन्तु प्रतीयमान रूप से नहीं है क्‍योंकि वह 
सकल वस्तुओ में साधारण रूप से है। प्रौर प्रश्न यह होता है कि उस नियोग की अनुष्ठेयता--करत्त व्यता ' 
प्रतिभात है या श्रप्रतिभात ? यदि प्रतिभात है तो प्रतिभास के अत॒प्रविष्ट ही है। यदि अप्रतिभात है 
तब तो उसकी भ्रवस्थिति ही नहीं है इसलिये कर्त्तव्यता यदि प्रतिभात है तब तो नियोग नाम की भ्रन्य क्या 
चीज है कि जिसका अनुष्ठान होवे ? 

भावनावादी--तब तो विधि भी प्रतीयमान रूप से व्यवस्था को प्राप्त नहीं कर सकती है किन्तु 
विधोयमान रूप से ही व्यवस्थित हो सकतो है, क्योंकि वह भी सकल वस्तु में साधारण रूप से है । 
अन्यथा अन्यापोह को भी विधिरूप का प्रसंग श्रा जावेगा | यदि कहो कि वह अनुभूत है तो विधि भ्रन्य 
झ,और क्या चीज है कि जिसका विधान उपनिषद्‌ वाक्य से श्राव वेदांती सुन लेते है । 

भावा् - यदि विधिवादी कहे कि कुछ भ्रश रूप से असत्‌ नियोग का श्रनुष्ठान कंसे हो सकता है ? 
क्योकि जो सत्‌ रूप नहीं है और गगनकुसुमवत्‌ जिसकी प्रतीति हो नहीं है उसका अनुष्ठान ग्रसभव है । 
तब यह दोष तो झ्राप अद्व तवादी पर भी लागू हो जाता है क्योकि आपने भी विषय के असद्भूत 
अश वाली विधि का हो अनुप्ठान माना है । यदि आप कहें कि हमारे यहा विधि को प्रतीति हो रही 
है अतः उस विधिरूत ब्रह्म का स्वरूप सिद्ध है पुन उसके अनुष्ठान में क्या बाधा है ? तब तो हम भाट़ 
भी ऐसा कह सकते हैं कि प्रभाकर के यहां वह नियोग भो प्रतोति में श्रा रहा है वे भी उसको 
प्रनुष्ठात करने योग्य मानते है । 

इस तियोग की पुष्टि के कथन पर पुनरपि विधिवादी अपना ही पक्ष पुष्ट करते हुये कहते है 
कि नियोग अनुष्ठान करने योग्य तो है कितू उसकी प्रतीति नहीं हो सकती है, क्‍योंकि केवल वह 
अनुष्ठेयता मात्र तो सपूर्णो वस्तुओं मे सामान्य रूप से पाई ही जातो है भ्ौर यदि वह ग्रनुप्ठेयता आप 
प्रभाकर को प्रतिभासत हो चुकी है तब तो आपका यह कथित नियोग भी प्रतिभास के अ्तरणग में 
प्रविष्ट हो जाने से नित्य ब्रह्म रूप ही सिद्ध हो गया समभना चाहिये । पुन' ब्रह्म से भिन्‍न दूसरा नियोग 
कुछ रहा ही नहीं कि जिससे आप उसके अनुष्ठान का विधान कर सके भ्रौर यदि झ्राप उस नियोग को 








१ भ्रय नियोगो नान्‍्य इति व्यवस्थितिर्भवति ॥२ जुहुयादित्यादिष । ३ श्नुष्ठेयता प्रतिभाता प्प्रतिभाता वा ? यदि 
प्रतिभाता तदा प्रतिभासान्त:प्रविष्टेव । अप्रतिभाता चेत्तदा तस्यावस्थितिरपि नास्ति । ४ तस्या' सकलवस्तुसाधारणत्वादिति 
सम्बन्ध । ५ दृष्टव्योरेयमात्मेत्यादिकत्तेब्यतया । 





() वाक्‍्यात्यतीयमान:। (2) अन्यथान्यापोहस्यापि विधित्वप्रसंगात्‌ । 


७२ | प्रष्टस हलत्ली [ कारिका ३-० 


विधानमुपनिषद्वाक्याद नुकर्प्यते! । 'ननु दृष्टव्यादिवाक्य्रेनात्मद्शनादिक विहितं' ममेति 
प्रतीतेरप्रतिक्षेपाहों विधि: कथमपाक्रियते” ? “किमिदानीमस्निहोत्रादिवाक्येन यागादिविषये 











«4० ८५)२०००८नेड बनने ननस ला 


प्रतिभासित नहीं मानोगे तब तो उसका श्रस्तित्व ही नही रहेगा क्योंकि हम भ्रद्व तवादियों के यहां तो 
“नर'ः प्रतिभासते, पट: प्रतिभासते” इत्यादि रूप से मनुष्य, घट पट आादि सभी चेतन ग्रचेतन पदार्थों को 
ब्रह्म स्वरूप बनाकर ब्रह्माहंतवाद को धतिद्ध करने के लिये आकाश के समान विशाल उदर 
वाला सबसे सुन्दर “प्रतिभासमानत्वात्‌” हेतु मौजूद है जो कि सभी पदार्थों को बिना 
श्रम के ब्रह्म स्वरूप बना देता है तथाहि, 'सर्वेशप्रि चेतनाचेतनात्मकपदार्था: प्रतिभासान्त:प्रविष्टा: 
सति, प्रतिमासमानत्वात्‌ प्रतिभासस्वरूपवत्‌” श्रर्थात्‌ सभी चेतन अचेतन पदाथे प्रतिभाश्न 
रूप परम त्रह्म के प्रंत: प्रविष्ट है, क्योकि वे प्रतिभासित हो रहे है ज॑से कि प्रतिभास-ब्रह्म का स्वरूप 
उस ब्रह्म के ही श्रत: प्रविष्ट है। इप्त कारण से नियोग भो अनुष्ठान करने योग्य होकर प्रतिभासित 
हो चुका है प्रौर जो प्रतिमातित हो जाता है उप्तको वर्तमान काल में प्रतोति नहीं होतो है अतः यदि आप 
ब्रह्म/ढ तवादी नहीं बनना चाहते हैं तब तो आप नियोग को भ्रप्रतीयमान ही रहने दीजिए । इस पर भा 


अपने भाई नियोगवादी को सहारा देते हुए कहते हैं कि इस प्रकार से आप की विधि का भी तो वर्तमान 
काल में अनुभव नहीं आ रहा है किन्तु वह वर्तमान में विधीयमान-विधान किए जाने रूप से ही जानी जाती 
है क्योंकि वह विधीयमानता भी तो सभो पदार्थों में साधारण रूप से पाई जाती है और जब विधि की 
विधीयमानता का अनुभव हो चुका है तो फिर उससे झन्य कौन सा अंश विधि नाम का शेष रह गया है 
कि जिसका “दुष्टअ्योरेयमात्मा” इत्यादि वाक्‍्यों से विधान कराया जा सके इसलिए विधि भी श्रप्रतीयमान 
है ऐसा मात लेना चाहिए गअन्यत्रा उसका विधान नहीं किया जा सकेगा । इस प्रकार से भाट्ट ने विधिवादो 
पर दोषारोपरा किया है। यहां पर अनुष्ठेयता भविष्पत्कालीन है, प्रतीयमानता वतंमान कालीन है एवं 
प्रतिमातित्व भूतकाल का वाचक है इस प्रकार से कालों का व्यतिकर (भेद) दिखलाते हुए विद्वानो का 
अच्छा सधपं हो रहा है । 

विधिवादो--“दुष्टव्यादि” वाक्‍्यों से आत्मदर्शनादि श्रवश्यकरगीय कहे गए है क्‍योंकि 'मम इददं 
कतंव्य' यह मुझे करने योग्य है इस प्रकार से प्रतीति होती है भ्रतः विधि प्रतिक्षेप--निषेध के योग्य नहीं 
है पुनः नियोगवादी प्रभाकर उसका निराकरण कंसे करते है ? 

भाट्ट- तो क्या विधि की प्रतीति के समय अग्निहोत्रादि वाक्य से यज्ञादि के विषय में “मैं नियुक्त हूं” 
ऐसी प्रतीति नहीं झ्राती है कि जिससे नियोग का खंडन आप करते हैं। अर्थात्‌ आप नियोग का खंडन भी 
नही कर सकेगे । 


नल अल रमन करन + जज अऑजजि--न्‍जन अन्‍ऑििििजफतनतीएछखः।। जज भज्जी तन त्नपतततततत++++++न्‍+++++++__+_+_++ 


१ वेदान्तवादिना । २ विधिवादी | ३ अ्रवश्यद्धूरणीयम्‌ । ४ प्रभाकरेण । ४५ बिधे: प्रतीतिकाले । 
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() उपवण्येते इति पा । 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ७३ 


नियुक्तोहमिति प्रतीतिने विद्यते येन नियोग: प्रतिक्षिप्यते ? सा प्रतीतिरप्रमाणमिति चेत्‌ 
बिधिप्रतीति: कथमग्रमाणं न स्थात्‌ ? विधिप्रतीते' पुरुषदोषरहितवेदवचनेन जनितत्वादिति 
चेत्तत एवं नियोगप्रतीतिरव्यप्रमाणं मा भूतू--सर्वथाध्यविशेषात्‌र। तथापि नियोगस्य 
विषयधर्मस्थासम्भवे विवेरधि तद्धर्मस्य न सम्भव । 'शब्दस्य' 'विधायकस्य धर्मों 
विधिरित्यपि न निरचेतु शक्‍यमऐ--नियोगस्यथापि नियोक्‍तृअब्दधमंत्वप्रतिघाताभावा- 


विधिवादी--वह प्रतीति प्रप्रमाण है । 
भाह--पुनः विधि की प्रतीति भी अ्रप्रमाण क्‍यों नही हो जावे ? 
विधिवादी--विधि की प्रतीति तो पुरुष के दोष से रहित भअ्रपौरुषेय वेदवाक्यों से उत्पन्न होती है 
है अतः प्रभाण है। 
भाद्ट -उसी हेतु से ही नियोग की प्रतीति भी अ्रप्रमारा मत होवे, सवंथा भी दोनों में समानता है 
अर्थात्‌ विधि की प्रतीति और नियोग की प्रतीति दोनों भो अपौरुषेय वेदवाक्यों से उत्पन्न होती है अतः 
दोनो ही प्रमाण हो सकती है दोनों में कोई श्रतर नहीं है फिर भी यदि आप कहे कि नियोग विषय का 
धर्म नही है तो विधि भी विषय का धर्म नहीं है । 
भायें--विधिवादी कहता है कि दृष्टव्य, मन्तव्य, सोह इत्यादि वाकक्‍्यों से मुझको श्रात्मदर्शनादि 
की विधि हो चुकी है भ्रत. उसका खडन नही किया जा सकता है इस पर भाद्ट कहता है कि अग्लिहोत्र, 
विश्वजित्‌ आदि यज्ञों के कहने वाले वाक्यों से “मैं यज्ञादि विषयों में नियुक्त हुम्ना हूँ” इस प्रतीति को आप 
अप्रमाण ही कह सकते है यदि श्राप विधिवादी कहे कि राग द्व प अज्ञानादि दोपों से रहित प्रनादि, प्रनि- 
धन वेदवाक्यां से उत्पन्न हुई विधि प्रमाणभूत है तब तो ग्रपौरुषेय वेदवाक्यों से ही तो प्रभाकर नियोग 
को प्रभाग मानता है। यहाँ तक तो नियुक्त होने योग्य पुरुष को नियोग कहना या यज्ञ स्वरूप पुरुष के 
धर्म को नियोग कहने में आप विधिवादो जो बाधा देते है श्रापके यहाँ भी विधि कराने योग्य--पुरुष को 
विधि कहने में या त्रिधेय के धर्म को विधि-न्रह्मरूप करने में वे ही बाधाये सामान रूप से आ जाती है श्रतः 
निग्रोग और विधि में यहा तक संपूर्णा श्रंणों में सदुश दोषारोपरण किया गया है । 
विधिवादो--शव्द--विधायक का धर्म विधि है। 
भाह--यह निश्चय करना भी शक्‍थ नहीं है अ्रन्यथा नियोग भी नियोक्‍ता शब्द का धर्म हो जावेगा 
उसका झाप अभाव नहीं कर सकंगे शब्द तो सिद्ध रूप है पुन. उनका धर्म नियोग भ्रसिद्ध कंसे रहेगा कि 
जिससे यह वेदवाक्य से अनुष्ठेय है ऐसा प्रतिपादन किया जा सके । ऐसा भी नहीं मानना चाहिए क्योंकि 
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१ विधिप्रतीतिनियोग प्रतीत्योयोरपि पुरुषदोषरहितवेदबचनजनितत्वेन कृत्वा सर्वथापि विशेषाभावात्‌ । २ विधिलक्ष- 
खार्वप्रतिपादकस्य । ३ विधिवाद्याह ।--विदधातीति विधायको द्रष्टव्योरेयमात्मेत्यादिवाक्य रूप, शब्दस्तस्य धर्में विधिरपि 
विधायक इति । ४ अन्यथा । 





(]) दृष्टव्योरेयमित्यादिकस्य । 


७४ ] प्रष्टसहली [ कारिका ३-- 


नुषक्ते:। शब्दस्य 'सिद्धरूपत्वात्तद्धणों नियोग: कथमसिद्धों येनासौ 'सम्पायते 
कस्यचिदित्यपि न मन्तव्यम/--विधिसम्पादनविरोधातु--तस्थापि! सिद्धोपनिषद्वाक्य- 
धर्मत्वाविशेषात्‌ । 'प्रसिद्धस्थापिः सम्पादने पुनःपुनस्तत्सम्पादनप्रवृत््यनुपरमात्‌” कथमु- 
पनिषद्वाक्यस्य प्रमाणता--तदपूर्वार्थताविरहात्स्मुतिवत्‌* । तस्य वा प्रमाणत्वे नियोग- 
धाक्य॑ प्रमाणमस्तु--विशेषाभावात्‌ । 


कि कनक<+आ-ं कक २४ कर नमम»«% २५ &+०२२२७६५०७-७ <३+०र 





विधि में भी ऐसा प्रतिपादन करना विरुद्ध है वह विधि का सपादन भी प्रसिद्ध उपनिषद्वाक्य का धर्मं है दोनों 
जगह कोई प्नन्तर नहीं है । प्रसिद्ध--निष्पन्न को भी संपादित करने में पुनः पुनः उसके सपादन की प्रवृत्ति 
का विराम-अभाव ही नहीं होगा पुनः उपनिषदुवाक्य में प्रमाणता कंसे आवेगी क्योंकि वह प्रपूर्वार्थ पने से 
रहित है जेसे कि स्मृति श्रपूर्वार्थ का प्रतिपादन नहों करती है श्रथवा उसको प्रमाण मानोगे तो नियोग वाक्य 
को भी प्रमाण मानो कोई अंतर नहीं है । 

भावायं--अब तीसरे प्रकार से विधायक शब्द के धर्म को विधि मानने पर नियोजक शब्द के धर्म 
को भी नियोग कहना पड़ेगा इसका स्पष्टीकरण करते है कि “दुष्टव्योरेउयमात्मा” इत्यादि वाक्यो के द्वारा 
विधायक शब्द के धर्म को विधि कहने पर तो “अस्निप्टोमेव यजेत स्वगंकाम:” इत्यादि वाक्यों के द्वारा 
नियोक्‍ता शब्दों के धमं को भी नियोग मानना पड़ेगा । इस पर विधिवादी यो कहता है कि शब्द को कृुटस्थ 
नित्य मानने वाले मीमांसकों के भाई ग्राप प्राभाकरो के यहां शब्द का परिपूर्ण रूप सिद्ध है अत: उस शब्द 
का धर्म नियोग अ्रसिद्ध केसे रहेगा कि जिससे उस नियोग को कर्मंकांड वाक्यों के द्वारा कोई भी थोता 
संपादित कर सके । इस पर भाट्ट का कहना है कि श्राप विधिवादी के यहां भी झ्नादि काल से परिपूर्गा सिद्ध 
बंदिक उपनिषद्‌ वाक्‍्यों का धर्म विधि है इस मान्यता में भी वेदवाक्य का धर्म विधि भी नित्य ही ठहरी । 
यदि सर्व अंशों में परिपूर्ण रूप से सिद्ध हो छुके पदार्थ का भी सपादन करना माना जावेगा तो पुनः सिद्ध हो 
चुके का भी श्रनुष्ठान किया जावेगा तो कभो भी अनुष्ठान का ग्रन्त ही नहीं हो सकेगा। इस कारगर 
स्मृति के समान अपूर्व अर्थ के ग्राही न होने से आत्म प्रतिपादक वेदिक उपनिषद्‌ वचनों को प्रमाणता 
नही आ सकती है । यहां पर स्मृति का दुष्टांत नियोगवादी की अपेक्षा से दिया गया है क्योकि स्याद्वाद 
सिद्धांत में स्मृति को अपूर्वार्थम्राही मानकर प्रमाणीक माना है यदि फिर भी विधिवादी गृहीत के ग्राहक 
उन उपनिषद्‌ वचनो को प्रमाण मानेगे तो नियोग वाक्य भी प्रमाण हो जावेगे । 





१ दाब्दस्त्वग्निहोत्र जुहुयादित्यादि, सिद्धरूप. शब्दधर्म एव नियोग: कथमसिद्धो यतो यागादि कत्तंव्य स्यात्‌ । २ बेद- 
वाक्येनानुष्ठेयो भवतीति प्रतिपाग्यते । ३ विधिसम्पादनस्य । ४ ज्ञातस्थापि । ५ वेदस्य उप समीपे निषदनमुपनिषत्‌ 
तस्य वाक्यमुपनिषद्वाक्य पक्ष प्रमाण न भवतीति साध्यों धर्म. तस्यापूर्वार्थताविरहात्‌ । यथा स्मृति. । यथा स्पमृते रपूर्वार्थ- 
ताप्रतिषादन नास्ति श्ुत््यनुसारित्वात्‌ तथेत्यर्थ:। 


( ) नुः । (2) अन्यथा । (3) निष्पत्नस्थावि । (4) अनुपरमाज्ीकारे + 


दिचिवाद ] प्रथम परिच्छेद [७५ 


[ विधेर्ग्राहक वाक्‍यमप्रधानतया विधि विषयीकरोति प्रघानतया वा ? इति विकल्प्योभय दूषयति ] 

किश्व तद्विधिविषयं वाक्य गुणाभावेन प्रधानभावेन वा विधौ प्रमाण स्यात्‌ ? यदि गुण- 
भावेन तदाग्निहोत्र जुहुयात्स्वर्गकाम इत्यादिरपि 'तदस्तु' --ग्रुणभावेन विधिविषयत्वस्य 
भावात्‌ू--तत्र भट्टमतानुसारिभिभववनाप्राधान्येनोपगमात्‌--प्राभाकरैश्च नियोगगोचर- 
त्वस्य प्रधानत्वाज्भीकरणात्‌ः । तौ च भावनानियोगौ नासद्विषयौ" प्रवर्तेते प्रतीयेते वा 
सव्वेयाप्यसतो: प्रतीतौ प्रवृत्तो वा शशविषारणादेरपि तदनुषक्त :' । सद्र[पतणगा' च तयोविधि- 
+तान्तरीयकत्वसिद्ध : सिद्ध गुणभावेन विधि विपयत्वं वाक्यस्थ । इति नाप्रमाणतापत्तिर्ेन 
कर्म काण्डस्थ पारमाथिकता न भवेत्‌ । "प्रधानभावेन विधि विषय चोदनावाक्यं प्रमाणमिति 


००० ेनलननम>पओ 


[विधि को ग्रहरा करने वाले वाक्य श्रप्रघान रूप से विधि को ग्रहण करते है या प्रधान रूप से ? दोनो विकल्पों 
का निराकरण । ] 

दूसरी बात यह है कि उस विधि को विषय करने वाले वाक्य गौण भाव से विधि को ग्रहण करने 
में प्रमाण है या प्रधान भाव से ? यदि प्रथम पक्ष लेवो तो “अग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वगेकाम.” इत्यादि वाक्य भी 
उस नियोग भावना रूप हो जावें क्योंकि विधि का विषय गौण रूप से है। विधि में हम भाट्टों ने भावना 
की प्रधानता से स्वीकार किया है, और प्राभाकरो ने नियोग का विषय प्रधान माना है। वे भावना और 
नियोग श्रसत्‌ के विषय नहीं है व श्रसत्‌ रूप से प्रतीत ही है, क्योकि सवंथा भी श्रसत्‌ की प्रतीति मान लेने' 
पर शशविषाणादि को प्रतीति और उनमें प्रवृत्ति होने लगेगी । सत्‌ रूप से वह भावना और नियोग विधि 
से भिन्‍न नही है इसलिये वेदवाक्य विधि को गौरा रूप से विपय करते है यह बात सिद्ध हो गई। शअ्रतः 
अप्रमाग्गिकता का प्रसंग नही आता है जिससे कि कमंकांड (क्रियाकाड) को पारमा्थिकपना न होवे अर्थात्‌ 
कमंकाण्ड पारमाथिक ही सिद्ध हो जाते है यदि श्राप कहें कि हम द्वितीय पक्ष ले करके वेदवाक्य को प्रधान- 
भाव से विधि को विषय करने वाला मानते हैं इसलिये वे प्रमाण है। यह कथन भी शयुक्‍त है क्योंकि 
विधि को सत्यरूप मान लेवेगे तब तो ढ्वंत का प्रसग आ जावेगा। श्रर्थात्‌ श्रोतव्य और श्रोता श्रादि के भेद 
से विधायक और विधेय से भी भेद होने से द्वत हो जावेग। श्र यदि उस विधि को प्रसत्य मानेंगे तब तो 
वह प्रधान नहीं हो सकेगी । तथाहि “विधि प्रधानाभाव का अनुभव नहीं करती है क्योकि वह अ्रसत्य है 





5 0 नल न पल न मम 
१ नियोगभावनास्तित्वम्‌ू । २ नियोगस्योपचारेणश विधिविषयत्वघटनातू । ३ विधौ। ४ भ्सती च तौ विषयौ व । 
५ सर्वथाप्यविद्यमानस्य शशकश्वृज्भगगनकुसुमवन्ध्यास्तनन्धयादेरपि तयो: प्रतीतिप्रवृत्तिकयोरनुपड्भातू। ६ मावना- 
नियोगयोर्नान्‍्तरीयकत्व (न विच्छेदकत्वमबिनाभावित्व वा) तस्य सिद्धेघंटनात्‌ | ७ वेदवाक्‍्य मुख्य विधिरपि मुख्य इति 
चेन्न--तथा -- सति द्वैताभावात्‌ । # वर्ण्यंते इत्यपि पुस्तकान्तरे। 


(।) विधी प्रमाणत्वमस्तु । (2) प्रघानताइुगीकरणात्‌ | इति पा.। (3) सद्रपस्य ब्रह्मत्वस्य प्रतिपादनातु । (4) 
अस्तित्व । भ्रविनाभाव । (5) भरिनिहदोत्रादेः । 


७६३] झष्टसहली [ कारिका ३-- 


चायुक्तम--विधे:! 'सत्यत्वे हैं तावतारात* । तदसत्यत्वे प्राधान्यायोगात्‌ । तथा' हि। यो 
यो$सत्य: स स न प्रधानभावमनुभवति । यथा “तदविद्याविलास'। तथा चासत्यों विधि- 
रिति न प्रधानभावेन तद्विषयत्वोषपत्ति' | स्थान्मतम ।--न सम्यगवधारितं विधेः स्वरूप॑ 


जो जो असत्य है वह-वह प्रधानभाव का अनुभव नही करता जेसे उसकी अ्रविद्या का विलास” और उसी 
प्रकार से विधि असत्य है इसलिये प्रधानभाव से वह विधि वेदवाक्य का विषय नहों है । 

भावार--प्रइन यह होता है कि ब्रह्मरूप विधि को विपय करने वाला वाक्य गौण रूप से विधि को 
जानता हुआ प्रमाण समझा जाता है या प्रधानभाव से विधि का प्रतिपादन करता हुआ प्रमाण समभा 
जाता है ? यदि गौणा रूप से विधि को कहने वाला वाक्य प्रमारा हो जावे तब तो प्रभाकरों के यहां “स्व्गं 
की इच्छा करने वाला पुरुष अग्निहोत्र पूजन द्वारा यज्ञ को करे” इत्यादि रूप से कमंकांड के प्रतिपादक 
वचन भी प्रमाणिक हो जावंगे क्योकि इत अग्निहोत्रादि वाक्‍्यों का अर्थ भी गौण रूप से विधि को बिपय 
कर रहा है। इन कमंकांड वाक्यों में प्रधाकरों ने नियोग अर्थ प्रधान माना है तथा भट्ठ ने भावना अर्थ 
प्रधान माना है एवं प्रभाकर और भट्ट के द्वारा मान्य नियोग और भावना रूप अर्थ अ्रभाव रूप नहीं है 
अथवा स्वकतंव्य के द्वारा ये दोनों भावना और नियोग असत्‌ पदार्थ की प्रतीति कराते हो ऐसा 
भी नहीं है, श्रतः यह बात सिद्ध हो जातो है कि ये भावना और नियोग सत्‌ रूप से (सत्सामान्य की अपेक्षा 
से) विधि के साथ अविनाभाव सबंध रखते है इसलिये प्रभाकरों के द्वारा मान्य अग्निष्टोम, ज्यातिष्टोम, 
विश्वजितू, अश्वमेष आदि वाक्य प्रमाणभूत ही सिद्ध हो जाते है अतः गौरा रूप से विधि को कहने वाले 
इन प्रभाकरो के कर्मकाड वाक्य भी आाप ग्रद्व तवादियों को प्रमाण मानने पड़ेंगे। यदि श्राप विधिवादी 
इन दोषों को दूर करने के लिये प्रधान रूप से विधि को विषय करने वाले वाक्य को प्रमाग्ग मानो तब तो 
वाक्य का अर्थ विधि है ऐसा परमार्थ कथन मान लेने पर एक विधि और दूसरा ब्रह्म इस प्रकार से द तबाद 
झा जाता है और उस “शोतव्य, दृष्टव्य झ्रादि रूप विधि को असत्य कहोगे तो विधि को प्रधानता नहीं 
रहेगी क्योकि जो अ्रसत्य है. वह प्रधान नही हो सकता है श्रत: यह विधि प्रधान रूप से भो वाक्य का 
अर्थ सिद्ध नहीं होती है । 

विधिवादी--आपने विधि के स्वरूप को सम्यक्‌ प्रकार से समझा हो नही है क्योकि वह विधि ही 
व्यवस्थित है । प्रतिभास मात्र से पृथक वह विधि घटादि के समान कार्यरूप से प्रतीति में नही आरातो है 
झोर वचनादि के समान प्रेरक रूप से भी वह जानो नहीं जाती है क्योंकि कम॑ और करण साधन रूप से 
उस विधि की प्रतीति के मानने पर तो कार्यता और प्रेरकता प्रत्यय युक्‍त हैं अ्रन्यधा नहीं--श्र्थात्‌ कर्म 


१ उपचरितत्वाभावे । २ श्रोतव्यश्नोतृत्वादिभेदेन विधायक्तया विधेयतया च्‌ । ३ अत्र विधिविषय वाक्य प्रधानभावेत विधौ 
प्रमाणमस्तीति यदुक्त तत्खण्डनार्थ भावनावादी नियोगमतव्लम्ब्याह ।--“विधि. प्रधानभाव नानुभवति--असत्यत्वात्‌ । 
यो योउ्सत्य इत्यादि 


(4) तब्यप्रत्ययविषय' श्रात्मा विधि: । (2 ) सा प्रसिध्दा । ( 3) वाक्यस्थ।.. 


विभिकार ] प्रथम परिच्छेद [ ७७ 


'भवता' तस्थवेवः “यतो व्यवस्थितत्वात्‌ | प्रतिभासमात्राद्धि पृथण विधि: कार्यतया न 
प्रतीयते घटादिवत्‌” प्रेरकतया च नाध्यवसीयते वचनादिवत्‌* । कर्मकरणसाधनतया हि 
तत्प्रतीतौ कार्यताप्रेरकता'प्रत्ययो युक्तो नान्‍्यथा । 
[ वेदांतवादी पुनरपि ब्रह्मा तवाद समर्थयति ] 

कितहि ? हृष्टव्यो रेयमात्मा श्रोतव्योनुमन्तव्यो निदिध्यासितव्य इत्यादिशब्दश्॒वणशादव- 
स्थान्तरविलक्षगोन' प्रेरितोहमिति जाताकूतेनाकारेणश स्वयमात्मैव प्रतिभाति। स एवं 
विधिरित्युच्यते । “तस्य च ज्ञान विषयतया* ''सम्बन्धमधितिष्ठतीति प्रधानभावविभावना" 
विधेनं विहन्यते-- तथाविधवेदवाक्यादात्मन!' एवं विधायकतया” प्रतिभासनात्‌ । 
तहृशनश्रवगानुमननध्यानरूपस्य/ विधीयमानतयानुभवात्‌ । तथा” च स्वयमात्मा>त््मानं 
झोर करण रूप साधन के अभाव में विधि का ज्ञान मानने पर कार्यता और प्रेरकता प्रत्यय युक्त नही है। 

[यहा विधिवादी पुनरपि ब्रह्माद्देतवाद का समर्थत करते है ।] 

भाट्ट-पुन: वह विधि किस रूप है ? 

विधिवादी--सो हम बताते है। “दृष्टव्योरेष्यमात्सा श्रोतव्योः्नुमन्तव्यों निदिध्यासितव्य:” इत्यादि 
शब्दो के सुनने से अवस्थातर से विलक्षण--अप्रेरितावस्था से विलक्षण--्रदृष्टव्यादि से विलक्षण रूप 
से “मैं प्रेरित हुआ हूँ” इस प्रकार के श्रभिप्राय भर झ्राकार से सहित होकर स्वय आत्मा ही प्रतिभासित 
होता है श्लौर वही विधि है इस प्रकार से कहा जाता है । उस विधि का ज्ञान विषय रूप से सबध को प्राप्त 
कर लेता है इसलिये विधि का प्रधान भाव मानना विरुद्ध नही है श्र्थात्‌ दर्शन, मनन आ्रादि विधीयमान रूप 
से विधि-ब्रह्म से सबंध को प्राप्त होते है। 'वृक्ष की शाखा के समान' अभेद अर्थ में षष्ठी होती 
है किन्तु ब्रह्म रूप से एकत्व ही है। वह ब्रह्म ही विषयी है और वही विपय है। देखने योग्य 
झौर दर्शन करने वाले से उसमे भेद नहीं है। भ्रतः वह विधि मुख्य ही सिद्ध हो जाती है पुन उस 











१ प्रभाकरेण । २ (वेदान्त्याह) नियोगमतावलम्बिना भट्ट न त्वया। ३ विधेः । ४ यथा घटादि: कार्यतया पृथक प्रतीयते 
तथा विधि' प्रतिभासमात्रात्‌ पुधडत प्रतीयते । ५ यथा प्रेरकतया वचनमध्यवसीयते तथा विधिन । ६ विधि | ७ कार्यता- 
प्रेरकता (विधे) ने युक्तेत्येव खपाठ.। 5 कमंकरणमाधनाभावे विधिपरिज्ञाने कार्यताप्रेरकताप्रत्ययो युक्तो न । 
£ पअ्प्रेग्तिवस्थाविलक्षणोन । भ्रद्रप्ट्व्यादिविलक्षणन । १० विधे. । ११ दर्शनादिक विधीयमानतया विधे सम्बन्धमधिति- 
ष्ठतीति यावत्‌ । वृक्षस्य शखेवाभेदे षप्ठीविधिना एकत्वमेवेत्यर्थ' । १२ विधेमुख्यत्वनिश्चयों न विरुद्ध्यते। 
१३ वेदवाक्यादात्मान्य एव ने तहर्शयति । वेदबाबयं ज्ञानमेव तच्चात्मनो धर्मोत: कारणाद्वेदवाक्यात्मनोरभेद एवेति। 
१४ विधायकविधीयमानयो रभेदे । 











() तस्येबमव्यस्थितत््वात्‌ । इति पा. । (2) प्रसत्यत्वप्रकारेश । (3) द्शनादिरूपेण । (4) दर्शंवादिक विधीयमा- 
नतया विषे. सबधमधितिष्ठतीति यावद्‌ वृक्षस्य शाखेवाभेदे पप्ठी विधिन॑कत्वमेवेत्यर्थ (5) स एवं विषयी स एब 
विषय. । दृश्यदुष्ट्त्वाद्यो: । (6) विष्चय. (7) सबंधसधितिष्ठतीत्येतस्थ समर्थनात्‌ । (8) दृष्ट्त्वादितया । 
(9) भात्मस्वरूपस्य । 


जद ] भ्ष्टसहसी [ कारिका ३-- 


द्रष्ट' श्रोतुमनुमन्तु ध्यातु वा प्रवर्त्तते । तथा प्रवृत्त्यसम्भवे 'ह्यात्मन: प्रेरितोहमित्यव'- 
गतिरप्रामारिककी? स्यात्‌ । ततो नासत्यो विधिर्येन प्रधानता तस्य विरुध्यते । नापि सत्यत्वे 
दूं तसिद्धि:-- आत्मस्वरूपव्यतिरेकेश 'तदभावात्‌ू--तस्यैकस्यैव तथा' प्रतिभासनादिति । 
[ भाट्टो नियोगपक्षमाश्चित्य पुनरपि विधिवादिनं दूषयति ] 

भ्तदप्यसत्यम--नियोगादि वाक्यार्थस्यापि निश्चयात्मकतया प्रतीयमानत्वात्‌ । तथा 
हि ।--नियोगस्तावदग्निहोत्रादिवाक्यादिव दृष्टब्योर्रेयमात्मेत्मादिवचनादपि प्रतीयते एवं । 
नियुक्तोहमनेन वाक्येनेति निरवशेपों योग: “प्रतिभाति---/मनागप्ययोगाशछ्भानवता रा- 
दवश्यकर्त्तव्यतासम्पत्ययात्‌्र_। कथमन्यथा तद्वाक्यश्रवणादस्य” प्रवृत्तिरुपपद्यते-- मेघध्व- 


प्रकार के विधिरूप वेदवाक्य से आ्रात्मा हो विधायक रूप से प्रतिभासित होता है एवं उसका दर्शन, 
श्रवण, अनुमनन और ध्यान रूप आत्मस्वरूप ही विधीयमान रूप से भ्रनुभव में आता है। उस प्रकार से 
विधायक-प्रात्मा और विधीयमान-दर्शन श्रवण श्रादि कार मे श्रभेद के हो जाने पर स्वय श्रात्मा ही झ्रात्मा 
को देखने, सुनने, अनुमनन करने श्रथवा ध्यान करने के लिये प्रवृत्त होता है उस प्रकार की प्रवृत्ति के 
सभव न होने पर “मै प्रेरित हुआ हूँ” इस प्रकार का आत्मा का ज्ञान अ्रप्रमारणिक हो जावेगा इसलिये 
विधि असत्य नही है कि जिससे उसकी प्रधानता विरुद्ध हो जावे । एवं सत्यरूप मानने पर द्व॑त की सिद्धि 
भी नहीं होती है क्योंक्रि आत्मा के स्वरूप को छोडकर अन्य कोई विधि अ्सभव ही है | वह एक ही विधि 
विधायक और विधेय रूप से प्रतिभासित होती है । 
[ यहा भावनावादी भाट्ट पुनरपि नियोगपक्ष का श्राश्नय लेकर विधिवादी को दुधण देता है | 

माइ--यह झ्रापका कथन भी असत्‌ है वयोकि नियोग और भावना भी वेदवाक्य के श्रथं है वे भी 
निशचायक रूप से प्रतीति मे भ्रा रहे है । तथाहि--अग्निहोत्रादि वाक्य के समान ही “दृष्टव्योरिउ्यमात्मा 
इत्यादि वचन से भी नियोग प्रतीति मे श्रा रहा है । 

“मैं इन वाक्यों से नियुक्त हुआ हूँ” इस प्रकार से निरवशेष योग रूप नियोग ही प्रतिभासित होता 
है क्योकि किचित्‌ भी अयोग की ग्राशका की गुजाइश ही नही है । झवद्यकतंव्यता का ही ज्ञान हो रहा 
है एवं वही स्वीकार की गई है। अन्यथा उन वाक्यो के सुनने से ही इस मनुष्य की प्रवृत्ति कंसे हो 
सकेगी ? यदि आप कतंव्यता के ज्ञान का अभाव होने पर भी उस वाक्य के सुनने से प्रवृत्ति होना मानोगे 
तब तो मेघ के दब्दादिकों से भी प्रवृत्ति का प्रसग हो जाना चाहिये । 

भावार्थ--जैसे घट पटादि पदार्थ भिन्‍न प्रतिभासित होते है उस प्रकार से प्रतिभासमात्र परमन्रह्म से 
भिन्‍न कार्य रूप से विधि का अनुभव नहीं होता है एवं वचन, चेष्टा श्रादि के समान प्रेरक रूप--करणरूप 





१ प्रमिति' । २ विधेरभावात्‌ । ३ विधायकतया विधेयतया च। ४ भाट्ट: । ५ आदिशब्देन भावना । ६ दर्शनश्रवणा- 
दावात्मसम्बन्ध, । ७ नु । ८ अन्यथा। कतंव्यतासम्प्रत्ययाभावेषि तद्वाक्यश्र वणात्प्रवृत्तिस्पपद्यते चेतु । 
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() ता। (2) प्रामाशिका स्थात्‌ । इति पा. । (3) यत. । (4) असबघ (5) अभ्युपगमात्‌ । 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ७६ 


नया देरपि प्रवृत्तिप्रसद्भात्‌ । 


से भी वह विधि नहीं जानी जाती है। कर्म साधन में “विधीयते यः सः विधि:” जो विधान किया जावे वह 
वेधि है एवं “विधीयते5रेन स विधि:” जिसके द्वारा विधान किया जावे वह विधि है, इस प्रकार से करण 
साधन है । निरूक्ति के अनुसार कर्म साधन में कार्यता प्रत्यय के द्वारा एवं करण साधन में प्रेरकता प्रत्यय 
के द्वारा विधि का भ्रनुभव नहीं आता है। यदि कोई कहे कि विधि का क्‍या स्वरूप है? तो हम भ्रद्व॑ त- 
वादियों का कहना है कि ' ग्रे बंसारो जीत्र यह ग्रात्मा दर्शन करने योग्य, श्रवण करने योग्य, मनन करने 
योग्य है और ध्यान करने योग्य है” “ब्रद्मतिद ब्रह्म व मवति" ब्रह्म को जानने वाला ब्रह्मस्वरूप ही हो 
जाता है। “ब्रह्मविदाप्नोति पर” “नाह खल्वयमेव सप्रत्यात्मानं जानामि अहमस्मि इति नो इवेमानि 
भूतानि” इत्यादि शब्दो के सुनने से अन्य अ्रवस्थाओ्रों से विलक्षण होकर उत्पन्न हुई चेष्टा रूप आ्राकार से मैं 
प्रेरित हुप्ना हैँ इस प्रकार से स्वयं ग्रात्मा ही प्रतिभासित होता है श्रौर वह भ्रात्मा ही “विधि” इस शब्द 
के द्वारा कहा जाता है, श्रर्थात्‌ विधि का ज्ञान, विधि में ज्ञान ये सब्॒ अभेद होने से विधि स्वरूप ब्रह्म ही 
हैं । अत: विधि को प्रधान रूप से वाक्य का अर्थ कहने से उन विधिवांचक (विधाथक) वाक्यों से ग्रात्मा 
का हो विधान हो जाता है और उस आत्मा के दर्शन, श्रवगा झ्रादि से विधि ही कमंरूप हो जातो है। 
पुन. रवय आत्मा ही अपने को देखते के लिये, सुनने के लिये, अनुमनन करने के लिय्रे, एवं ध्यान करने के 
लिये प्रवृत्ति करता है| आत्मा ही वेदवाक्‍्य है, कर्ता, कमं, क्रिया भी स्वय आत्मा ही है प्रतएव “मै स्वय 
ग्रात्मा से प्रेरित हुआ हैं ऐसा अनुभव हो रहा है क्योकि विधायक, विधीयमान और भाव विधि रूप से वह 
परमत्रह्म ही प्रतिभासित हो रहा है एवं प्रात्मस्तरर के अतिरिक्त उस परमब्रह्म का श्रभाव ही है अपएव 
यह विधि सत्य ही है इत्यादि रूप से विधिवादी ने अपना पक्ष रखा है । 

श्रव भाट्ट प्रभाकर का मत प्रष्ट करते हुये उसका निराकरण करते है श्रर्थात्‌ अव्यक्त रूप से 
प्रभाकर के द्वारा विधिवाद का खंडन कराते है। भाट्टों का कहना है क्रि--प्राप विधिवादी के कथनानुसार 
वाक्य के अर्थ नियोग, भावना आदि भी अनुभव में भ्रा रहे है। जैसे “अग्निष्टोमेन यजेत” श्रादि शब्दों 
से नियोग प्रतोत हो रहा है बसे ही “दुष्टव्योरे्यमात्मा” इत्यादि शब्दों के द्वारा भी “मैं इस 
वाक्य के द्वारा नियुक्त-प्रेरित हुप्ना हैँ” इस प्रकार से परिपूर्ण रूप से योग हो जाना उसमें लीन 
हो जाना ही तो नियोग है जो कि इस वाक्य से भी प्रतिभासित हो रहा है क्योंकि इस वाक्य से भी 
अवश्य कर्त॑व्यता का ज्ञान हो जाने से किचित्‌ मात्र भी शक्रा नहीं रह ज।ती है और यदि आप “दृष्टव्यो 
रे” इत्यादि वाक्‍यों से पूर्ण योग-लीनता-प्रेरित अवस्था नहीं मानोगे तो इन वाक्‍यों के सुनने से श्रोता 
मनुष्यों की उस ब्रह्म के विषय में दर्शन, श्रवण, मनन, ध्यान श्रादि की प्रवृत्ति भो कंसे हो सकेगी ? यदि 





जन >>ज+++अज लत घ-+धपपा पा 





१ का (पञ्चमी) । 


८० ] भ्रष्टसहसी [ कारिका ३-- 


[ विधिप्रतिपादकवाक्यमन्याथस्थापोहं करोति न वेति विकव्प्य दुषयति ] 


किज्च शब्दादई हृष्टव्योरेयमात्मेत्यादे'रात्महृष्टव्यतादिविधिःस्तदः5दृष्ट'व्यतादि ब्य- 
वच्छेदरहितो' यदीष्यते तदा न “कस्यचित्प्रवृत्तिशहेतु:--“प्रतिनियतविषय विधि- 
नान्‍्तरीयकत्वास्रेक्षावत्प्रवृत्तोर । तस्य चातद्विषय*परिहाराविनाभावित्वात्‌ कट: कर्क्तव्य 
इति यथा । न हि कठे कर्त्तव्यताविधि रत*द्व्यवच्छेदमन्तरेगा व्यवहारमार्गमवतारयितु' 
शकक्‍्यः: । परपरिहारसहितो विधि: शब्दार्थ इति चेत्‌ "तहि “विधिप्रतिषेघात्मक” डव्दार्थ 
“इति कर्तंव्यता” यह मेरा करने योग्य कार्य है इस रूप नियोग ज्ञान के बिना ही चाहे जिस शब्द से प्रवृत्ति 
होना मान लिया जावेगा तो मेघ की गर्जना, समुद्र को पूत्कार श्रादि शब्दो से भी श्रोताओ की प्रवृत्ति 
होने लगेगी किन्तु ऐसा तो किसी ने भो नहीं माना है। मेघ को गर्जना सुनकर कोई भी मनुष्य परमत्रह्म के 
दर्शन, श्रवण आदि का भ्रर्थ करके उसमें प्रवृत्ति नही करता है । 
[ विधि को कहने वाले वाक्य अन्य अर्थ का निपेघ करते है या नही ? ये दो विकल्प उठाकर दोष दैते है | 
दूसरी बात यह है कि “दृष्टव्योरेष्यमात्मा” इत्यादि शब्द से भ्रात्मा को देखने योग्य ब्रादि की 
विधि तो होती है किन्तु यदि ्राप उस विधि को--आ्रात्मा को नही देखने योग्य श्रादि रूप के व्यवच्छे द-- 
निराकरण से रहित मानते है तब तो वह विधि किसी को भी प्रवृत्ति मे हेतु नही हो सकेगी प्रर्थात्‌ अन्य 
का परिहार करके किसी भी विषय में वह प्रवृत्ति का निम्ित्त नहीं है । क्योंकि प्रतिनियत विपय को विधि 
का अविनाभाव होने से ही प्रेक्षावान्‌ प्रवत्ति करते है औ्नौर वह अप्रतिनियत रूप --भ्रतत्‌ विपय के परिहार 
के साथ अविनाभावी है ज॑से चटाई बनाना चाहिये, चटाई मे जो कर्तव्यता त्रिधि है वह पट कनंबव्यता 
प्रादि अतद्‌ विषय का परिहार किये बिना व्यवहार मार्ग में नही झ्राती है। यदि आप कहें कि पर के 
परिहार से सहित ही विधि वेदवाक्य--शब्द का अ्र्थ है। तब तो विधि प्रतिपेधात्मक ही णब्द का ग्र्थ 
सिद्ध हो गया पुन: विधिरूप एकातवाद की प्रतिष्ठा-व्यवस्था कहाँ रही जैसे कि सर्वथा प्रतिपेध--अन्या- 
पोहरूप एकात की व्यवस्था नही बनती है । 
भावायं -यहाँ भाट्ट विधिवादी से प्रइन करता है कि “दृष्टव्यो” इत्यादि शब्द से श्रात्मा के दर्शन, 
ध्रवगा, मनन श्रादि रूप जो विधि है वह विधि आत्मा की अ्रदर्शन, अश्ववणादि अवस्थाश्रों का निषेध नही 
करते हुये झ्रात्मा के दर्शन भ्रादि रूप से होती है या आत्मा के अदर्शनादि का परिहार करते हुये भी होती 
है ? यदि ग्राप कहे कि यह विधि तो श्रात्मा के दर्शन, मनन आदि रूप से ही होती है श्रन्य श्रदर्शन श्रादि 


१ अ्रश्नोतव्यतादि । २ वेदान्तिना त्या । ३ आत्मद्रप्टव्यतादी । ४ पअग्रतिनियतविषपय ५ पटकत॑व्यतादिपरिहार बिना | 
अकटकतेव्यतानिराकरण विना । ६ विधिवादी वदति ! ७ भाट्ट । ८ अस्तित्व । 


() इंपू॥ (2) विधान । (3) परिहार । (4) नु (5) अन्यपरिहारेणश क्वचित्प्रवृत्तिनिबधनापायात्‌ । 
(6) विषया झनेके सति एक एक विषय प्रति प्रेक्षावता प्रवृत्तिरतद्विषयपरिहाराविनाभूता कथमदृष्टव्यादिव्यवच्छे- 
दाभावे विवक्षिते प्रवृत्तिरिति भाव । (7) बस' | (8) इढ. । 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ८१ 


इति कुतों विध्पेकास्तवादस्य प्रतिष्ठा प्रतियेघेकान्तवादवत्‌! । स्थान्मतर्म' ।--परपरिहा- 
रस्थ' गुणीभूतत्वाहियेरेव प्रवृतत्यद्भ'त्वेन! प्राधान्याद्विधि: शब्दार्थ इति । “कथमिदानीं 
शुद्धकार्यादि/रूपनियोगव्यवस्थितिर्त स्थात्‌ ?--कार्यस्णैव शुद्वस्य प्रवृत््यज्भतया प्रधान- 
त्वोपपत्ते:--नियोज्यादेस्तत्राविष गुणीभावात्‌ । तदत्मे रणादिस्वभावनियोंगवादिनां 
प्रेरणादो प्रधानताभिप्रायात्‌ तदितरस्य सतोषि गुणभावाध्यवसायाद्य क्तो नियोग: शब्दार्थ 


का परिहार नही करती हूं तब ता यह [वधि किसो भो श्रोता की प्रवृत्ति में हेतु नही बन सकेगी क्योकि 
हिताहित को जानने वाले विद्वानों की प्रवृत्तियाँ प्रतिनियत विषय की विधि के साथ भ्रविनाभाव संबंध 
रखती है जेसे घट की विधि यदि अधघटों की व्यावृत्ति करेगी तब तो बुद्धिमान नियत घट को लाने की 
प्रवृत्ति करगे अन्यथा शयन, रुदन, अ्रध्ययन श्रादि जो भी कार्य कर रहे हैं उनको ही करते हुए कृतक्ृत्य 
हो जावेगे उनको घट लाने या बनाने का कार्य आवश्यक ही नहीं रहेगा क्योक्रि पर का परिहार तो नहीं 
किया गया है। जब इसने अपने से भिन्‍न अन्य का निपेव नहीं किया तब आत्मा के दर्शन, मनन के समान 
आत्मा के अ्रदर्शव, अज्षवगा, अध्ययन अआदि में भी प्रवृत्ति कराने वाली हो जावेगी, मतनब दर्शन, श्रवण 
आदि में प्रवुत्ति नही होगो । जैसे किसी ने कहा किआपको चटाई बनाना चाहिये यदि इस चटाई की 
करतंब्य विधि में वस्त्र के बनाने रूप करतंग्य का निषेव नही है तब तो वह थ्रोता मनुष्य या तो चटाई 
वस्त्र, मकात आदि सभी कुछ बनाने लग जावेगा अथवा कुछ भी नहीं करेगा क्योंकि “कट: कर्त॑व्यः” यह, 
वाक्य जब अन्य का निषेध नहीं करता है तब उस श्रोता के सिर पर सभो काम आ। पड़ेगे। यदि दूसरा 
पक्ष लिकर आप कहे कि "दुष्टव्यो रे” इत्यादि वाक्य आत्मा के अदर्शन, अ्वण आदि का निषेध करने 
वाले है ततब्र तो श्रापने वेदवाक्य का अर्थ विधिप्रतिषेधात्मक रूप से उभय रूप ही मान लिया है पुनः झापका 
विधपि-प्रस्तित्व रूप ही एकांतवाद कहाँ रहा ? अतएव जेसे शब्द का श्रर्थ अन्यापोह मात्र है ऐसा बौद्धों का 
कथन सिद्ध नहीं होता है बसे ही श्राषक्रा विधि रूप एकात भी सिद्ध नहीं हो सकता है । 

विधिबादी--पर का परिहार रूप अन्यापोह गौण रूप है विधि ही प्रवृत्ति का श्रंग होने से प्रधान है 
इसलिये विधि ही वेदवाक्य का ग्रर्थ है । 

भाद्ट-इस भ्रकार से प्रधानता का झ्रश्रय लेकर विधि को वेदवाक्य का अर्थ करते समय शुद्ध 
कार्यादि रूप ग्यारह प्रकार के नियोग को व्यवस्था क्‍यों नहीं हो जावेगी ? क्योकि शुद्ध काये ही प्रवृत्ति का 
श्रग होने से प्रधान रूप होता है, नियोज्यादि--पुरुषादि वहां शुद्ध कार्य रूप नियोग--वाक्य में भी गौरा हैं । 
उसी प्रकार से प्रेरणादि स्वभाव निष्रोगवादियों के यहां प्रेरणादि में प्रधानता का अभिप्राय होने से विद्यमान 


अत---+----.हतह 


१ यथा स्वथा प्रतिपेबंकान्त (अन्यापोह) वादस्य प्रतिष्ठा नास्ति । २ विधिवादी । ३ अ्न्यापोहस्य । 
४ हेतुत्वेत । ५ भाट्टः । ६ प्राधान्यमाश्नित्य विधे बब्दार्थनिरूपणावसरे । ७ छुद्धकार्यश्रेकादशप्रकार । 
८ पुरुषादे: । € शुद्धकार्यरूपे नियोगे। वाक्ये । 


() परपरिहारस्य यथागुणीभूतत्त्व तथा विवेरपि भविष्यतीत्याशक्य योजनीयमिदं साधन । 














धर] प्रष्टसहली [ कारिका ३--- 


शशुद्धकायप्रेरणादिषु' 'स्वाभिप्रायात्‌ कस्यचित्प्रधानभावेषि पराभिप्रायात्नरधानत्वाभावात्‌ । 
श्तदन्‍्यतरस्यथापि स्वभावस्याव्यवस्थितेन'कस्यापिः शब्दार्थत्वमिति चेत्‌ 'तहिं पुरुषाद तवा- 
द्याशयवशाद्िधे: प्रधानत्वेषि ताथागतमताश्रयणादप्रधानताघटनात्‌ सोपि न प्रतिष्ठामापच्य त 
विप्रतिपत्तिसदृभावाविशेषात्‌' । 
उससे भिन्न में गोए भाव का निशवय होने से नियोग को वेदवाक्य का प्र्थ कहना युक्त ही है । 

विधिवादी--शुद्धकार्य, प्रेरणादिको में स्व-प्रभाकर के ग्रभिप्राय से किसी को प्रधान कर देने पर भी 
पर के--हमा रे भ्रभिप्राय से प्रधानता का भ्रभाव है। उन दोनों प्रधान और प्रप्रधान में से किसी एक 
छुद्धकार्यादि नियोग स्वभाव की भी व्यवस्थिति न होने से प्रधान या श्रप्रधान रूप कोई भी एक प्रेरणादि 
नियोग वेदवाक्य का भ्रर्थ नहीं हो सकेगा । 

[यहाँ भावनावादी भाट्ट सौगत मत का श्रवलबन लेकर विधिवाद को दृषित करते हैं ] 

भाह--तब तो भराप--पुरुषाहंतवादी के अभिप्राय के निमित्त से विधि को प्रधान मानते पर भी 
बौद्ध मत का आश्रय लेने से तो विधि की अप्रधानता ही घटित होती है श्रतः वह विधि भी प्रतिष्ठा को 
प्राप्त नहीं होगी क्योंकि विधिवादी और सौगत दोनों में विवाद का सदभाव होने से समानता है है । 

भावार्थ - विधिवादियों का यह मन्तब्य है कि यद्यपि पर पदार्थों का परिहार करना शब्द का अथ है 
किन्तु वह पर का परिहार गौरा है। प्रधान रूप से तो विधि ही प्रवृत्ति का हेतु है क्योकि पर पदार्थ श्रनत 
हैं, अनंत जन्मों तक भी उनका निषेध शब्दों के द्वारा नहीं किया जा सकता है। हाँ कतंव्य कार्य की 
विधि कर देने से नियुक्त पुरुष की तत्काल वहाँ प्रवृत्ति हो जाती है श्रत शब्द का प्रधान प्रर्थ विधि ही है । 
इस पर भाट्टू कहता है कि पुन आप अद्व तवादीजन प्रभाकर द्वारा मान्य शुद्धकार्य, शुद्ध प्रेरणा श्रादि 
स्वरूव नियोग की भी व्यवस्था क्यों नहीं मान लेते हो क्य्रोक्ि प्रवृत्ति कराने का मुख्य ग्रग होने से शुद्ध 
कार्य ही प्रधान हो जावेगा और पुरुष, शब्द, फल आदि के विद्यमान होते हुये भी उनका श्रथ गौण मान 
लिया जावेगा । तथैव शुद्ध प्रेरणा, कार्य सहित प्रेरणा आदि स्वरूप नियोग भी प्रभाकरों के यहाँ प्रधान 
हैं और उनसे भिन्न, पुरुष, फन ग्रादि के मौजूद होते हुये भी उनको गौणरूप से शब्द के द्वारा जाना जाता 
है । अत: नियोग को शब्द का श्र्थ मानना ठीक हो है । इस पर विधिवादो कहते है कि शुद्धकार्य, शुद्धप्रं रणा 
आदि में प्रभाकरों के भपने भ्रभिप्राय से किसी एक को प्रधानता होते हुये भी भट्ट, वेदांती, बौद्ध झ्रादिकों 
के भ्रभिष्राय से प्रधानता नहीं मानी गई है भ्रतः शब्द के उन प्रधान, अप्रधान दोनों प्र्थों में से किसी एक 
स्वभाव रूप भी नियोग सिद्ध नहीं हों सकता है ग्रत. एक भी शब्द का श्रर्थ नहीं हो सकता है। ऐसा कहते 








१ विधिवादी | २ प्राभाकराभिप्रायात्‌ । ३ श्रत्र विधिवादी बदति (--तयों प्रधानत्वाप्रधानत्वयोसन्यतरस्यापि 
शुद्धकार्या दिनियोगस्य । ४ प्रेरणादिनियोगस्य प्रघानस्याप्रवानस्थ वा । ५ भावनावादी सौगतमतमवलम्ब्य विधि- 
वादिनमाहु । ६ विधिवादिसौगतयोविवादसद्भावेतर विशेषाभावात्‌ । 
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(।) नियोगेयु (२) शुद्धकार्यादिनियोगस्य प्रधानभूतस्य । 


विधिवाद ] प्रथम परिच्छेद [ ४३ 
[ विधिरेव वाक्यस्यार्थ: सर्वत्र प्रधानमिति मन्यमाने दोषः ] 

स्थान्मतिरेषा ते! विधेरेव 'सर्वत्र प्रधानता-प्रवृत्त्यड्भत्वोपपत्तेः । न पुनः प्रतिषेधस्थ 

सबंधा 'प्रवृत्त्यद्भ'तानुपपत्तो: । 'क्वचित्प्रवत्तितुकामों हि। सर्वेस्तद्विधिमन्वेषते . "“तत्र 

पररूपप्रतिषेधान्वेपगो" परिनिष्ठा'नुपपतते:--”पर'रूपाणामानन्त्यात्‌ “कवच त्प्रतिषेद्ध म- 

शक्ते इच० । ्तद्धि पररूपं न तावत्स्वयमप्रतिपद्य" क्रमश: प्रतिषेद्ध, शक्‍्यम्‌--प्रतिषेधस्य 

निविषयत्वप्रसद्धात्‌ । नापि प्रतिपद्य/---तत्प्रतिपत्तेरपि 'पररूपप्रतिषेधापेक्षत्वात्‌--४तस्यापि 


पर तो भाप पुरुषाद्ेतवादी के श्रभिप्राय से विधि अथे को प्रधानता होते हुये भी बौद्ध के मत से विधि को 
ग्रप्रधानता घटित हो जाती है अत: यह विधि भी अपनी प्रतिष्ठा को कैसे रख सकेगी क्योंकि कई दार्शनिकों 
की ओर से विवादों के उपस्थित हो जाने पर विधि और नियोग दोनों में सम।धान और निषेध में कोई 
अंतर नहीं दीखता है प्रतएव या तो भ्राप विधिवादी विधि और नियोग इन दोनों को ही वेदवाक्य का ग्रर्थ 
मान लीजिये या तो एक को भी न मानिये पक्षपात करने में कोई सार नही है। श्रागे इसी का और भी 
स्पष्टीकरण ग्रंथकार स्वय करते है । 
[वाक्य का श्रर्थ विधि ही है वही सर्वत्र प्रधान है ऐसा मानने में दोष ] 

विधिबादी-हमारे यहाँ विधि ही सर्वत्र-वेदवाक्य में प्रधान है क्योंकि वही प्रवृत्ति का भंग है किन्तु 
प्रतिषेध प्रवृत्ति का अंग नही है श्रतः वह प्रधान भी नहीं है। कही जलादि में प्रवृत्ति करने की इच्छा करते 
हुये सभी पुरुष विधि--जलादि के भ्रस्तित्व को ही खोजते है वहाँ जलादि में पर रूप के प्रतिषेध की भन्वे- 
षणा के होने पर परिसमाप्ति नहीं होती है क्योंकि पर रूप तो अनंत हैं उनका कहीं जलादि में प्रतिषेध 
करना अशक्य ही है अर्थात्‌ विवक्षित वस्तु में पर रूप के श्रभाव का विचार करने पर कहीं भी परिसमाप्ति 
होना सभव नही है क्योंकि पर रूप तो झनत हैं श्रतणव उनका किसी भी वस्तु में प्रतिषिध करना शक्य नहीं 
हो सकता है । 

[ हम आपसे प्रश्न करते है कि जो श्राप पर रूप का निषंध करते है बह क्ूम से करते हैंया युगपत्‌ ? क़म से 
है कहो तो भी वहां पररूप को जान करके उसका निषेध करते है या बिना जाने ही ?] 
१ विधिवादिन: । २ वाक्‍्ये । ३ सब्वधा प्रवृत्त्यद्भतानुपपत्तेरिति वा पाठ. । ४ कारणता । ५ जलादौ। ६ जलायस्तित्वम । 
७ जलादौ। ८ सति । & परिसमाप्ति | १० परिनिष्ठानुपपत्ति, कृत, ? ११ अग्निरूपाणाम्‌ । १२ जलादौ। 
१३ तत्र विवक्षिते वस्तुनि पररूपाभावविचारणों परिसमाप्तिने सम्भवति। कस्मात्‌ ? पररूपाण्यनन्तानि यत: क्वचिद्वस्तुनि 
प्रतिषेष. कतु न शक्‍यते च यत इति हेतुद्ययम्‌ | १४ विधिवादी पृच्छति ।--हे सौगतमत्तावलम्बिनू भावनावादिन्‌ ! त्वया 
यत्पररूप प्रतिषिध्यते तत्कमशो युगपद्धा ? फ्रमझरचेत्तदा तत्रापि पररूप तदनिश्चित्य निश्चित्य वा प्रतिषिध्यते ? इति 
विकल्पमेव विधिवादी खण्डयति | १५ पररूप ज्ञात्वा स्वयं क्रमेण निवारयितु न शकयते । कस्मात्‌ ? तस्य पररूपस्य 
निश्चितेरप्यन्यपररूपप्रतिषेघाश्रयत्वात्‌ू । १६ पररूपस्थापि | 


(!) प्रवृत्त्यंगतोपत्ते: । इति पाठ.। (2) जनः। तत्‌ू-जलं। (3) जलादो पररूपाणा प्रतिषेध्दुमशक्त एच । (4) स्वरू- 
पेण । (5) भअज्ञात्वा। (6) भन्‍्यथा । (7) भ्परापररूपस्य । 


बडे] अध्टसहसी [ कारिका ३--- 


च प्रतिपन्नस्येव 'प्रतिषेधेब्नवस्थानुषज्भात्‌। युगपत्सकलपरखूपप्रतिषेधे परस्पराश्रयानुषजद्भात्‌ । 
सिद्ध सकलपररूपप्रतिषेधे प्रतिपित्सि'तविधिसिद्धिस्तत्सिद्धों च “तत्परिहारेश! तत्प्र- 
तिपत्तिपृवंकंसकलप रबख्पप्रतिषेधसिद्धिरिति । 

[ सर्वथा विधिरेव प्रवृत्यंग नास्तीति प्रतिपादयन्‌ भाट्टो विधिवादं परिहरति | 


धतदेतदनालोचिताभिधानम्‌--मण्डनमिश्रस्थ/ । सवेधा विवेरपि प्रवृत्त्यज्भतानुपपत्ते: । 
सर्वो हीष्टे वस्तुनि प्रवत्तितुमना जनोनिष्टपरिहार 'तत्राव्वेपति--अ्रन्यथानिष्टेपि प्रवृत्तौ 
समीहितव्याघातप्रसक्त :' । अनिष्टप्रतिषेघश्च | प्रत्यक्षादिवत्‌* कुतश्चिद्वाक्यादपि शक्यः 


यदि आप कह्ठे कि पररूप को स्वयं बिना जाने ही उसका प्रतिपंध करते है ऐसा कहना तो शक्‍्य 
नहीं है प्रन्यथा प्रतिषेध विषयशुन्य--निविषयक हो जावेगा । यदि आप कह्ों कि हम पर रूप को जान 
करके उसका क्रम से निवारण करते है तो भी पर रूप का निश्वय- ज्ञान होने पर भी श्रन्य पररूप के 
प्रतिक्षेप-निषेध की श्रपेक्षा रहेगी ही श्ौर उस श्रन्य पररूप को भी जानकर उसका निषेध करने पर तो 
अनवस्था का प्रसंग श्रा ही जावेगा । 

यदि कहो कि एक साथ सभी पर रूप का प्रतिषेघ करते है तब तो परस्पराश्चय दोष का प्रसंग 
भरा जावेगा। सकल पररूप का प्रतिषेघ सिद्ध होने पर प्रतिपित्मित-जानने योग्य का सदुभाव सिद्ध 
हो जावेगा एवं जानने योग्य विधि का सदभाव सिद्ध होने पर उसका परिहार करके उसी प्रतिपत्ति-ज्ञान 
पूर्वक सकल पररूप के प्रतिषेध को सिद्धि होगी। 

[ सर्वथा विधि भी प्रवृत्ति में हेतु नहीं है ऐसा कहते हुये भाद्ट विधिवाद का परिष्टार करते है ) 

भाटट--आप मडनमिश्र (विधिवादी) का यह सब कथन श्रविचारित ही है क्योंकि सवंधा विधि 
भी प्रवृत्ति का भ्रग नहीं हो सकती है। इष्ट वस्तु मे प्रश्वृत्ति करने की इच्छा रखने वाले सभी जन वहा 
इष्ट मे अनिष्ट का परिहार खोजते ही है, भ्रन्यथा--यदि ऐसा न मानो तो ग्रनिष्ट मे भी प्रवृत्ति के हो 
जाने पर सभो के हित-इष्ट के व्याघात का प्रसग आ जावेगा एव प्रत्यक्षादि के समान अ्रनिष्ट का प्रतिषेध 
भी किन्‍्हीं वेदवाक्यों से जानना शक्य है क्योंकि केवल विधि का ज्ञान ही श्रन्य के प्रतिषेध-निर्षेध की 
प्रतिपत्ति--ज्ञान रूप है पर्थात्‌ केवलभूतल का ज्ञान होने से ही घट के श्रभाव का ज्ञान सिद्ध है। यह जानने 





१ प्रतिषेघेनानवस्थाप्रसज्भादिति पाठास्तरमु । २ सदभाव । ३ प्रतिपित्सितविधिसिद्धों ४ प्रतिपित्सितवस्तु- 
निराकरशेन तत्परिज्ञानपूर्वकर्सर्वान्यरूपनिषेधसिद्धि! । ४५ भावनावादी भाट्टः | ६ विधिवादिन. । ७ इष्टे । 
८ प्रध्यक्षादेरिव । 





लक परे पवन नम 
(7) प्रतिपत्त, मिष्ट । (2) सकल पररूपेषु विधिनसस्तीति विधिपरिहारस्तेन । (3) अनिष्टप्रतिषेधो ज्ञातुमशक्यों 
प्न्वित्याशंकायामाह । 


विधिवाद ] प्रथमपरिच्छेद [ ५५ 


प्रतिपत्त्‌ मु --केवलविधिप्रतिपत्तेरेवान्यप्रतिषेधप्रतिपत्तिरूपत्वात्‌--केवलभूतलप्रतिपत्तेरेव 
घटाभावप्रतिपत्तिसिद्ध : । न ह्यय॑ प्रतिपत्ता 'किड्चिदुपलभमान: पररूपे. 'सद्धीर्मुप- 
लभते/--यतः प्रमागान्तरात्ततप्रतिषेष: साध्यते । न” च सर्वथा तैरसड्टीर्मेव--- 
'सदाद्यात्मनापि तदसड्ूरे “तस्यासत््वप्रसद्भातू । 'परस्मात्कथडिचद्व यावृत्त्यव्यावृत्त्या- 
त्मका च कुतश्चित्पयमा"णादुपलभमानोर्थी “परव्यावृत्तिद्वारेगा वा प्रवच्त ते 'विधि' द्वारेग्ग 
वेति । विवेरिवान्यापोह स्यापि प्रवृत्त्य द्भत्वोपपत्ते्न विधेरेव प्रधान्यम्‌-''विधात्र व प्रत्यक्ष- 
मुपनिषद्वाक्य चेति नियमस्यासम्भवात्‌---"'अन्यथा ''ततो विद्यावदविद्याविधानानुपद्धात्‌* । 


वाला पुरुष कुछ जलादि वस्तु को प्राप्त करता हुआ पररूप से सकीर्ण--सहित वस्तु को प्राप्त नही करता 
है कि जिससे भिन्‍न प्रमागा से उसका प्रतिषेध सिद्ध किया जावे प्रर्थात्‌ केवल भूतलादि को जानता हुम्रा 
ग्रथवा देखता हुआ मनुष्य पररूप घटादिको से सहित उसको नही देखता है कि जिससे अन्य प्रमाण से 
पररूप का प्रतिपेध घिद्ध किया जावे मतलब स्वय ही पर रूप का प्रतिपेध हो जाता है। 

| इस पर किसी की झका यह है कि हे स्याद्वादिनू | शुद्ध भूतल घटादि पररूप से सवंथा अ्रसकीण-- रहित ही 





रहेगा | इस पर झ्राचार्य कहते है कि |-- 

सर्वथा घटादिकों से रहित हो हो ऐसा एकात नही है, अन्यथा सत्त्व, प्रमेयत्व, वस्तुत्व श्रादि से 
भी उसका सकर न मानने पर तो वे (भूतलादि) भी असत्‌ रूप हो जावेगे। पररूप से कथचित्‌ व्याव॒ृत्ति 
भ्रव्यावृत्ति स्‍+रूप वस्तु को किसी प्रत्यक्षादि प्रमाण से प्राप्त करता हुआ प्रयोजनार्थी मनुष्य पर की 
व्यावृत्ति रूप से अथवा विधि रूप से प्रवृत्ति करता है अर्थात्‌ जलादि में “यह मरीचिका नही है” अथवा 
“जल है” इस प्रकार से प्रवृत्ति करता है इसलिए विधि के समान ही अन्यापोह--प्रतिपेध भी प्रव॒त्ति का 
श्रग सिद्ध हो गया है अत. विधि ही प्रधान नही है, क्योंकि विधाता--्रह्म ही प्रत्यक्ष और उपनिषद्‌ 





१ जलादिकम्‌ । २ सहिवम्‌ । ३ किज्चित्केवलभूतलादिक जाननू पश्यन्‌ वाय प्रमाता पुमान्‌ पररूप॑धंटादिक सड्कूल 
न पश्यति यत कुतोन्यस्मात्पमाणात्पररूपप्रतिपेष. साध्यते ? अषि तु न कुतोपषि | ४ पर आह ।-तहिं हे स्थाह्मादिनू ! 
शुद्धभूतलघटादिपररूपे. सर्वथाञसच्डीगामेवति पृष्टे स्याद्दादी वदति ।--नैवम्‌ । कस्मात्‌ ? सत्त्वप्रमेयत्ववस्तुत्वादिना 
कृत्वा भूतलस्य पररूप. सहाश्मेलने सति भूतलरयाप्यसतक््वमायाति यत'। ५ अन्यथा | ६ इष्टेतरातु। परख्पात्‌ । 
७ प्रत्यक्षात्‌ू । ८५ सदाद्यात्मना । ६ प्रतिषेधस्यापि। १० (प्रथमान्तम) आहुविधातृ प्रत्यक्ष न निपेद्ध विपश्चित, । 
नंकत्वे आगमस्तेन प्रत्यक्षेण प्रवाध्यते इति विधियादिप्रतिपादित वाक्यस्यार्थस्य नियमस्थासम्भवात्‌ । ११ श्रन्यथा, नियम: 
सम्भवति चेत्तदा ततो विधातु. सकाशादविद्याविधानमनुषजति । १२ प्रत्यक्षादुपनिषद्वाकय।द्वा । 





() कुतः: । (2) पश्यति। (3) अन्यथा । (4) जलादिवस्तुनि सत्ताया. अभावों णायते यतः | (5) 
ब्यावृत्ताव्यावृत्तात्मक इति पा० । परखूप॑र्व्यावृत्ता सदाद्यात्मनाष्थ्यावृत्त च। (6) इद मरीचिकादिक न भवतीति। 
(7) इंद जल॑ भवतीति। (8) विधायकमेवोपनिष द्वाक्य यतः । 


घ्द ] भ्रष्टसहस्नी [ कारिका ३-- 


सो'यमविद्या विवेकि सन्मात्र 'कुतश्चित्प्रतीयन्नेव न निषेद्ध प्रत्यक्षमन्य'देवेति ब्र्‌वाराः कर्थं 
स्वस्थ: ? कथ्थ॑ वा प्रत्यक्षादेनिषेद्ध त्वाभाव॑ प्रतीयात्‌* ? यतस्तत्प्रतिपत्ति:-तस्यैवाभावविषय- 
त्वसिध्दे: । 'प्रत्यक्षदेविधातृत्वप्रतिपत्तिरेव निषेद्ध त्वाभावप्रतिपत्तिरिति चेत्तहि सिद्ध 
भावाभावविषयत्वं तस्येति न “परोदितो विधिरवॉक्यार्थ: सिद्धघति । नियोगस्यैव वाक्या थै-- 
त्वोपपत्ते: प्रभाकरमतसिद्धिः । 


वाक्य है ऐसा नियम करना असमभव है, अन्यथा उस प्रत्यक्ष अथवा उपनिषद्‌ु वाक्य से विद्या के समान 
झ्रविद्या का भी विधान हो जावेगा | तथा च आप विधिवादो अविद्या का परिहार करके सन्मात्र को किसी 
प्रमाण से प्रतीतिगत करते है एव प्रत्यक्ष निपेध्र करने वाला नहीं है, अथवा अन्य उपनिषद्वाक्य विषेध 
करने वाले नही है ऐसा कहते हुये स्वस्थ कंसे है ? क्योकि भ्रत्य का निषेध करके ही आप विधि में प्रवृत्त 
है । भ्रथवा प्रत्यक्षादि से निषेध करने वाले के अमाव को क॑से प्रत्वीत करंगे ? अर्थात्‌ प्रत्यक्ष निषेध करने 
वाला नहीं है यह वचन विरुद्ध है, क्योकि जो विधि का ज्ञान है वही ग्रभाव को विषय करने वाला है, 
मतलब जिस प्रमाण से विधि का ज्ञान होता है उसी से ही प्रतिपंघ का ज्ञान सिद्ध है। इसलिये "प्रत्यक्ष 
निषेध करने वाला नहीं है” ये श्रापके वचन विरुद्ध ही है 

विधिवादी- प्रत्यक्षादि से विधाता का ज्ञान होना ही निषेद्ध त्व के अभाव का ज्ञान है। 

भाद्ट--ऐसा कहो तब तो यह बात सिद्ध हो गई कि प्रत्यक्षादि प्रमागा का विषय भावाभावात्मक है 
इसलिये वेदातवादी के द्वारा कही गथी विधि ही वेदबाक्य का अर्थ है यह कथन सिद्ध नहीं हो सकता है । 
एवं नियोग ही वेदवाक्य का अर्थ सिद्ध हो जाने से नियोगवादी प्रभाकर के मत की सिद्धि हो जाती है । 

भावाथं- विधिवादी का कहना है कि प्रधान रूप से वेदवाक्य का अर्थ विधि ही है और वही प्रवृत्ति 
का भ्रग है किन्तु किसी भी शब्द का अर्थ निषेध नही है जेंसे किसी को जल में स्नान करने की या उसे 
पीने की इच्छा है तो वह जल चाहता है श्रौर 'जल' इस शब्द के सुनने से जल को ही खोजता है। यदि 
बह व्यक्ति जल में पररूप का निषेघ करने लगे तो पररूप तो अनत है “यह जल है” इस छब्द में यह 


----+>- 








१ स्थाद्बाद्याह ।---सोय विधिवादी अविद्यापृथग्भूत सन्मात्र कुतश्चित्प्रमाणाज्जानन्नेब निपेद्ध प्रत्यक्ष नान्‍्यत्‌ (विधात्रेव 
प्रत्यक्ष न) इति जल्पन्‌ कथ स्वस्थ स्थात्‌ ? अपि तु ल। अविद्याया विवेक पृथग्भाव प्रविवेक सोस्प्रास्तीत्यविद्याविवेकि 
तच्च तत्सन्मात्र चाविद्याविवेकिसन्मात्रम्‌ । श्रविद्यायाः सम्मात्रे शुन्यत्वमित्यत्रेव प्रतिपेध. प्रतीयते । २ अझ्रविद्याविवेकेत 
(अविद्यापरिहारेण ) सन्मात्रमिति पाठ' खपुस्तकीय: । ३ प्रमाणात्‌ । ४ उपनिषद्वाक्यम्‌ । श्रन्यद्वे ति खपाठ' । ५ ततदच 
न निषेद्ध, भ्रत्यक्षमिति बचो विरुध्येत। ६ यस्मात्‌ प्रमाणाद्विधिप्रतिपत्तिस्तस्मादेव प्रतिषेधप्रतिपत्ति. सिद्ष्यति । ७ 
विधिवादी । ८ प्रत्यक्षादे. प्रमाणस्य । 





मनन मन ८2 नम उन पद वन पत नमन पट पेपर 
() विवेकेन इति पा. | व्यावृत््या (2) अन्यध्यावृत्तिरूपेण सन्मात्रे प्रवृत्त । (3) ततरच न निषेद्ध प्रत्यक्षमिति वाचो 
विरूद्धब त्‌ । (4) वेदांतवादि । 


विधियाद ] प्रथम परिच्छेद [ ८७ 





पुस्तक नहीं है, चौकी नहीं है इत्यादि रूप से निषेध करते-करते सारा जीवन ही समाप्त हो जायेगा किंतु 
पररूप का श्रभाव नहीं हो सकेगा । 

पुनरपि विधिवादी सौगत से प्रव्न करता है कि प्राप पररूप का निषेध करते हुए क्रम-क्रम से उस 
जल में एक-एक वस्तु का निषेध करते है या एक साथ ? यदि क्रम-क्रम से कहें तो भी उन अनंतरूपों को 
समभकर उनका निषेध करते हैं या बिता समझे ? यदि बिना जाने ही उन पररूपों का निषेध करेंगे तो 
निषेध का विषय कप्रा रहेगा ? शुन्पमात्र ही तो रहेगा। यदि जानकर तिषेघ करना कहो तो भी एक-एक 
को जान-जानकर उनका निषेध करते में कहीं पर भी श्रंत न आने से झनवस्था ही झा जावेगी । 
यदि आप कहें कि हम एक साथ ही सभी परछपों का निषेध कर देगे तब तो परस्पराधयदोष आ जावेगा, 
पहले सभी पररूपों का प्रतिपेत्र हो जावेगा पुतः जानने योग्य जल का ज्ञान हो सकेगा और जब जल का 
सदुभाव सिद्ध हो जावेगा तब झ्नंत पररूपों का प्रतिपेध एक साथ ही पिद्ध होगा। अत: शब्द का भ्र्थ 
प्रतिषेध (अन्यापोह) नहीं है विधि ही है ऐसा सत्ता तवादी ने ग्रपना पक्ष रखा है। 


इस पर भाट्ट का कहना है कि सर्वथा विधि ही प्रवृत्ति का हेतु नहीं है क्योंकि इष्ट जल में स्नान 
आदि की इच्छा रखने वाले मनुष्य वहाँ इप्ट जल में अ्निष्ट अग्नि आदि का परिहार खोजते ही है। 
प्रस्यथा अनिष्ट अ्रग्नि आदि में भी प्रवृत्ति हो जाने से किसी को भी अपने इष्ट की सिद्धि ही नहीं हो 
सकेगी अतएवं विधि के समान निर्षध भी शब्द का अर्थ है भर प्रवृत्ति का हेतु है। यदि आप कहे कि 
“ग्राहुविधानू प्रत्यक्ष न निषेध्‌ विपश्चित:। नेकत्वे आगमस्तेन प्रत्यक्षेर प्रबाध्यते”॥ शअ्र्थ--विद्वान्‌ लोग 
प्रत्यक्ष को विधायक#-विधि को विषय करने वाला मानते हैं, कितु निषेधक- प्रतिषेध को विषय करने 
वाला नही मानते है । इसलिये एकत्व के समर्थन में जो आगम है, वह प्रत्यक्ष से बाधित नही होता हं । 
यदि ऐसा ही एकात मानोगे तो आपके यहां प्रत्यक्ष प्रमाण अथवा उपनिषद्वाक्य भी जैसे श्रपना विधान 
करते हैं बेसे ही भ्विद्या का या श्रन्य सांख्य, सौगत, जन के सिद्धांत का भी विधान ही कर देगे न कि 
निषेध । पुन: वेदवाक्य का अर्थ ग्रविद्या का परिहार करके मात्र सन्‍्मात्र परमन्नह्मल्प ही हे ऐसा आप 
केसे कह सकोगे ? एवं प्रत्यक्ष निषेध करने वाला नही है इस वाक्य के द्वारा आप निषेध का भी निषेध 
कंसे करेंगे ” यदि आप कहे कि प्रत्यक्ष से की गई परमब्रह्म की विधि ही तो अन्य पदार्थों का श्रभाव है। 
तब तो जेनधमं के अनुसार आपके प्रत्यक्षादि प्रमाण भावाभावात्मक ही सिद्ध हो जाते है पुनः एकात से 
वेदवाक्य का श्रर्थ विधि ही हे यह बात सिद्ध नही होती है । भाट्ट कहता है कि इसलिये आप नियोग को 
ही प्रमाण मान लीजिये ऐसे प्रभाकर का श्रभी तक पक्ष रखा है। अब प्रभाकर सामने झाता है तब उसको 
बुद्ध बनाकर भाट्ट अपना स्वार्थ सिद्ध करते हुये भावनावाद को पुष्ट करते है। 


८८ ] अ्रष्टसहस्री [कारिका ३-८ 


विधिवाद के खंडन का सारांड 


भाट्ट -आप कहें कि विधि ही वेदवाक्य का अर्थ हैतो आपके विधिवाद में भी हम प्रश्न 
करेंगे कि-विधि प्रमाण है या प्रमेय, उमयरूप है या अनुभय रूप, दावरव्यापार रूप है था पृष्प 
व्यापाररूप, उभयव्यापाररूप है या अनुभय व्यापाररूप है? यदि आप विधि को प्रमाण कहेंगे 
तो आप ब्रह्मद्वतवादियों के यहा अन्य प्रमेवं और क्‍या होगा ? यदि आप विधि के स्वरूप 
को ही प्रमेथ कहो तो सर्वया निरश, सन्मात्र देह वाली विधि प्रमाण और प्रमेय ऐसे दो रूप 
वाली कंसे होगी ? एवं प्रमागा प्रमेष को कल्पित कहते पर तो गाव बौद्ध ही हो जावोगे, क्योकि 
बौद्ध भी प्रमाण और प्रमेष दोनों को कल्वित--अन्यापोह रूप अ्रथ से मानता है किन्तु ग्रस्यापोह 
को वस्तु का कथन करने वाला नहीं मानता है एवं कल्पित उपनिपद्वाक्य से या हेतु से परत्रद्म का ज्ञान 
कंसे होगा ? यदि इन्हें वास्तविक कहोगे तो ढ ते आ जावेगा। दूसरी बात यह है कि ये उपनिषद्वाक्य 
अचित्स्वभाव है या चित्पभाव ? यदि अचित्स्वभाव कहो तो ब्रह्मा से भिन्न अचेतन रूप होने से द्ौल 
हो गया । यदि वित्म्व॒भाव कहो तो प्र.तयादक-गुरू के चित्स्रभाव है या प्रतिपाद्य--शिष्प के अथवा दोतों 
के ? यदि गुरु का कहो तो शिष्य को ज्ञान नहीं होंगा। यदि शिष्य का कहो तो गुर को ज्ञान नहीं होगा, 
यदि दोनो का बचित्स््रभाव मानों तो प्रइत करने वाले अनेक मनुष्यों को ज्ञान नहीं हा सकेगा । यदि कहो 
कि ये भ्रागम वाक्य और हेतु सभो के चित्स्वभाव है तो यह गुरु हैं, यह शिष्य हे, थे प्राशिनिक हे टत्यादि 
भेद नही हो सकेंगे । यदि इन भेदो को अ्रविद्या से मानो तो अविद्या गुरु मे ही गुर का बोध न कराकर 
शिष्य में गृह का एवं गुरु में शिष्य का भी ज्ञान करा देगी, क्य्रोति वह तो अविद्या ही है और वह एक्र ही 
हूँ, सभी मे अभिन्न रूप से समान काल में रहती हूं एवं अ्रविद्या को अविद्या से कम्पित कहने पर तो 
विद्या ही सिद्ध हो गई अत. सभी में संकर दोप हो जावेगा, यदि आगमादि को ब्रह्म से भिन्‍न ही मानोगे 
तो बाह्य वस्तु के सिद्ध हो जाने से अद्व तवाद समाप्त हो जावेगा । 


यदि विधि को प्रमेय रूप मानो तो किसी भिन्न प्रमाण को मानना ही होगा पुन द्वत आ जावेगा। 
यदि उभयरूप कहो तो भो विरोध ही है । अनुभयरूप मानने पर तो खरविपारा के समान अ्रवस्तु ही हो 
जावेग। । यदि पाचवा विकल्प लेवो तो भाट्ठ के मत मे प्रवेश होगा तथंव छठे में भा वही ब।त है । उम्य के 
व्यापार से कहो, तो क्रम से या युगपत्‌ ? इन दो विकलल्‍्पो से दोप ग्राते है ।एब अनुभय व्यापाररूप विधि को 
कहो तो वे ही अश्न मौजूद है कि विधि विपय का स्वभाव है या फल का स्त्रभाव है श्रथवा निस्स््रभाव ? 
विपपष का स्वभाव कहो तो निरालब्बाद में प्रवेश हो जाता है । तथैव फल का स्वभाव के हने पर भी व/क्‍्य 
के काल में स्त्र्गादि फन असंनिहित होने से निशालबवाद हो श्राता है। निःस्वभाव कहो तो "वेदवा । 
कुछ भी अर्थ नहीं है” ऐसा हो जाता है। द कल 
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पुनरपि यह विधि सत्‌ रूप है या असत्‌ रूप, उभयरूप है या श्रनुभयरूप ? सत्रूप कहो तो किसी 
को भी विधेय नही होगी, पुरुष के समान । असत्‌ कहो तो खरविपाण के समान हो जावेगी । उभयरूप कहो 
कि “दुष्टव्योरेष्यमात्मा” इत्यादि से ग्रसत्‌रूप है और पुरुषरूप से सत्रूप है तब तो हंत हो जावेगा । 
चतुर्थ पक्ष में सत्‌ का निपेध होने से श्रसत्‌ की विधि होगी अथवा सर्वथा दोनों का निषेध होने से “कथंचित्‌ 
सत्त्वासत््व” की विधि होगी तो ज॑नमत में प्रविष्ट हो जावोगे । 


तथैव वह विधि प्रवतंक स्वभाव्र है या अप्रवतेक रवभाव ? यदि प्रवर्तक कहो तो बौद्धादिकों को 
भी विधि प्रवतंक हो जावेगी । यदि द्वितीय पक्ष लेबो तो वेदवाक्य का अर्थ वह कंसे हो सकेगी ? 

इसी प्रकार वह विधि फन रहित है या फल सहित ? फल रहित कहो तो नियोग के समान प्रवर्तक 
नही होगी । पुन. वेदवाक्यों का अ्रम्यास भी क्‍यों किया जावेगा ? फल सहित कहो तो फलार्थीजनों की 
प्रवृत्ति स्वतः सिद्ध है, पुन विधि के अर्थ से क्या प्रयोजन सिद्ध होगा ? अतएव जिस प्रकार से वेदवाक्य का 
प्रथे नियोग करने में अनेक दूपणा आ्राते है तथेव विधि अथे मानने में भ्रतेक दूषणा झाते है । यदि श्राप विधि 
अर्थ को प्रमागा कहोंगे तो नियोग को भो प्रमागा मानना होगा। अतएव हमारे द्वारा मान्य “भावना” हो 
वेदवाक्य का अर्थ है ऐसा भाद्द का कथन है उसका भी ज॑नाचार्य खंडन करेगे । 


६० ] अष्टसहसी [ कारिका ३-- 


[ अवुनापर्थत भावनावादी भाट्ठों निषोगवाद सौगतमत चाश्रित्य विधिवादमदूषयत्‌ अ्तप्रभति स्वपक्ष 
भावनावाद पोषयति | 

'स एवं वाक७्यार्थोस्व्वित्ययुक्तम--च्थात्व”थवल्लियोगस्थ. परोपवरिणतस्वरूपस्य 
वाक्यार्थतया प्रतीत्यभावात्‌-स्वेत्र भावनाया' एवं वाक्यार्थत्वप्रतीते: | सा हि द्विधा; 
शब्दभावनाथं भावना च । 
“शब्दात्मभावनामाहुरस्पामेवः लिडादय: । *इयं 'त्वन्येव ' सर्वार्था गसवख्यातेष 2विद्यते” ॥॥ 

इति वचनात्‌ । तत्र शब्दभावना* शब्दव्यापार' । “जब्देन हि पुरुपव्यापारों 'भाव्यते, 
पुरुषव्यापा रेगा 'घात्वर्थो'”, घात्वर्थेन “फलमिति । 


[ यहाँ तक भावनावादी भाट्ट ने नियोगवादी प्रभाकर के मत का अवलबन लेकर एवं सोगत मत का भी आश्रय 
करके विधिवादी-वेदाती को दूधरण दिया है अब स्वथ अपना पक्ष पृष्ट करता है ।] ' 

प्रभाकर-अत' आपके ही कथनानुसार हमारे द्वारा मान्य वह नियोग ही वेदवाब्य का भ्र्थ हो जावे 
यही ठीक है । बाधा क्‍या है ? 

भावनावादी भाह--यह कथन ठीक नहीं है क्योंकि धातु के भ्रथ के समान आप प्रभाकर द्वारा वणित 
स्वरूप वाला नियोग ही वेदवाक्य का अथ्थं है ऐसी प्रतीति नहीं आती है क्योंकि सर्वत्र-- नियोग एवं विधि 
आदि के प्रतिपादक वंदिक एवं लौकिक वाकयों में भावना ही वेदवाक्य का अर्थ प्रतीनि मे । रहा है । उस 
भावना के दो भेद है--(१) गब्दभावना (२) अथंभावना । कहा भी है 

इलोकार्य--लिड_ लोट झादि लकार अर्थभावना से भिन्‍न शब्दभावना और आत्मभातना को कहते 
है क्योकि यह अर्थ भावना सर्वार्थं--सभी लक्कारो के ग्र्थों का प्रतिपादन करने वाली है झत सभी आस्यानों 
में विद्यमान है ॥ 

उसमे शब्दव्यापार को शब्दभावना कहते है “अग्निप्टोमेन' इत्यादि शब्द के द्वारा पुरुष का व्यापार 
उत्पन्त किया जाता है। पुरुष के व्यापार से धातु का अर्थ सिद्ध होता है तथा उस धातु के प्र से 
फल की सिद्धि होती है। ह 


१ नियोग । प्राभाकर । ३२ ब्रत, । ३ अत्र भावनावादी बदति |हति नियोगवादिवचो:युक्तम्‌ू---विसिवादवत्प 
रोदिततियोगस्याप्यप्रमाणत्वातु ।॥ ४ सन्मात्न ब्रात्वर्थात्न विधि | ५ प्रभाकर। ६ तियोंगविश्यादिस्वरूपप्रतिपादके 
वैदिके लोकिके च वाक्य्रे। ७ तेव (वाक्येन) भूतिपु (यागफियासु) के उैत्व प्रतिप्तस्थ वस्तुव (द्रप्टव्यादे:) 
प्रयोजकफ्रियामाहुमावंना भावनाविद । ८ ग्रथंभावनातों भिन्‍्मामू । € लिदलोट्तब्या कर्तार। १७ ग्र्भभावना , 
करोति धात्वथलक्षरणा वक्ष्यमाणेय सर्वाश्रप्रतिपादिनी भावना अस्यापूर्वोक्ताया. गब्दभावनातों भिन्‍ना । कृत ? सर्बाख्यानेपर 
विद्यमानत्वात । ११ सर्वोर्थों यजनादियंस्था सा। १० श्रग्निष्टोमेत्यादिना । १३ उत्पाद्यय। १४ यथा शब्दब्यापार ' 
१४ घात्वथंस्थ । 








() झब्दभावनातः (2) लिड्भादिष (3) यत. (4) उत्पादकत्व पुरुषव्यापारस्थ | (5) प्रेरणात्पर । (6) धात्वर्था इनि थी 
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भावाथं--भाट्टरों के यहा शब्दभावना ्रौर भ्रथ॑ भावना ये दो प्रकार की भावनाए मानी गई हैं। उनके 
ग्रन्थों में कथन है कि लिड लोट और तब्य ये प्रत्यय शब्दभावना और प्रर्थभावना को ही कहते है । संपूर्ग 
प्र्थों में व्याप्त “करोत्यथ” रूप ग्र्थ भावना तो सपूर्ण तिइन्त से आारख्यात--दशो लकारों में विद्यमान है। 
यह अर्थ भावना शब्दभावना से भिन्‍न हो है । इन दोनों भायनाम्रो में शब्दमावना तो शब्द के व्यापार रूप 
है क्योकि शब्द के द्वारा ही पुरुष का व्यापार भाविव किया जाता है और पुरुष व्यापार के द्वारा “यज्‌” 
“पच्‌” आदि धातुझो का प्रर्थ भावनारूप किया जाता है। तथा धातु के श्रर्थ से फल भावित किया जाता 
है यह शब्दभावनावादी भाट्टो का मत है, किन्तु उनका यह मत ठीक नही है क्योकि शब्द का व्यापार शब्द 
का अथे नहीं हो सकता है । “स्वगं की इच्छा रखने वाला पुरुष श्रग्निष्टोम वाक्य से यज्ञ को करे” इस 
प्रकार के शब्द से उस शब्द का व्यापार रूप यज्ञ प्रतिभासित नहीं होता है। वही शब्द अपने ही व्यापार 





का प्रतिपादक भला केसे हो सकेगा ? एक हो दाब्द स्वय प्रतियाद्य और प्रतिपादक इन दोनों रूप हो यह 
बात विरुद्ध है। वेदवाक्य के उच्चारण के समय प्रतिपादक शब्द का स्वरूप तो पहले से ही सिद्ध है और 
भविष्य में होने योग्य प्रतिपाद्य विषय का स्वरूप तो उस काल में असिद्ध है। झतएव अग्निष्टो म, ज्योतिष्टोम 
ग्रादि की भावना कराने वाले वाक्यों से अनुष्ठाता पुरुष का यज्ञ मे प्रवृत्ति कराने रूप व्यापार कैसे भावित 
किया जावेगा तथा पुरुष के व्यापार से यज्ञ करने रूप धातु का अर्थ भी फंसे भावित किया जावेगा ? 
तथंब धातु के श्र्थ से चिरकाल मे होने वाला स्वर्ग नाम का फल कंसे भावनायुक्त किया जावेगा कि 
जिससे आप भाट्ट के कथनानुसार भावना करने योग्य, भावना करने वाला तथा भावना का कारण इन तीन 
रूप से तीन झशो थे परिपूर्ण होती हुई भावता का विचार किया जा सके अथवा तोन श्रश वाली भावना 
आत्मा में विशेषतया भायी जा सके ? ग्रत. शब्दभावना वाक्य का अर्थ नही है। यदि पुरुष का व्यापार 
भावना है तब ता पुरुष यज्ञादि के द्वारा स्वर्ग को भावित करता है, किन्तु इस प्रकार यज्ञ से भाबित किया 
गया फल तो शब्द का अर्थ नहीं है। क्योंकि शब्द के बोलते समय स्वर्ग सन्निहित नही है। शब्द सुनने के 
पश्चान्‌ न जाने कितने दिन बाद यज्ञ किया जावेगा और बहुत दिन पीछे मरने के बाद कदाचित्‌ स्वर्ग सिल 
सकेगा भ्रतः अनेक दूपरणों से दूषित होने से 'भावना' वेदवाक्य का श्र नहीं है। 


इस प्रकार से पुरुष के ब्यापार में शब्द व्यापार के समान और धातु के श्र्थ में पुरुष व्यापार के 
समान फल में जो धातु का अर्थ है वह भावना हो, ऐसा प्रसंग नहीं आता है। अर्थात्‌ पुरुष के व्यापार में 
शब्द का व्यापार है तथा घात्वथं में पुरुष का जो व्यापार है वह भावना है। उसी प्रकार से फल में 
घात्वर्थ भावना नही है अन्यथा वह शुद्ध धात्वर्थ सन्मात्ररूष होने से विधि-ब्रह्माद्व त रूप हो जावेगा किंतु 


ऐसा है नहीं । 


8२ ] प्रष्टसह स्री [ कारिका ३े-- 


न॒'चैव॑ पुरुष'व्यापारे शब्दव्यापारथ्वद्धात्व्थं च पुरुपव्यापारवत्‌ फले धात्वर्थों भावना- 
नुषज्यते*---तस्य शुद्धस्य सन्‍्मात्ररूपतया विधिरूपत्वप्रमद्भात्‌ । तदुक्तम ।-- 

“सन्मात्र “भावलिद्धं ःस्थादसंपृक्‍त तु कारक:3 । घात्वर्थ:४ केबल: शुद्धो' भाव हत्यभिधीयते ॥ 
)०तां “प्रातिपविकार्थ!' शव धात्वर्थ च प्रचक्षते । सा सत्ता सा महानात्मा"* यामाहुसत्वतलादयः 


इति च ५१प्रतिक्षिप्त१भ्चेवविधो विधिवादों नियोगवादिनवेति नास्माक!ध्मत्राति- 





[पर्थात्‌ वह धात्वर्थ सत्मात्ररूप हे या यजनादि रूप हूँ श्रथवा फ़ियारूप है ? इत्यादि रूप से भाट्ट तीन विकल्प 
करके क्रम से दूषण दिखाते है ।| 

यदि धात्वर्थ को शुद्ध सन्मान्र मानो तो वह विधिरूप ही सिद्ध होगा । कहा भी है-- 

इलोकार्थ--जो कारकों के सपक से रहित सन्मात्र, भावलिंग है एव केवल--भिन्‍न अर्थ से रहित 
शुद्ध (अपने अतर्गंत विशेषों से रहित) भाव है वह धात्वर्थ कहलाता है ॥!१॥॥ 

इलोकार्थ - ज्ञानीजन प्रातिपदिक अर्थ को और धातु के अर्थ को सत्ता कहते है तथा वह सत्ता ही 
महान आत्मा (परब्रह्म ) स्वरूप है । उस सत्ता को ही “त्व और तल्‌” आदि प्रत्यय द्योतित करते है ॥॥२॥ 

प्रातिपदिक शब्द का भर्य--पारिनि व्याकरग्ग में धातु और प्रत्यय से रहित अ्रथंवान्‌ शब्द को 
“प्रातिपदिक” कहते है एवं कातंत्रव्याकरण में “धातु विभक्तिवज्य॑मर्थवल्लिग” सूत्र स उसे लिग सज्ञा है 
एवं जेनेन्द्र व्याकरण में इसे “मृत” सज्ञा दी है । 

इस प्रकार के विधिवाद का नियोगवादी के द्वारा निरसन कर दिया गया है अतः हम भावनाव,दी 
भाट्टो को इस विधिवाद के निराकरण करने में विशेष ग्रादर नही है। यदि आ्राप कहे कि सन्म्त्र से भिन्‍न 
यजनादि रूप ही धात्वर्थ है तब तो वह भी प्रत्यय के श्र्थ से शुन्य होने से किसी अग्निहोत्रादि वाक्य से 
प्रतीति में नही आता है प्रत्युत प्रत्यय सहित ही वह धातु का श्र्थ उस वाक्य से जाना जाता है। अर्थात्‌ 
प्रत्ययार्थ विशेषणभूत का ही उससे ज्ञान होता है। 





१ घात्वथंस्थ फलजनकत्वप्रकारेश । २ कपुस्तके पुरुपव्यापार इति प्रथमान्तेन पाठ । ३ यथा शब्दब्यापार | 
४ पुरुषव्यापारे शब्दव्यापारों यथा धात्वर्थें पुरुषव्यापारों भावना तथा फले धात्वर्थों भावना न। ४ धात्वर्थस्य। 
६ स॒ हि घात्वथं. सनन्‍्मात्ररूपो वा यजनादिरूपो वा क़ियारुपो वति बिकल्पत्रय मनसि कृत्वा फ्रमेण दूषपयति भाद्द,। 
७ भाव इति निरचेयम्‌ । ८ अ्थन्तिररहित.। € स्वान्तर्गतविशेषरहितः । १० सत्तामू । ११ अ्र्थवदधातुरप्रत्यय 
प्रातिपदिकमिति पारियनिकृता शब्दाना सज्ञा । १२ परब्रह्म | १३ एवं नियोगवादिना धात्वर्थभावनावाद प्रतिक्षिप्त. तथा 
विधिवाद, प्रतिक्षिप्त. । १४ भावनावादिना विधिवादनिराकरणे । 


() स्वेन क्रियमाणे पुरुषव्यापारे शब्दव्यापारों यथा शब्दभावना (2) विधिशापक (3) यत: (4 ) यागादिविशेषशारहित: 
(5) विभकत्यादिरहितनामर्थ: (6) थुद्धधात्वथेरूप । 


भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद | ६३ 


तरामादर: । 'भ्रथ' 'ततोन्यो घात्वर्थ2 सोषि न “प्रत्ययार्थशून्य: 'कुतश्चिद्ाक्यास्प्रती- 
यते--तदु/पाधेरेव तस्य ततः सम्प्रत्ययात्‌ । प्रत्ययार्थस्तत्र' प्रतिभासमानोपि न प्रधान 
'कर्मादिवदन्य' 'त्रापि भावादिति चेत्‌ 'तहि धात्वर्थो यजनादि' प्रधान मा भूत्‌ /प्रत्ययान्तरेपिः 
भावात्‌ प्रकृत"प्रत्ययापायेपीति समान पश्याम:' । “यदि पुनः “क्रिया सकलव्यापिनी- 
धात्वर्थ -सर्वंधातुषु भावात्‌ तदा सेव “भावना कि नेष्यते-' 'सर्वार्थेषु सदभावात्‌ । यथेव हि 
जुहुयाज्जुहोतु होतव्यमिति लिडागदय:* क्रिया हवनावच्छिन्ना*” प्रतिपादयन्ति तथा सर्वाख्यात- 


विधिवादी--प्रत्यय कः अर्थ उस धातु के अर्थ में प्रतिभासित होता हुआ्ना भी प्रधान नहीं है क्योंकि 
वह प्रत्यय का अर्थ कर्म करगा आदि के समान अन्यत्र--बात्वतर (भिन्न धातुग्रो) में भी विद्यनान है । 

भाह-तंब तो धातु का अर्थ यजन आदि भी प्रधान नहीं होवे क्प्रोकि प्रकृत प्रत्यय (लिडः लोद 
तव्य) के श्रभाव में भी प्रत्ययातर में विद्यमान है। इस प्रकार से हम भावनावादों और आ्आाप विधिवादी 
दोनो के प्रति दूपण समान ही दीखते है। 

यदि पुनः सकल व्यापिनी क्रिया धातु का अर्थ है क्योंकि सभी धातुओं में विद्यमान है तो उसी को 
ही भावना-पुरुष भावना रूप क्यो नही स्वीकार कर लेते हो, क्याकि वह क्रिया सभो यजनादि लक्षण अर्थो 
मे मौजूद है। ग्र्थाव्‌ भावनावादी कहता है कि हे विधिवादिन्‌ ! झ्रापके द्वारा स्वीकृत सन्म्रात्र--सत्तामात्र 
परम ब्रह्म ही। धातु का अर्थ नहीं है क्योकि सकलबव्यापिनी--सभी घातुओ में व्याप्त “करोति" इस अर्थ के 
लक्षण वाली क्रिया सभी धातुओ मे सभव है ऐसा “करोरति' क्रिया लक्षण घात्वर्थ याद आप स्वीकार कर 
लेते हो तब वो हम लोग भी उसी सर्वव्यापिनी क्रिया को “ भावना-पुरुषभावना रूप” क्यो नही स्वीकार 
करंगे अपितु करंगे ही । क्योकि सभी प्रर्थों मे श्लौर सभी आख्यातो मे वह क्रिया सभव है । 

जिस प्रकार से “जुहयात्‌, जुहोतु, होतव्य'” (हवन करना चाहिये) इस अकार के लिडः , लोट, तब्य 


१ द्वितीयविकल्प (भाट्ट )। २ भावनाबाद्याह-हे विधिवादिनू एवं कि तवाभिप्रायः। तत. समन्मात्रादन्य एवं धात्वर्थ 
इति तदा-सोपि धात्वर्थ प्रत्ययाथरहितों न दृश्यते। ३ यजनादि । ४ लिडाद्यर्थ करोत्यथंव्याप्त । ५ अग्नि- 
होत्रादे' । ६ प्रत्यवयसहितस्येव तस्य घात्वथेस्य तता वाक्यात्प्त्ययों भवति। ७ स प्रत्ययाथं उपाधिविशेषण यस्य स 
तथोक्तस्तस्थ तदुपाधे: प्रत्ययार्थविशेषशाभूतस्य सम्प्रत्ययात्‌ । ८ प्रभाकर. । विधिवाद्याह । € धात्वथें। १० कर्मकरणा- 
देयेधान्यत्र भावो विद्यते । ११ घात्वन्तरे । १२ भाट्ट । १३ घात्वर्थान्तरे । १४ लिक्लोटतव्य । १५ वय भावनावादिन है 
विधिवादिन्‌ तव मम॒ च्‌ तुल्य दूपरण पश्याम, । १६(तृतीयो विकल्प.) भावनावादी प्राह ।--हे विधिवादिन्‌ भवदशभ्युपगत 
सन्मात्रस्तावद्धात्वर्थों न। यदि पुन सकलब्यापिनी करोत्य्थलक्षणा क्रिया सर्वधातुपु सम्भवाद्धात्वथंस्त्वया भ्यु पग म्यते 
तदास्मामिः सेव सर्वव्यापिनी क्रिया भावना कि नेप्यते । अ्रपि त्वभ्युपगम्यत्ते । कुत. ? सर्वर्थेषु सबख्यिातेषु च तस्या: 
सम्मवात्‌ । १७ यजनपचनादिक्रिया । १८ पुरुषभावना। १६९ यजगादिलक्षणेपु लडादिपु च। २० हृवनविश्विष्टास्‌ । 


हे ज++ अ+ ++-+ अमल क 8, - कलयब्कन्र कद, 


(।) योगाचार: (2) यजनादि । (3) लडादौ (4) लोट तब्य । 


६४ | प्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


'प्रत्यया अ्पि--पचति पपाच पक्ष्यतीति पचनावच्छिन्नाया' क्रियाया एवं प्रतिपत्ते: । 
पाक करोति चकार करिष्यतीति!। 'तथा च लिडादिप्रत्ययप्रत्याय्य करोत्यर्थ एवं वाक्‍्यार्थ 
इत्यायातम्‌ । '*स च *भावतास्वभाव एवेति न चात्वर्थ एवं वाक्यार्थतया प्रतीयते । 
ध्नापि कार्यादिख्यो+ नियोगः । 








भी प्रतिपादित करते है क्योंकि “प्रति, पपाच, पर््यति” इस प्रकार से पचन से अविच्छिन्न -व्याप्त 
क्रिया ही जानी जाती है। उस क्रिया से वह पाक को करता है, किया था और करेगा इत्यादि ज्ञान होता 
है। इस प्रकार से क्रिया को भावना मान लेने पर लिड्मदि प्रत्यय से जानने योग्य 'करोति' का अर्थ ही 
वेदवाक्य का श्रर्ण होता है यह बात सिद्ध हो जाती है श्रौर वह आझात्मा शुद्ध भावना स्वभाव ही है इसलिये 
यह तीन प्रकार क्रा धात्वर्थ ही वाक्यार्थ-वेद के श्रर्थ रूप से प्रतोति में नही आता है और न कार्यादिशप 
नियोग हो वेद के अर्थ रूप से प्रतीति में आता है । 

विशेषार्थ--वेदवाक्यों मे विधिलिड_ लोट और तब्य प्रत्यय पाये जाते है यथा “अग्निप्टोमेन यजत्‌। 
इस “यजेत" क्रियारूप पद में विधिलि३ है तथैव यजताम्‌ और यप्टव्य में लोट्‌ और तब्य प्रत्यय है । 
व्याकरण के नियम के अनुसार मूल में दो तरह के शब्द होते है प्रकृति और धातु | पुरुष या धर्म शब्द 
प्रकृतिरूप है और भू, पत्तू, पठि आदि धातु कहलाते है | कातत्रव्याकरण में “घातुविभक्तिवज्यमर्थवल्लिंग ! 
इस सूत्र के अनुसार धातु और विभक्ति से रहित अर्थवाले पुरुष, धर्म आदि शब्दों को लिग सज्ञा है। 
सिद्धातकौमूदों में इसकी प्रातिपदिक सज्ञा है और जनेन्‍द्र व्याकरण मे इसी को मृत सज्ञा है। इस मृत 
सज्ञक शुद्ध प्रकृति रूप शब्दो से विभक्‍ति सु औ जस्‌ भ्रम आदि झ्ाकर इस एक पुरुष शब्द को ही 
एकचचन, द्विवचन, बहुवचन एवं कर्ता कम करण भश्रादि रूप सिद्ध कर देती है। जसे "पुरुष. का अर्थ 
एक पुरुष है तो “पुरुषौ” का अ्रर्थ दो पुरुष हो जाता है तथा “पुरुष ' का अर्थ ' पुरुष को” हुआ, तो “पुरुषशा ' 
का अर्थ “पुरुष के द्वारा” हो जाता है । अतः प्रकृति और विभक्त श्र्थात्‌ प्रत्यय मिलकर ही अर्थ को 
प्रकट करते है। उसी प्रकार से मिडन्त में भी “भू, कृ' आदि बातु है इनसे दश लकार से सबधित मि, वस, 
मस्‌ आदि विभक्तियाँ आती है एवं कृदत प्रकरण के अनुसार “तब्य तृच' आदि प्रत्यय भी आते है तभी 
इनका श्रर्थ स्पष्ट होता है। शुद्ध प्रकृति या धातु में यदि प्रत्यय के द्वारा विकार उत्पन्न न होवे तो बे ज्यो- 
के त्यों पड़े रहेंगे उन शुद्ध प्रकृति या धांतु से कोई भी वाक्य रचना नही बनेगों। हा ! उनमे प्रत्यय के 
लग जाने पर विकार के उत्+न्‍न हो जाने से वे अनेक पभ्रर्थों को प्रकट करने लग जाते है । ज॑से 'जिन य जेब, 
“घमेमाश्रयामि, अह गच्छामि ' आदि वाक्य रचना एक-एक पदो के मिलाने से ही बनी है और “सुम्मिडन्त 
१ लडादबः । २ केन प्रकारेण प्रतिपत्तिरित्युक्त आह । ३े ज़ियाया एवं भावनात्तवे चच । ४ आत्मा । भू चुद्धभावना । 
६ त्रिविधोषि धात्वर्थ: | ७ भाट्ट-। ८ वाक्याथंतया न प्रतीयते । 


() प्रनेत (2) शाप्यः (3) पुरुष । 








“+++नज-ज->+झ_+-तत........ 
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पद॑” इस सूत्र के अनुपार सूर स्रादि विभकतियां एवं मिडादि (तिडगदि) प्रत्ययों के लगने से ही शब्दों की 
पद संज्ञा होती है और पदो के समुदाय को वाक्य सज्ञा होतो है। अब यहाँ विचार इस बात का करना है 
कि 'यजैत' पद में जो लिझ प्रत्यय पड़ा है उसका क्या अर्थ है। प्रभाकर तो शुद्ध मात्र प्रत्यय के अर्थ को 
ही नियोग कहते है उनका कहना है कि “अग्निप्टोमेन यजेत्‌” वाक्य सुनकर “ नियुक्तो5हमनेन वाक्प्रेन” 
इस प्रकार मै इस वाक्य के द्वारा यज्ञ कर्म में नियुक्त हो जाता हूैँ। विधिवादी कहते हैं कि शुद्ध यज्‌ 
प्रातु का जो अर्थ है वह सत्तामात्र है, वही विध्रि श्र्थात्‌ ब्रह्मस्वरूप है। अर्थात्‌ इस 'यजेत' पद में जो 
धातु का अथ है उसी धात्त्र्थ को यह वकक्‍्य कहता है। 

भावनावादी कहता है कि यह उपयुक्त वाक्य न वेवल धातु अर्थ को ही कहता है और न ही 
बेल प्रत्यय के ग्रथ' को ही कहता है किन्तु इसमें जो “यज्ञ को करे” इस रूप से करोति क्रिया का भ्र्थ 
है वही भावना है। भ्रत 'यजेत' यह वाक्य, भावना अर्थ को ही कहता है। उनके ग्रंथों में कथन है कि--- 
लिडइ, लोट और तब्य प्रत्यय मात्र प्रत्यय के अर्थ रूप अर्थभावना से भिन्‍न ही शब्दभावना और आत्म- 
भावना को कहते है । हाँ | सपूर्ण श्रर्थों में व्याप्त हो रही “करोत्यर्थ” रूप अ्रथ॑भावना से भिन्‍न ही है जो 
कि गच्छति, पचति, यजति झ्रादि संपूर्ण तिइन्त-अआ्राख्यात दशशों लकारों में विद्यमान है यह अर्थभावना 
शब्दभावना से भिन्न है। इत दोनों भावनाओं में शब्दभावना तो शब्द का व्यापार स्वरूप है क्योकि शब्द 
के द्वारा ही पुरुष का व्यापार भावित किया जाता है और पुरुष के व्यापार से यजू, पच्‌ झादि धातु का 
ग्र्थ भावित किया जाता है तथा धातुप्रो के अर्थ से फल भावित किया जाता है यह शब्दभावनावादी 
भाट्टा का मत है। इस भाट्ट ने घात्वर्थ के विषय में तीन विकल्प उठाकर दूषण दिखाये है । यथा -- 

है धात्वर्थ शुद्ध सन्‍्मात्र रूप है, यजनादि रूप है, या क्रिया रूप है ? यदि धात्वर्थ को शुद्ध सन्मात्र 

अर्थ ही मानों तब तो बह विधि रूप है क्योंकि जो कर्ता, कर्म आदि कारकों से रहित, भिन्न अर्थों से रहित, 
अपने अ्रतगेत विशेषों से रहित केवल भावमाजन्र है वही धात्वर्थ है उस सत्ता को और प्रातिपदिक अ्र्थ--- 
अर्थवान्‌ शब्द को ही धात्वथं कहते है । वह सत्ता ही महान्‌ आत्मा है परमब्रह्म स्वरूप है। त्व, तल और 
श्रण्‌ आदि प्रत्यय उसको प्रकट करते है जसे ब्राह्मणता, ब्राह्मग्गत्व, पाडित्य आ्रादि शब्द भाववाची है। 
त्व, तलू, यण्‌ आदि प्रत्ययों से प्रगट हो रहे है । इस प्रकार से यदि श्रथम पक्ष रूप से धात्वथं को शुद्ध 
सनन्‍्म,त्र मानो तो विधिवाद ही भरा जाता है जो कि हम भाट्टरो को इष्ट नहीं है। यदि श्राव दूसरा पक्ष 
लेब्ो कि सन्‍्मात्र से भिन्‍न यजनादि रूप धात्वर्थ है तब तो वह प्रत्ययों के अं से धन्य होने से किसी 
अग्निहोत्रादि वाक्य से प्रतोति में नही भरा रहा है प्रत्युत वाक्‍य के द्वारा प्रत्यय से सहित ही धातु का 
अर्थ प्रतोति में आता है। 


इसो बीच में विधिवादी बोल पड़ता है कि भले हो यज्‌ धातु के अर्थ मे लिडः प्रत्यय का अर्थ 
प्रतिभासित हा रहा हो किन्तु वह प्रत्यय का अर्थ प्रधान नही है क्योकि वह प्रत्यय का श्रर्थ मिन्‍न-भिन्‍न 
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पनेकों धातुझों में भी पाया जाता है, अत. घात्वर्थ ही प्रधान है। इस पर पुन भाद्ट कहता है कि हम 
इससे विपरीत भी कह सकते हैं कि यजू, पच्‌ आदि धातु का भ्र्थ भी प्रधान नहीं है क्योकि प्रकरण प्राप्त 
लिइ, लोट और तब्य प्रत्ययो के अतिरिक्त भी लटू, लिटू, तच आदि अनेको भिन्‍न-भिन्‍न प्रत्ययों में आपका 
यजू, पच्‌ आदि धातु का अर्थ विद्यमान है। अर्थात्‌ जैसे यजेतू यजता आदि में विधिलिक लोटू प्रत्यय का 
श्र है यज्ञ करना चाहिये, यज्ञ करो। किन्तु यह प्रत्यय का अर्थ प्रधान नही है, मात्र यज्ञ रूप घातु का 
भाव अर्थ ही प्रधान है, तब यज्‌ धातु भी लिडादि प्रत्ययों के अतिरिक्त यजति, इयाज, यप्टा आदि के 
लट्‌, लिटू, तृच आदि भिन्न-भिन्न प्रत्ययों मे पाया जाता है जिसका अर्थ-यज्ञ को करता है, यज्ञ किया 
था, यज्ञ करने वाला आदि हो जाता है | यह यज्‌ धातु भी अनेकों प्रत्ययों मे चली जाती है अत धातु 
के प्रत्यय का अथ हो प्रधान मानो क्योकि अनेको प्रत्ययों मे धातुए व्याप्त रहती है। विधिवादी कहता 
है कि धातु का अर्थ तो सपूर्ण ही लिइ, लिटू, लुट आदि प्रत्ययों में माला में डाले हुये सूत्र के समान 
झ्ोत-प्रोत है अत धातु अर्थ प्रधान है उस पर भाट्ट कहता है कि इस प्रकार से तो संपूर्ण यजि, पचि, भू, 
कृ आदि धातुओ के अर्थों मे पीछे-पीछे चलता हुआ प्रत्यय का अर्थ भी तो अन्वय रूप हो रहा है भ्रत 

प्रत्यय का अर्थ ही प्रधान मानना चाहिये। यदि आप अद् तवादी यो कहे कि विशेष-विश्वप रूप प्रत्यय 
का अर्थ तो सभी धातुओं के अर्थों में श्रन्वय रूप नहीं है जैसे एक विवक्षित तिपू या तस्‌ विभक्ति [प्रत्यय ) 

का अर्थ सभी मिप्‌ वस्‌, लुटू, क्ति, तलू आदि प्रत्यय वाले धातु के अर्थो में अन्व्य रूप नहीं है। इस पर 
हम भाट्टों का भी यही कथन है कि विशेष रूप से एक यज्‌ धातु का अर्थ भी पत्र, गम आदि धातुओं के 
साथ लगे हुये प्रत्ययों के अर्थो में ओत-प्रोत हो करके कहाँ रहता है। हाँ ! सामान्य रूप से घातू का 
अर्थ सपूर्ण प्रत्ययों के अर्थों में अन्वित है । इसलिये आप धातु के अर्थ को प्रधान कहेंगे तो हम प्रस्ययों के 
अर्थ को प्रधान कहने लगेगे यह प्रश्नोत्त रमाला दोनो मान्यताओं में समान ही है अताग्व बेदवाक्य का 
अर्थ “शुद्ध धात्वर्थ रूप सन्‍्मात्र है। यह कथन भी गलत है एवं वेदवाक्य का अर्थ “धातु के प्रत्यय 

के अर्थ रूप ही हैं” यह भी गलत है। हा | यदि आप तृतीय पक्ष लेते हो कि धातु का अर्थ 

क्रियारूप है तब तो ठीक हो है क्योंकि “करोति'” प्र्थ लक्षण वालो क्रिया सभी धातुओं में 

विद्यमान है । ऐसा करोति क्रिया लक्षण धात्वर्थ यदि श्राप मान लेबे तव तो हमारे भावनावाद का ही 

पोषण हो जाता है क्योकि सभी अर्थों में और सभी लकारों में वह करोति किया व्याप्त हे, वही तो 

भावना है । जंसे जुहोतु, जुहुयात्‌, होतव्य से लिडः , लोटू, तब्य प्रत्यय हवन से विशिष्ट क्रिया को बत- 

लाते हैं उसी प्रकार से सभी लटू लिट्‌ आदि लकार भी बतलाते है। जेसे “याग करोति, चकार, 

करिष्यति” ये क्रियाये भी अथवा “पचति, पाक करोति” आदि ज़ियाये भी सर्वत्र करोति ब्रर्थ को ही 

बताती हैं । पकाता है, पाक को करता है। यजति, याग करोतियजता है, यज्ञ को करता है इत्यादि में 
करोति क्रिया ही प्रधान है वही वेदवाक्य का अर्थ है। ऐसे भावनावादी ने अपना पक्ष पुष्ट किया है। 
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[ शब्दव्यापाररूपेण शब्दभावनेव नियोग दति प्रभाकरेश मन्यमाने सति भाट्ट. तन्तिराकरोति ] 


'ननु 'शब्दव्यापाररूपो नियोग. प्रतीयत' एवं । शब्दों हि स्वव्यापारस्थ पुरुषव्या- 
पारकरगा”लक्षगास्थ अतिपादको', न पुन कारक. जब्दादुच्चरिताब्नियुक्तोहमनेनेति' प्रतिप- 
त्तगां प्रतिपत्तेरन्‍न्यथानुपपत्तेरिति" चेत्‌ु 'तहि 'भावनेंव नियोग इति शब्दान्तरेणोक्ता 
स्यात्‌ । तदुक्तम्‌ ।-- 
दाब्दादुच्च रितादात्मा ! * नियुक्तो गम्यते नरें! । भावनातः'' पर: को '* वा नियोग: परिकल्प्यतास ॥ 
इति । 

| गृहीतसकेल' अब्दो९र्थ प्रत्यायति अगृहीतसकेतों वास्य विचार क्रियते | 


श्स्यान्मतम्‌ यदि गब्दव्यापारों भावना कथमग्रहीतसदू तो” नेंब गच्छति 
[ “गब्दब्यावारख्प शब्दभावता ही नियोग है” ऐसा प्रभाकर क॑ द्वारा मानने पर भाद्ट कहता है कि आपने भावना 
को ही नियोग नाम घर दिया हे वास्तव में भावना ही प्रतीति मे ग्राती है । | 
प्रमाकर-- अग्निहोत्रा दि शब्द का व्यापार रूप नियोग ही वेदवाक्य के अ्थ्थरूप से प्रतीति में आता 
है, क्योंकि शब्द पुरुषव्यापारकरण लक्षण (कार्यरूप व्यापार के प्रति साधक्रतम लक्षण) अपने व्यापार 
का प्रतिपादक है-- ऐसा करो! इस प्रकार से शब्द ही ज्ञापक है किन्तु कारक नहीं है। अन्यथा 
उच्चारण किये गये शब्द से “मै इस अब्द से नियुक्त हम्मा ह” इस प्रकार से ज्ञाता पुरुषों को ज्ञान नहीं 
हो सकेगा। अन्यथा-जब्दोच्चा रण के अभाव में “नियुक्तो-्ठमनेन” इस प्रकार की प्रतिपत्ता-ज्ञाताओं को 
अनुपपत्ति-प्रतोति नहीं होती है। यह “अन्यथानुपपत्ति” का स्पष्टीकरण है । 
माहु--तेब तो भावना ही नियोग है उसी को आपने शब्दातर-“शब्दभावना ' इस भिन्‍न शब्द से 
कह दिया है । कहा भी है-- 
इलोकार्थ--उच्चा रण किये गए शब्द ये आत्मा नियुक्त है ऐसा मनुष्यों के द्वारा जाना जाता है 
इसलिए शब्दभावना शे भिन्‍न कोई लियोग है ऐसी कल्पना क्यों करना ? अर्थात्‌ नही करना चाहिये । 
[ सकेत ग्रहग्ग किये हुए शब्द पर्व का ज्ञान कराते हैं या विना शकत ग्रहरा किये हुए ही शब्द श्रथे का ज्ञान 
कराने है ” इस पर विचार किया जा रहा ह | 
बौद्ध--यदि शब्द के व्यापाररुण भावना है तव तो सकेत को ग्रहण न करने वाला पुरुष “नियुक्तो- 


१ प्रभाकर, । २ अग्निहोत्रादि । ३ वाबयार्थंतया । ४ क्रतिरूपव्यापार प्रति साधकतमलक्षरास्येति। ५ ज्ञापक:। एव 
कुविति । ६ दब्देन । ७ अन्यथा शब्दोच्चारणाभावे नियुक्तोहमनेनेति प्रतिपत्तू णा प्रतिपत्तिनोपपद्यते । ८ भाट्ट' । € शब्द- 
भावना । १० स्वरूपम। ११ शब्दभावनात । १२ न कीपीत्यर्थ । १३ सुगतरय | १४ प्रेरणा । १५ नावगच्छतीति 
पाठान्तरमू 


अज -++« लत ++--+++___-.बतलत00त0ह0ह0हु हु 
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() श्रत: हे 


£्ष्] पझ्रष्टसहुली [ कारिका ३-- 


नियुक्तोहमनेनेति स्वभावतस्तस्य' नियोजकत्वात्‌ू । सद्भुतग्रहणास्यानुपयोगित्वादिति 
रतदसमीचीनमेव-सछ्कू तस्य* तथाआवगतौ' सहकारित्वात्‌र--सामग्री जनिका नैक॑ कारण- 
मिति प्रसिद्ध । 'ननु च सद्छू तसामग्री' न प्रेरणो भावनाया” वा व्याप्रियते-- अर्थवेदने 
तस्या: प्रव॒त्ते:---अर्थ प्रतीतौ'पुरुषस्य 'स्वयमेव ''तत्र तद्थितया प्रवृत्त' । इद कुविति” 


किन न तन न त 





5हमनेन ” इस प्रकार से क्‍यों नहीं जानता क्योंकि आपके मत से शब्द तो स्वभाव से ही नियोजक है। 
ग्रतः सकेत का ग्रहण करना झनुपयोगी ही है । 


माइ- आप बौद्धो का जो यह कथन है वह भी समीचीन नहीं है। “इस शब्द का यह अथ्थ है” 
ऐसा सकेत उस प्रकार के ज्ञान में सहकारी कारण है श्रर्थात्‌ सकेत को ग्रहण करने की शब्द में योग्यता 
नही है क्योकि सकेत को ग्रहण करने वाला ज्ञान है न कि शब्द | सामग्री कार्य की जनक होती है 
तथा कोई भी कार्य एक कारण जन्य नही है यह बात प्रसिद्ध है । 


बौद्ध-सकेत लक्षण सामग्री प्रेरणा मे-नियोग में अथवा भावना-शब्द और पुरुषरूप भावना में 
व्यापार नही करती है किन्तु अर्थशवेदन-पर्थ के ज्ञान में उस सकेत सामग्री की प्रवृत्ति हे अर्थातें सामग्री 
श्रथे के ज्ञान में ही प्रवृत्ति करतो है किन्तु स्थिर, स्थूल, साधारण आकार रूप बांहा पदार्थ में प्रवृत्ति 
नही करती है । यदि सकेत लक्षण सामग्री अर्थ ज्ञान में व्यापार न करे तब तो पुरुष की अर्थ में प्रवृत्ति 
भी कैसे हो सकेगी, किन्तु जल का ज्ञान होने पर पुरुष उसमे स्नानादि की प्रवृत्ति करता हैं ऐसा देखा 
जाता है। अर्थ को प्रताति होने पर पुरुष स्वयमेव-नियोग और भावना से निरफेक्ष रूप हैं; उस अर्थ मे 
तदर्थो रूप से प्रवृत्ति करता है क्योंकि सकेत सामग्री से अर्थ का परिज्ञान होने पर प्रुग्प की प्रदूर्चि 
घटित होती है | “इद कुरु” इस प्रकार से प्रेपण और अध्येषण रूप लिडर्थ को हो पतोति होता दे। 
यदि उसकी प्रतीति न मानों तो नियुक्तत्व का ज्ञान नही होगा ओर नियोज्य-पुरुष का कार्य में व्यापार 


१ शब्दस्य यत स्वभावेन नियोजकत्वमू । २ कायस्पेत्यध्याहार । रे सीगनमाशद्धव भेट्ट ब्राह।४झय 
शब्दस्यायमर्थ इति सड्धू तः' | ५ सद्भूतग्रहगों शब्दस्यायोग्यत्वात गाद्ूतग्राहक ज्ञानन वु शब्द | ६ कार्यस्य । ७ 
बौद्ध, । ८ सद्धू तलक्षणा सामग्री । ६ प्रेरणायामिति वा पाठ ! तिथोगे । १० उभयरूपायाम्‌ । ११ यदिसद तसामग्री 
न तत्र व्याप्रियते तदा पुरुषस्य कथमर्थे प्रवृत्तिरित्युक्ते आह । १२ सत्यामू । १३ तियोगभावनातिस्पेक्षयया । १४ ग्रथे । 
१५ सद्डू त्तसामग्रया अर्थपरिज्ञाने सनि प्रवृत्तिथटनात्‌ । १६ किज्च भावना हिं प्रेपणास्येपगारूपा । सा च॒ प्रयोज्यप्रयो जक- 
दयी बिना तयोइ्च बाध्यमानप्रतीतिकत्वेनाःसस्वात्कुत सा भावना ४ यतस्तत्न सद्कुतों व्याग्रियेतेति बत्त काम । 
किज्न्च प्रेषणाध्येषबणयोरपि बहिरथंरूपतया न जाब्दी प्रतीतिरस्ति बुद्धययारूपस्थेवार्थस्य शब्दवाच्यत्वादत कथ तद्गर पा 
भावना शब्दाभिषेयों यतस्तत्र सद्धू तो व्याप्रियेतेति वक्त काम इद कुवित्याद्यारभ्य प्रज्ञाकर इतिपयंनत माह । 

() एतत्कुतट:। (2) प्रथ॑ंसवेदने सामाग्रया' प्रवृत्तिन तु स्थिरस्थुलसाधारणाकारे वाह्याथें। (3) सकेतमामग्री यदि न 
तत्र व्याप्रियेत पुरुषस्या्थे प्रवृत्ति. कथमित्युक्त आह । (4) अनेन प्रकारेरा । 


भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [ ६६ 


'ब्रेपराद्धथ पणयोरेव' हि प्रतीतिः---तदप्रतीतौ “नियुक्तत्वाप्र तिपत्त : । नियुक्तत्वं च नाम 
रकार्ये व्यापारितत्वम्‌ । कार्य वव्यापृततामवस्था प्रतिपद्य" नियोजको' नियुद्धक्त" | सा च 
तस्य* भाविन्यवस्था न स्वरूपेण साक्षात्कत्त शक्‍या । स्वरूपसाक्षात्कररों हि” सर्व तदेव” 
सिद्धमिति न नियोगः” स्थात्सफल: । तत प्रयोजको बाध्यमानप्रतीतिक एवं । तदुक्तम्‌ ।--- 
यथा प्रयोजकस्तत्र? बाध्यमानप्रतीतिकः। “प्रयोज्योपि “तथ्थंत्र *'स्थाच्छब्दो ''बुद्धाथर्थवाचकः ॥ 
प्रयेव हि ''प्रयोजकस्य शब्दस्य प्रयोज्येन पुरुषेण '*स्वव्यापा रणून्यमात्मान प्रतीयता प्रयोजकत्व- 


कराना ही नियुकतत्व है। कार्य मे व्यापृत-प्रवृत्त हुई श्रवस्था को जान करके नियोजक-शब्द नियुक्त 
करता है ओर वह उस नियोजक की भाविनी-भविष्य मे होने वाली अवस्था है उसका स्वरूप से साक्षात्‌- 
कार वरना शकक्‍्य नहो है। क्योकि स्वरूप का साक्षात्कार कर लेने पर तो सभी उस काल में ही सिद्ध 
हो जावेगे । अर्थात्‌ “अग्निप्टोम” उत्यादि वाक्‍्यों से यज्ञादि का करना और स्वर्ग को प्राप्त कराने के 
लिये निमिन्तभूत पुण्य का उपार्जन ये सब काये उस काल में निष्पन्न ही है; पुन. नियोग का मानना 
सफल नहीं हो सकेगा इसलिए प्रयोजक बाध्यमान प्रतीति वाला हो है। यहा नियोग शब्द से प्रेरणा रूप 
भावना ग्रहण करना चाहिए । कहा भी है-- 

इलोकार्थ--जिस प्रकार से भावीकार्य से व्याप्रत अवस्था वाले नियोज्य में बाध्यमान प्रतीतिबाला 
प्रयाजक है उसी प्रकार से प्रयोज्य-पुरुष भी बाध्यमान प्रतीतिक-काल्पनिक ही है क्योंकि शब्द बुद्धि से 
परिकन्पत ही अर्थ का वाचक हे ॥ 

जिस प्रकार से प्रयोजक (प्रंरक) झब्द में यागविषपयक स्वव्यापार से शृन्य आत्मा का निकचय 
कराते हुए प्रयोज्य पुरुष के द्वारा प्रयोजकत्व की प्रतीत बाध्यमान होती हुई निरालबन है उसी प्रकार 
से प्रयोज्यत्व प्रतीति भी बाध्यमान होती हुई निरालबन है तथा यज्ञलक्षण स्वव्यापार में अप्रविष्ट आत्मा 
का निश्चय न कराते हुए प्रयोज्य पुरुष के द्वारा ही वह बाधित हो जाती है। श्रथवा टिप्पणी के आ्राधार 
से ऐसा भी झथ्थ कर सकते हे कि “तथा यज्ञ लक्षण स्वव्यापार में अप्रविष्ट रूप आत्मा का निश्चय 











[१ लिकथेयों । २ नियोज्यस्थ। ३ व्यापुततामबस्थामिति खपाठ' । ४ ग्रात्मना स्वीकृत्य । ५ छब्दव्यापारापर- 
पर्यायप्रेरणादिरूप' शब्द, | ६ नियोजकस्य । ७ अग्तिप्टोमेन यागादिकरश स्वर्गप्रापणनिमित्तपृण्योपार्जन च सर्व 
निष्पन्तमेव तस्मिन्तेव वाले । ८ पुरुष । € काल्पनिक' । १० किज्च दाब्दात्‌ प्रेषणादिप्रतीतिरपि न युक्ता । कुत 
इत्याह । ११ ब॒द्धिपरि कल्पितो यतः | १३ प्रेरकस्य। १३ यागविषय । स्वव्यापाराविष्टमात्मानमप्रतीयतेति पाठान्तरम । 


(१) सत्कारपूर्वकव्यापार । (2) कर्मशिस्वरूप । (3) नत्वर्थस्थ । (4) नियोज्यस्थ (5) पर्थे नियोज्यं (6) व्यापुता 
कस्त्ववार्थ चेति। (7) स्वव्यापारे अविशिष्ट सहितमित्यर्थ,। नियोंगे शब्देनात्र प्रेरणारूपभावना ग्राह्मा । (8) शब्द- 
व्यापारापरपर्यायः प्रेरणादिरूप: शब्द. । (9) भाविकार्यव्यापृततावति नियोज्ये । 





१०० ] अष्टसहस्री [कारिका ३-- 


प्रतीतिर्बाष्यमाना' निरालम्बना तथा प्रयोज्यत्वप्रतीतिरापि) तेनव' स्वव्यापारा विष्टमात्मा- 
नमप्रतीयता? बाध्यते” । शब्दात्‌ सा प्रतीतिरिति च न यूक्तम--तस्य” बुद्धचर्थ ख्यापन- 
त्वात्‌ूर। सोपि हि शब्दो बुद्धचर्थमेव ख्यापयति । एवं 'मया प्रतिपादितमेव 'मया प्रतिप- 
झ्लमिति--द्यो रपि प्रतिपादकप्रतिपाद्ययोरध्यवसायात्‌ । पौरपेयवचनाद्धि मयव तावत्यतिप- 
न्मस्य* तु वक्त रम/मभिप्रायो भवतु मा वाभूदिति '"'प्रतिपलाध्यवस्यथति | अपौरुषेयादपि 
*ःशब्दादेवमयमर्थों मया प्रतिपन्नोस्य/” भवतु मा वा भूदिति” वक्‍तृव्यापारविषयो' योर्थ 
पौरुषेयशब्दस्य यो वा बुद्धीं प्रकाशतेर्थ: अपौरुषेयत्वाभिमतशब्दस्य तत्र"” प्रामाण्य न 


कराते हुए पुरुष के द्वारा वह प्रतीति बाधित ही है । हि 

यदि आप कहे कि बह प्रतीति शब्द से ही होती हे तो ऐसा कहना भी युक्त नहीं है | क्योंकि वह 
शब्द बुद्धि से कल्पित अर्थ को ख्यापित--प्रगट करता है वह शब्द भी बुद्धि के अर्थ का ही ख्यापत करता 
है। इस प्रकार से मैने प्रतिपादित किया हे और इस प्रकार मैने समका है क्योकि प्रतिपादक-गुरु और 
प्रतिपाद्य-शिप्य इन दोनों का अध्यवसाय-जञान होता है अर्थात्‌ मैने यह प्रतिपादन किया, इस प्रकार 
गुरु में, तथा मैने समझा, इस प्रकार शिष्य मे, ऐसा इन दोनो मे प्रतिपादक-प्रतिपाद्य सम्बन्ध पाया जाता है। 

प्रतिपत्ता-श्रोता ऐसा नि४्चय करता है कि पौरुषेय वचन से ही “मैने इस प्रकार स जाना हैं 
इस वक्ता-ग्रुरु का यह अभिप्राय हो या न हो | इसी प्रकार से अपोरंपेय वेद वाक्य से भी “इस प्रकार 
से मैने यह अर्थ जाना है उस अपौरुपेय शब्द का यह अर हो या न हो । ऐसा प्रतिपत्ता-पुरुष जानता 
है । ऐसा वक्‍ता के व्यापार का विपयभूत जो अर्थ पौरुषेय छब्द का श्वोता की बुद्धि में प्रकाशित होता 
है और इसी प्रकार से श्रपौरुपेय रूप से स्वीकृत छब्द का जो अथ बुद्धि में प्रकाशित होता है उसमे बह 
शब्द व्यापार ही प्रमाण है विन्तु बाह्यार्थ तत्व निम्मिसक प्रमाणता नहीं है इसलिए विवक्षा में आरूढ 
ग्रथ ही वेदवाक्य का अर्थ है किन्तु भावना यह वदवाक्‍य का अर्थ नहीं है । 

यहा तक प्रज्ञाकर वीद्ध ने कहा है । 

विज्वेषा्थं-- यहाँ पर वोद्धों का ऐसा आरोप हू कि भाद्ग बब्द के व्यापार को भावना कहते है ओर 
प्रभाकर को खुश करने के लिए उसा भावना को निवाग कह रह है वे कहते है कि भावना से भिन्‍न 


१ सती । २ बाध्यमाना सती निरालम्बनेति जप ।३ पुसा ! ४ प्रयोम्यन । ४ प्रेसणाप्रेयशयों सम्बन्धिनी । 
६ इतो बदति बौद्ध, ।-5सा भाविनी प्रतीति दब्दाज्जायते पति है भट्ट रदुक्त त्वया तद़्कत युक्त न। ७ दा न 


गुरुणा । ६ शिप्येण | १० गुरो.। ६१ बुद्धनारूढ । १२ श्रोता । १५ बदवाक्यात्‌। १४ अपोस्पेयस्थ । १४। 
प्रतिपत्ताध्ववस्यतीति सम्बन्ध । १६ प्रतिपन्‍ताथाव्यश्विचारी । बक्‍तब्यापारों विवक्षा | १७ बद्धचर्थे। 








() स्वव्यापारे श्रविष्ट यागलक्षणें व्यापारेश्रप्रविष्टमित्वव । (2) आत्मान प्रतीयता इतिपा । (307 इजिगेस्दिन 
कल्पना । (4) ख्यापकत्वात्‌ इति पा । (5) कल्पनारूदत्वमुल्लिखति । 
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पु्र्वाह्यार्थतत्वनिबन्धनम्‌! । तदुक्तम्‌ ।-- 
वक्‍तृव्यापार विषयो योर्थो *बुद्धों प्रकाशते। +प्रामाण्यं “तत्न शब्दस्य नाथंतत्त्व” निबन्धनम्‌ ।। 
इति वचनात्‌ । ततो विवक्षारूढ एवार्थो वाक्यस्य, न पुनर्भावनेति प्रज्ञाकर:' । 
[ प्रत्यक्षवच्छब्देनापि बाह्मपदार्थस्य ज्ञान भवति | 
प्सोपि न परीक्षक'-- प्रत्यक्षादिव शब्दाह्हिसथ प्रगीतिसिद्ध | । यर्थब हि प्रत्यक्षात्प्रति- 
पत्तप्रगिधानःसामग्रीसव्यपेक्षात्प्रत्यक्षार्थ प्रतिपत्तिस्तवा सद्छु तसामग्रीसापेक्षादेव दाब्दाक 


नियोग नाम की कोई चीज ही नहीं है इस पर हमारा ऐसा कथन है कि "“अग्निप्टोमेन यजेत्‌” वाक्य 
से सकेत को न समभने वाला कोई बालक या मूर्ख पुरुष भी यज्ञकार्य मे नियुक्त हे। जावे क्योंकि शब्द 
तो स्वभाव से ही नियोजक-प्रेरक है। 

इस पर भादट्ट ने उत्तर दिया कि इस शब्द का यह श्रर्थ है कि पृथुवुध्नाकार--गोल-मटोल 
को घट कहना, कागज के पन्‍तों से सहित को पुस्तक कहना इत्यादि सकेत के अनुसार ही कार्य होता है 
ब्द में सकेत को ग्रहण करने की योग्यता नहीं है क्योंकि सकेत को ग्रहण करने वाला ज्ञान है। 


अतः शब्द 
त्‌. वेदवाक्य के द्वारा यज्ञ का सकेत ज्ञान में सहकारी कारण है। इस पर फिर ठाद्ध बोल पडता है 


ग्रत, * 
कि सक्रेत शब्दभावना और पुरुषभावना में व्यपार नही करता है वह सकेत अर्थ ज्ञान मे व्यापार करता 
है ओर पदार्थ रूप श्र्थ का ज्ञान होने से ही बह पुरुष जलादि में प्रवृत्ति करता है। मतलब यह है कि 
छब्द, विवक्षा में आरूढ हुए अर्थकों कहते है । वोद्धों ने वही बात अपने ग्रन्थों मे कढ़ी हे कि वक्‍ता-गुरू 
के व्यापार का विषयभूत जो अर्थ श्रोता की बुद्धि में प्रकाशित हो रहा हैं उसो अर्थ को कहने मे शब्द 
प्रमाणीक है. किन्तु वास्तविक श्रर्थ-तत्त्व कों कारण मानकर शब्द की प्रमाणता का कोई खास कारण 
नही है | वक्‍ता की बुद्धि सम्बन्धी व्यापार से जाना गया अर्थ यदि शिष्य की बुद्धि मे प्रकाशित हो गया 
तो उस अश मे शब्द प्रमाण है बाह्य अर्थ हो या न हो कोई आकाक्षा नहीं है । 
[ प्रत्यक्ष के समान शब्द से भी बाह्य पदार्थों का ज्ञान होता है 
भादू--ऐसा कहने वाले आप प्रज्ञाकर बौद्ध भी परीक्षक नहीं है। प्रत्यक्ष के समान ही शब्द से 


बाह्य पदार्थ की प्रतीति होना सिद्ध है। 
जिस प्रकार से प्रत्यक्ष से ज्ञाता के उपयोग रूप अतरग और बाह्य सामग्री की अपेक्षा से प्रत्यक्ष 


१ बाह्यपदार्थस्वरूपकारणकम्‌ । २ श्रोतुबुद्धों । ३ उपाध्यायव्यापारगम्यार्थशिष्यबुद्धिप्रकाशमानाथ्े बब्दरय प्रामाण्यस्‌ । 
४ बुद्धधारूढेथें । ५ बाह्यतत्त्व । ६ बोद्ध.। ७ इतो भाट्टों बदति । ८ प्रत्यक्षविषया्थ । 
जा कि टन नल यम दान 3 । 
() प्रतिपत्तिसिद्धे. इति पा.। (2) एकाग्रता। 








१०२ | भरष्टसह ली [ कारिका ३-- 


ब्दार्थ प्रतिपत्ति: सकलजनप्रसिद्धा--श्रन्यथा! ततो बहिरखथें' प्रतिपत्तिप्रवत्तिप्राप्त्ययोगात्‌ । 
न चार्थवेदनादेवार्थ पुरुषस्याथिन: स्वयमेव प्रवृत्ते: शब्दोउ्प्रवर्तेक इत्येव वक्‍तु युक्तम्‌ू-- 
'प्रत्यक्षादेरप्येवमप्रवर्त्तकत्वप्रसद्भततू--तदर्थे पिः '्सवेस्थाभि'लापादेव प्रवृत्ते ।परम्प- 
रया प्रत्यक्षादिप्रवत्तकमिति चेतू्‌ तथा” वचनमपि प्रवत्तकमस्तु--विशेषाभावात्‌। यथा च 
प्रत्यक्षस्य सलिला दिरर्थ:--तस्य तत्र प्रतोतेस्तथा वाक्यस्य भावना प्रेरगगा वा तस्यैव' तत्र!* 
प्रतीतेरबाध्यमानत्वात्‌ । 


के विषयभूत पदार्थ का ज्ञान होता है तथंव सकेत सामग्री की अपेक्षा रखने वाले शब्द से ही शब्द के 
विषयभूत अर्थ का ज्ञान होता है और यह ज्ञान सकल जनो मे सुप्रसिद्ध है। अन्यथा-यदि आप शब्द से 
बहिरग घट पटादि पदार्थों का ज्ञान न मानों तब तो उन शब्दों से बाह्य पदार्थ का ज्ञान, उसमें प्रवत्ति 
श्र उनकी प्राप्ति नही हो सकेगी और जहाँ पर बाह्य पदार्थ मे प्रवुत्ति और प्राप्ति देखी जाती हे वही 
शब्द का अये है ऐसा समभना। 

भावार्थ--शब्द से बाह्य पदार्थ का ज्ञान न मानने पर तो जलादि शब्द से बाह्य पदाव॑ जलादि मे 
प्यासे पुरुष को जलादि का परिज्ञान होना, उसके पास जाना, स्तान करना, पीना, लाना आदि रूप 
प्रवृत्ति और प्राप्ति कुछ भी नहीं हो सकेगी । 


पदार्थ का ज्ञान होने से ही उस पदार्थ में उसके इच्छक जनो की स्वयमव प्रववत्ति हा जाती है 
इसलिए छब्द अप्रवत्त क ही है ऐसा कहना भी शक्‍्य नहीं है । अन्यथा प्रत्यक्ष आदि भी इस प्रकार से 
प्रप्रवर्तक हो जावेगे । क्योकि प्रत्यक्ष के विषयभूत अर्थ में भी सभी मनृष्या की शब्द से ही प्रवृत्ति देखी 
जाती है । 

यदि आप कहो कि परम्परा से-प्रत्यक्ष से श्र्थ का ज्ञान होता है उस अर्थ के ज्ञान गा अभिनापा 
होती है पुनः अभिलापा से प्रवृत्ति होती हैं अत' परम्परा स प्रत्यक्षादि प्रवत्तंक है । 

ऐसा मानने पर तो उसो प्रकार से वचनो को भी परपरा से प्रवत्तंक मान लो दानों मे' काई श्रतर 
नहीं है । अर्थात्‌ शब्द से अर्थ का ज्ञान होता है उस ज्ञान से अभमिलापा हाती है ओर उस अभिलापा से 


दधाब्दविषयाथथ । २ शब्दाद्‌ घटादिवाह्मपदार्थप्रतिपसिन भवति चेत्तदया तत शब्दाइहिस्थ जलादों पिपासितादे 
पुसो जलादि परिज्ञान, तत्समीपे गमन, ख्नानपानानयनादिरूपा तत्म्राप्तिश्व न घटते । ३ अन्यथा । ४ प्रत्यक्षार्थ । 
५ नुः । ६ शब्दात्‌ । श्रभिलापादिति च क्वचित्पाठ. । ७ प्रत्यक्षादर्यप्रतिपत्तिस्ततोभिनापरतत" प्रवृत्तिरिति । 
८ भाट्ट:। € भावनाप्रेरणारूपस्यथाथेस्थ । १० भावनाप्रेरणयो: । 


(।) यत्र हि प्रतीतिप्रवृत्तिप्राप्तदः समधिगम्यते स दब्दार्थ इति वचनात्‌ । (2) सवेदना इति पा. । (3) शब्दाथ- 
प्रतिपत्तिस्ततोषभिलाषस्तत' प्रवृत्तिरिति । 
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[ वचनेन कार्यस्थ साक्षात्कारो भवति न वेति विचार ] 


'नन्विदं कुविति वचनात्कार्यें! व्यापारितत्व पुरुपस्य नियुक्तत्वम्‌ । न च कार्ये 'व्यापु- 
ततावस्था भाविनी तेन साक्षात्कत्‌ शकक्‍्या--'त्साक्षात्करग नियोगस्याफलत्वप्रसद्भात्‌ । 
ततो बाध्यमानंव “तत्प्रतीतिरिति । 'तदेतदसमझ्ञसमालक्ष्यते--भअन्यत्रापि समानत्वात्‌ । 


प्रव॒त्ति होती है । जिस प्रकार से प्रत्यक्ष के जलादि पदार्थ विषय है उसकी वहाँ प्रतीति होती है उसी 
प्रकार से वेदवाक्य का भावना अथवा प्रेरणा अर्थ है उन भावना अथवा प्रेरणा रूप अर्थ की ही वहाँ 
उनमें प्रतीति होती है इसमें भी बाधा नही है । 
विशेषार्थ--भाट्ट ने कहा कि आप प्रज्ञाकर बौद्ध प्रज्ञाकर न होकर प्रज्ञाशुन्य ही है क्‍योंकि जैसे 
प्रत्यक्ष जान से बाह्य पदार्थों का ज्ञान हो रहा है व॑से हो शब्दों से बाह्य पदार्थों का ज्ञान हो रहा है। 
जिस प्रकार से प्ररुष के उपयोग रूप अतरग सामग्री और इन्द्रिय के सन्निकट पदार्थ आदि रूप 
बहिरग सामग्री से प्रत्यक्ष ज्ञान होता है वेसे ही सकेत सामग्री से ही शब्द के द्वारा श्र्थ का ज्ञान 
होता है । यदि शब्द से, बाह्य पदार्थों का ज्ञान नहीं होवेगा तब तो जल शब्द से जल का ज्ञान, 
उसमे प्रवृत्ति करना, उसे लाना, प्यास बुझाना, स्नान आदि करना कंसे हो सकेगा ? अतः शब्द 
से वाह्य पदार्थों का ज्ञान मानना उचित है । एव यदि बिना सकेत ग्रहण किये गए हो शब्द वस्तु 
का ज्ञान फरा दगे तब तो बिना सकेत के मनुष्य, तिर्यच या बालक अ्रथवा गृगे भी कठिन 
शास्त्रों का अर्थ समझ जावेगे। विद्यालयों मे पाठकों की आवश्यकता नहीं रहेगी । अतएवं “इस शब्द का 
यह अर्थ ह” जल शब्द से बाच्य वस्त जल एवं अग्नि शब्द से वाच्य उष्ण अग्नि है । इन इशारों को सकेत 
ने है । परीक्ष।मुख मे भी कहा है कि “सहजयोग्यता सकेतवशाद्धि शब्दादयों वस्तुप्रतिपत्ति हेतव, |॥६६ 
यथा मेर्वादय 8 सति ।।६७॥  अर्थों मे वाच्य रूप तथा शब्दों में वाचक रूप एक स्वाभाविक 
योग्यता होती है, जिसमे सकेत हो जाने से ही शब्दादिक पदार्थों के ज्ञान मे हेतु हो जाते है। जसे सुमेर 
आदि है ऐसा मेरु शब्द के कहने या सुनने मात्र से ही जबृद्वीप के मध्य स्थित सुमेरु का ज्ञान हो जाता है 
क्योकि शिप्य को मेरु का सकेत मालूम था उसी प्रकार से सर्वत्र ही शब्द से अर्थ का ज्ञान हो जाता है । 
अतएव शब्द सर्वथा प्रवृत्ति कराने वाले नही है ऐसा एकात गलत है । 
[ शब्द से कार्य का साक्षात्कार होता है या नहीं इस पर विचार | 
सौगत--“इद कुरू” इस बचन से याग लक्षण कार्य में पुरुष का व्यापार होना ही नियुक्तत्व है। 
एव काय॑ में होने वालो व्यापार की अवस्था उस नियोज्य-पुरुषके द्वारा साक्षात्‌ नही की जा सकती है 


१ सौगत । २ यागलक्षगे । ३ भावनाप्रेरणालक्षणार्थस्थ । ४ व्यापृतत्व । ५ भट्ट: । ६ प्रत्यक्षादावपि वाध्यमान- 
प्रतीतित्वस्थ समानत्वात्‌ । 


(।) व्यापृतावस्था इतति पा.। (2) नियोज्येन । 


१०४ ] प्रष्टसहली [कारिका ३--- 


प्रत्यक्षस्य हि. अवर्तेकत्वं॑ प्रवृत्तिविषयोपदर्शकत्वमुच्यते । प्रवृत्तिविषयव्चार्थ 'क्रियाकारी 
सलिलादि' । सा च 'तस्यार्थक्रियाकारिता भाविनी न साधनावभासिना' वेदनेन'” साक्षात्कत्तु 
शक्या” 'तत्साक्षात्करणे प्रवृत्तिवैफल्यात्‌ । ततोव्यक्षस्थ प्रवत्तेकत्वं बाध्यमानप्रतीतिक 
3कथमेवेति न शकय वक्तम्‌!। यदि पुनरयक्रियाकारितापनागतापि साधनावभासिनि 
श्वेदने प्रतिभातेव-'एकत्वाध्यवसायात्‌* तदा शब्दादपि पुरुपस्य कार्यव्यापृत्तता' “तत एवं 
प्रतिभात॑वेति कि नानुमन्यते!'। तथा सतिबुद्ध यारूढोर्थ शब्दस्य स्थादिति 'चेत्तथापि प्रत्यक्षस्थ 





यदि भावना अथवा प्रेरणा लक्षण अर्थ को साक्षात्‌ करना मानोगे तब तो नियोग ही निष्फल हो जावेगा। 


इसलिए यह प्रतीति बाधित ही है । 


भाई--यह आपका कथन असमझ्जस ही मालूम पडता है क्‍योंकि अन्यत्र-प्रत्यक्षादि में भी यह 
यमान प्रतीति समान हो है इसका कारण यह है कि प्रवत्ति के विषय को दिखलाना ही तो प्रत्यक्ष 
का प्रवर्तकत्व कहा गया है। एछत्र प्रवृत्ति के विषय जलादि है जो कि स्नान, पानादि रूप से अथक्रिया- 
कारी है और यह जलादि का ग्रथक्रियाकारिता भाविनी --भविप्यत्‌ में होने वाली है । स्नानपान आ्रादि 
क्रिया के साधन जलादि 5, वे साधन जिस ज्ञान मे भलकते है वह ज्ञान साधनावभासी है वह भाविनी 
अर्थक्रियाकारिता साधथनाव मासा प्रत्वक्ष ज्ञान के द्वारा साक्षात्‌ नही को जा सकती है । यदि आप भाविनी 
अर्थक्रियाक्रारिता को साक्षात्‌ करना मानोंगे तब तो उसमे प्रयृत्ति ही विफव हो जावेगी, इसलिए प्रत्यक्ष 
का प्रवर्तेकत्व बाधित प्रतोति वाला कसे है ? ऐसा भी ग्रापको कहना शक्प्र नही है क्योकि प्रत्यक्ष भो 
बाधित प्रतीति वाला ही ८ । 
सौगत - ग्रनागत-- भविष्य में होने वाली भी अर्थ क्रियाकारिता साधनावभासी प्रत्यक्ष ज्ञान मे प्रति- 
भासित ही होती है क्योंकि भाविनी अर्थ क्रियाक्रारिता और प्रत्यक्ष इन दोनों में एक्रत्व का ज्ञान हो रहा 
है अर्थात्‌ टृइय और प्राप्य में एकत्व का अ्रध्यवसाय होता है । यहा दृश्य कहने से जल समभना और प्राप्य 
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१ स्नानपानादि । २? सलिलादे । ३ प्रत्यर्श रा । ४ भाविन्यर्थक्रियाकारिताया प्रत्यक्षीकरणे सन | ५ कृत ? बतो 
वाध्यमानप्रती विकमेत्रेति । ६ है थौचत त्वमेव वदसि । ७ प्रत्यक्ष । ८ भाविन्यबक्रियाकारिताप्रत्यक्षयो रंक्याधारत्वात्‌ । 
€ अनागतता । १० पुरुपव्यापृततावस्वयोरकल्वाध्यवसायादेव । ११ भवद्भि. सौगते । १२ बौद्ध । १३ भाट्ट, । 

2 कप पक 33 नल नमक नमक यम 
(।) दृश्य--सलिल । स्तातपरानादिरियाया साधन जलादि | (2) पुरुपस्थ (3) बाध्यमानप्रतीतिकसेव इति शक्‍य 
वक्‍तु । इति पा. । (4) दृश्यप्राप्ययो । दृश्यमित्युक्ती जल प्राप्यमित्यर्थफ्रिया, तयोरेकत्वाध्यवसायात्‌ । दश्ये जले 


भाविन्यर्थक्षियाया, सदभावात्‌ | (5) तवापषि इति पा. । 


भाकनावाव ] प्रथम परिच्छेद [१०५ 


बुध्द्ध यव्यवसितोथे: किन्न भवति/। त्तो* निरालम्बनमेव प्रत्यक्ष न* स्थात्‌ । 'परमार्थतः प्रत्य- 
क्षमपि न भ्रवत्तकम्‌ स्वरूप प्य 'स्वतो गते: संवेदनाद तस्थ वा सिद्धिरिति चेत्‌ “पुरुषा् तस्य 


कहने से अर्थक्रिया लेना इन दोनो में एकत्व का अध्यवसाय है। मतलब दृश्य जल में भविष्य में होने 
वाली श्रथेक्रिया-स्तान प।नादि का सदुभाव है । 

भाद्ट -यदि आप सौगत ऐसा कहते हूं तब तो शब्द से भी पुरुष का अनागत कार्ये--व्यापार उसी 
एकत्व ज्ञान रूप हेतु से प्रतिमासित हो होता है ऐसा भी आप क्यों नहीं मान लेते हो ? 

यदि आप कहें कि वंसा होने पर बुद्धि से आरूढ़ ग्रथ शब्द का विषय होता है तब तो उसी प्रकार 
से श्रापके यहां भी प्रत्यक्ष का भी प्रथ' बुद्धि से प्रध्यवसित पदार्थ क्‍यों नहीं हो जावे कया बाधा है? क्योंकि 
स्‍्तान पान श्रादि क्रियाये तो भाविनी ही है पुनः प्रत्यक्ष भी निरालबन ही क्‍यों नहीं हो जावेगा ? 
प्र्थात्‌ प्रत्यक्ष भी निरालबन रूप ही हो जावेगा । 

भावार्थ-- बौद्ध कहता है कि “इद कुरू' यह करो इस वचन से यज्ञ में पुरुष की प्रवृत्ति होना ही 
नियुक्त होना है एवं यज्ञ कार्य में होने वाली प्रवृत्ति उस बचन से साक्षात्‌ नहों की जा सकती है यदि 
भावना या प्रेरणा लक्षण ग्रर्थ का साक्षात्कार करता मानोगे तब तो नियोग का फल क्या रहेगा ? इस 
पर भाट्ट ने कहा कि ऐसी बाखा तो प्रत्यक्षादि ज्ञान में भी आ सकती है क्योंकि प्रवृत्ति के विषयभूत 
जलादि को दिखाना ही प्रत्यक्ष का प्रवर्तकपना है और जलादि की अरथक्रिया--उसमें स्नान पान आदि 
करना वह तो कार्य और फल भविष्य मे होता है। प्रथ॑ंक्रिया के साधनभूत जल को बतलाने वाला 
प्रत्यक्ष ज्ञान उस भविष्य की स्नान पान गादि ग्रथ॑ क्रिया को साक्षात्‌ नहीं करता है यदि बौद्ध कहें कि 
भविष्य में होते वाली अर्थ क्रिया-कार्य प्रत्यक्ष ज्ञान में कलक रहा है क्योंकि भविष्य के कार्य रूप अ्र्थक्रिया 
झौर प्रत्यक्ष इन दोनों में एकत्व दिख रहा है। तब तो आप बौद्ध ऐसा भी मान लो कि शब्द के द्वारा 
भविष्य में होने वाला यज्ञ काये उस शब्द में फलक रहा है शब्द के बोलने पर प्रतीति में भ्रा रहा है | यदि 
आ्राप कहें कि ज्ञान में प्रतिभासित श्रथ ही शब्द का विषय है तब तो ज्ञान में कलकते पदार्थ ही प्रत्यक्ष 
ज्ञान के विषय हैं ऐसा भी मानो पुनः प्रत्यक्ष ज्ञान निरालंबन हो गया अर्थात्‌ प्रत्यक्ष का विषय कुछ भी 
पदार्थे नहीं रहा, “मात्र ज्ञान में ही पदार्थ कलक रहे है कुछ बाह्य पदार्थ है ही नहीं” ऐसी बिज्ञानाईत 
की मान्यता ही सिद्ध हो जावेगी । 

बोड-परमाय से प्रत्यक्ष भी प्रवत्त क नहीं है क्‍यों कि “स्वरूपस्य स्वतो गते:” ज्ञान की स्वयं ही 
प्रवृसि हो जाती है श्रथवा सवेदनाद् त की स्वयं ही सिद्धि मानी गयी है। 


१ कुतो न स्थात्‌ ? अपि तु स्थादेव । २ बौद्ध । ३ ज्ञानस्थ स्वस्मादेव प्रवृत्तिने तु बहिरथ्थात्‌ । ४ भाट्टः 








() स्तानपानादि फ़रिया भाविनी यत्त: । (2) यसी इति पा. । 








१०६ ] अष्टसहस्री [ कारिका--रे 


कुतो न सिद्धि: ? तस्य नित्यसवेगतस्येकस्य 'संवित्त्यमावादिति चेत्‌ क्षणरिकनि रंशस्यैकस्य 
संवित्ति: कि कस्यचित्कदाचिदस्ति ? यतस्तत्सिद्धिरेव स्यात्‌ । ःतत: पुरुषाह तवत्सवेदनाई - 
तस्य सर्वेथा व्यवस्थापयितुमशक्ते'भेंदवादे' च प्रत्यक्षस्थ “प्रवत्तकत्वायोगाद्भिन्नाभिन्नात्मक 
वस्तु” प्रातीतिकमम्युपगन्तव्यम्‌” “विरोधादेब्चित्रज्ञानेनोत्सारितत्वात्‌ । 'भिदस्याभेदस्य* 
वा सांवुतत्वे सर्वथार्थक्रियाविरोधात्‌ । तथा" च शब्दात्कार्यव्यापृतताया” व्यक्तिरूपेण 





भाट्ट--ऐसा कहो तो पुरुषाद्व त की सिद्धि भी क्यो नहीं हो जावेगी ? 
बोद--उस नित्य, सर्वंगत, एक स्वरूप परम पुरुष का ज्ञान हो नही होता है । 
भाट्ट--यदि ऐसा कहो तब तो क्षणिक, निरंश, एक ज्ञानाद्वत्‌ रूप का सवेदन--ज्ञान किसी को 
कदाचित्‌ हुआ है क्या ? जिससे कि उसकी हो सिद्धि हो सके प्रर्थात्‌ वह सवेदनाद्वत भी अ्रसिद्ध ही है । 

इसलिए प्रुषाद्ग त के समान संवेदनाद्व॑त की व्यवस्था करना स्ंथा अशक्य है एवं सवंधा भेदबाद 
में प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति का अभाव है क्योंकि प्रवर्तकत्व का अं ही भ्रपने विषय को दिखला देना है । अत' 
झाप सौगत को भिन्‍नाभिन्तात्मक ही वस्तु प्रतीति में श्राती हुई माननी चाहिए। प्र्थात्‌ भिन्‍ताभिन्‍्नात्मक 
वस्तु को मानने का कथन भाट्ट जेनमत का झ्राश्रय लेकर कह रहा है । 

दृश्य और प्राप्य रूप भ्राकार से भेद और वस्तु रूप से अभेद मानना चाहिए श्ौर उसमें विरोध 
आदि दोषो का उत्सारण-निवारण चित्र ज्ञान के दृष्टात से कर ही दिया है अर्थात्‌ एक ही वस्तु भिन्‍न रूप 
भो है और अभिन्‍न रूप भी है इस मान्यता मे तो परस्पर विरोध है इत्यादि, इन दोषो का परिहार चित्र 
ज्ञान को एकानेक सिद्ध करके पहले ही कर दिया है । दृश्य-देखने योग्य जल और प्राप्य-स्तान पानादि से 
प्रवृत्ति योग्य अर्थ में सर्वंधा भेद मानने पर तो हे सौगत ! पूर्व का जल ज्ञान और उत्तर में स्नान, पान 
आदि प्रवृत्ति रूप ज्ञान मे सर्वथा भेद प्रतिपादन करने पर तो पुनः प्रत्यक्ष अपनी प्रवृत्ति के विषय का 
उपदर्शक--बतलाने वाला भी नहों हो सकेगा । अत. कथ चित्‌ भेद और कथचित्‌ प्रभेद रूप वाली वस्तु ही 
स्वीकार करना उचित है । 

सर्वथा भेद रूप क्षर्िक वस्तु को प्रथता सवंधा प्रभेद रूप नित्य वस्तु को सांवृत्त-काल्यनिक मानते 
पर उसमें सर्वया ही अर्थ क्रिया का विरोध आता है। अर्थात्‌ द्रव्यवादी साख्य भेद को कल्पित मानता है 


१ प्रतीति। २ दृश्यप्राप्ययोरर्थयोी सर्वथा भेदे । ३ है सौगत पू्वजलज्ञानोत्तरस्तानपानप्रधृत्तिज्ञानयों सवेथा भेदप्रतिपादने 
तावसपत्यक्ष ज्ञान प्रबृत्तिविषयोपद्शंक न स्यथाद्यात । ४ भवद्भि. सौगते । ५ विरोधादेदोषिस्थ चित्रज्ञानहृष्टान्तेन 
निराकृतत्वात्‌ । ६ क्षणिकस्य | ७ नित्यस्य । ८ काल्पनिकत्वे सति (असत्यत्वे) द्रव्यवादी साख्यों भेद सद्धुल्पित 
मनुते । पर्यायवादी बौद्धोइ्नेद सद्धुल्पित मनुते । एवमुभयो कल्पितत्वे वस्तुन सर्वथापि नार्थक्रिया घटते । 





(१) तत्मतीतिर्वास्ति यत । (2) स एवं भाट्टः प्राह । (3) प्रवर्तकत्व नाम स्वविषयोपदशेकत्व । (4) दृष्यप्राप्याकारेखण ह 
भेदो वस्तुत्वेनाभेद. | (5) जलादि । (6) भेदाभेदात्मकत्वेन वस्तुनः प्रतीतिसिद्धत्वे च | (7) अवस्थाया: । 
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भाविन्या अपि शक्तिरूपेण पुरुषस्य सत्त:* कथश्चविदर्भिनज्नाया 'शब्दज्ञाने तदेव' प्रतिभासनेपि 
न नियोगो निष्फल: स्यात्‌ पप्रत्यक्षटः सलिलादौ प्रवृत्तिवतत्‌ । »तत्र हि सलिलादेरथक्रिया- 
'योग्यताप्रतिभासनेषि व्यक्तेयथ्थ क्रियानुभवाभावात्तदर्थ प्रवत्तनं प्रतिपत्तु- सफलतामियत्ति 
नान्यथा' । “एवं शब्दादात्मन: 'कार्यव्यापृतवायोग्यताप्रतिपत्तावपि *“व्यक्तकार्य व्यापृततानुभ- 
वाभावात्‌ 'पुरुषस्य (नियोग. सफलतामियात्‌--तथा “'प्रतीतेरेव चाध्यक्षत्वसिद्ध . | 'श्ततो 


चिओ<७ ४2७०७ + अऑअिनियनननन- 


झौर पर्यायवादी बौद्ध प्रभेद को कल्पित कहता है। इन दोनों को कल्पित रूप मानने पर वस्तु में सवंधा 
ही ग्र्थंक्रिया घटित नही होतो है श्लौर भेदाभेदात्मक रूप से वस्तु की विद्धि हो जाने पर उसी प्रकार 
वह प्रर्थ क्रिया शब्द से कार्य में व्यापृत है। व्यक्ति रूप से भाविनी-भविष्य मे होने वाली होते हुए भी 
शक्ति रूप से विद्यमान पुरुष से कथचित्‌ अभिन्‍न ही है। वह अधथंक्रिया (यज्ञ) शब्द ज्ञान में “अग्निहोत्र 
जुहुयात्‌ स्वर्गकाम:” इत्यादि शब्दोच्चारण के काल में प्रतिभासित होने पर भी नियोग निष्फल नही हो 
सकता है, जंसे प्रत्यक्ष से जलादि मे प्रवृत्ति निष्फल नहीं है उसी प्रकार शब्द से नियोग भी निष्फल 
नहीं है | 

उस प्रत्यक्ष में जलादि की श्रर्थ क्रिया की योग्यता--सामथथ्यं का प्रतिभासन होने पर भी व्यक्ति रूप 
ग्रथ॑ क्रिया का अनुभव नही है अतएवं उस व्यक्ति रूप श्रथेक्रिया की प्रवृत्ति के लिए उस विषय में प्रवृत्त 
होना मनुष्य का सफलीभूत ही रहता है अ्रन्यथा--प्रवृत्ति के बिना अर्थक्रिया का अनुभव नही हो सकता 
है। प्र्थात्‌ प्रत्यक्ष से जल देखा, उस समय उस जल में स्नान पान ग्रादि की योग्यता है यह बात शक्ति रूप क्षे 
प्रत्यक्ष ज्ञान में कनक गयो पुन. स्पष्टतया स्‍्वरान पान आादि अ्र्थ क्रिया तो ग्रागे होती है अत. स्नान पानादि 
की प्रवृत्ति के लिए उस प्रत्यक्ष ज्ञान से गृहीत जल में स्नानादि से प्रवृत्ति करता है क्योकि प्रवृत्ति किये बिना 
प्र क्रिया का अनुभव नहीं होता है ग्रतः प्रत्यक्ष ज्ञान सफली भूत है । 

इसी प्रकार शब्द से पुरुष की याग लक्षण कार्य-व्यापार की योग्यता के जान लेने पर भी व्यक्त- 
प्रकट रूप याग लक्षण कायें रूप व्यापार का अनुभव नही होने से पुरुष का नियोग सफल ही है क्योकि उस 
प्रकार से प्रतीति भी होती है और वह प्रत्यक्ष से भी सिद्ध है रत. जेपे प्रत्यक्ष से बाह्य पदार्थों की प्रतीति 


१ स्वत इति पाठान्तरमू । २ स्वर्गकामोग्निहोंत्र जुहयादित्यादिवाक्योच्चारएणकाले । ३ यथा प्रत्यक्षाज्जलादौ 
प्रवृत्तिनिष्फला न स्थात्तथा शब्दान्तियोगो निप्फलो न स्यथात्‌ । ४ प्रत्यक्ष । ५ सामथ्ये । ६ प्रवत्तंनमन्तरेखार्थ- 
क्रियानुभवों न स्थात्‌। व्यक्तार्थक्रियानुभवे सति जलक्ियार्थ प्रवत्तेन पुरुषस्य सफलता न प्राप्नोति। ७ प्रत्यक्षप्रकारेश 
(भाट्र') । ८ पुरुषस्य। ६ यागलक्षण । १० यागलक्षण । ११ कतृ भूत । १२ प्रतीतेरेवाश्वाध्यत्वसिद्ध रिति पाठा- 


न्तरम्‌ । १३ प्रत्यक्षादिव शब्दादबहिरथ॑प्रतिपत्तिसिद्धियत. प्रयोज्यप्रयोजकप्रतीतिश्च सत्या प्रतिपादिता यत । 
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() शब्दज्ञाने इति पा.। (2) तदर्थ प्रवर्तत। (3) पुरुषस्थ तदर्थों नियोगः इति पा. । 





4 कष्ट ] अप्डसह्ली | आि हे 


न विवक्षारूढ एवं शब्दस्यार्थ: प्रमाशबलादवलम्बितु' युक्त: सन्‍्मात्रविधिवत्‌ । 
[ कारकभेदेन क्रियाया' भेदाभेदवित्ार: ] 
'यदष्युक्तर ।--नियोगो यदि शब्दभावनारूपो वाक्यार्थस्तथा सति देवदत्त: 'पचेदिति 
कत्तु रनभिधाना त्क्तं करणायो'स्तृतीयेति श्तृतीया प्राप्तोति'। कत्त 'रभिधाने ्वन- 
भिहिताधिकारात्तिडव चोक्तत्वान्र"” *भवतीति । तदप्ययक्त “- -*भावना विशेषरात्वेन 


ली ज+_+_-+त+_.नब. 
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होती है उसके समान ही शब्द से बाह्य अर्थ का ज्ञान सिद्ध है क्योकि प्रयोज्य और प्रयोजक-पुरुष एवं शब्द 
की प्रतीति सत्य ही है इसलिए विवक्षा में ग्रारढ़ ज्ञान मे प्रतिभासित होना ही शब्द का श्रथ है ऐसा प्रमाण 
के बल से श्रवलबन--स्वीकार करना युक्त नहीं है ज॑से कि वेदवाक्य का भ्र्थ सन्मात्र विधि है यह कथन ठीक 
नहीं है । 

भावार्थ--जब भाट्ट ने प्रत्यक्ष के विषय को निरालंब--शुन्य सिद्ध किया तब तो विज्ञानादतवादी 
बौद्ध को श्रवकाश मिल गया और उसने कहा कि वास्तव में प्रत्यक्ष भी प्रवतंक नही है क्योकि “स्वरूप का 
ज्ञान स्वयं ही होता है” अ्तएवं बाह्य पदार्थ कोई चीज ही नही है केवल ज्ञानमात्र ही तत्त्व हे। इस पर भाट्ट 
ते कहा कि फिर आप वेदातियों के ब्रह्मादत को भी मानो । यद्दि कहो नित्य, एक परम पुरुष दिखना नहीं है 
तब कया निरंश्य, क्षणिक एक रूप ज्ञान किसी को दिखता है ? ग्रत. सौगत के द्वारा मान्य सर्वथा भेदवाद 
भी गलत ही है । मतलब दृश्य-जल और प्राप्य--पीने के लिए जल का ग्रहणा आदि रूप भविष्यन में होने 
वाली भ्र्थक्रिया ये दोनों यदि सर्वेथा भिन्‍न है फिर जो शब्द से जल को घुनकर जल को देखेगा वही 
मनुष्य उत जल को पीने, लाने या उसमे नहाने की प्रवृत्ति नही कर सकेगा । अ्रत: यह स्तानपानादि ग्र्थ- 
क्रिया दाव्द से यज्ञ कार्य रूप व्यापार में है, व्यक्त-स्पष्ट रूप से भविष्य में होने वाली है फिर भी शक्ति 
रूप से पुरुष से भ्रभिन्‍न है और शब्द के ज्ञान में कलक रही है फिर भी नियोग निष्फल नही है । 

| कारको के भेद से क्रिया में भेदाभेद का विचार ] 

और जो झापने कहा है कि दाब्द भावना रूप नियोग वेदवाक्य का ञ्र्थं है ऐसा होने बरेली 

“देबदत्त: पचेत्‌” इस प्रकार से कर्ता का कथन नही होने से श्रप्रधान कर्ता और करण म॑ तृतीया होती है 


१ भाट्टो बदति । (प्रज्ञाकरेण स्वग्नन्थ) । २ श्रप्रधानयों | ३ विभकक्‍िति | ४ कत्त' । ५ तृतीया | ६९ भा: । 


७ अंथभावना । 





(!) शब्दभावनारूपस्य नियोगस्य । (2) देवदत्त: पच्तेदिति वाक्य यदि शब्दभावना रूप नियोग प्रतिपादयति तथा कर्ता 
झनुक्तो भवति । पचेदिति क्रिया कर्तार न प्रतिपादयति नियोगप्रतिपादनपरत्वात्तस्पा । (3) अनभिहिताधिकारात्त तीया 
भवति प्रभिहिते कर्तरि तृतीया न भवति तिडीक्तत्वात्‌। (4) अमभिहिते कर्तरि। (5) पत्चेदिति । (6) नियोगस्य 
तच्छेषत्वादप्रधानत्वादवाक्याथत्वमिति वश्ष्यमाणप्रकारेणास्य मुख्यवृत्त्या वाक्यार्थत्वाभाव मन्वानस्तन्रोक्तदोषमपरि- 
हरन्मुख्यवृत्या वाक्या्भूताथेभावनायामेव त परिहरन्नाह | उक्तदोषस्य तत्राप्यनुषंगात्‌ । 
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कत्‌: प्रतिपादनात्‌ । भावना हि करोत्यर्थ । 'स चर्देवदत्तकत्तु कः प्रतिभाति । पचेद देव- 
दत्त: पाक कुर्थादिति पाकावच्छिन्नाया: करराक्रियाया देवदत्तकत्तु काया: प्रतीते:--'सहझृदेब 
विशेषरणविशेष्ययो: प्रतिभासाविरोधात्‌ नीलोत्पलादिवत्‌ । *ततो नेदं प्रज्ञाकरवचइ्चारु । 
“(कमप्रतीतेरेव! स्यात्‌ प्रथम भावनागति:। तत्सामर्थ्यात्पुनः: पशचाद्यतः2 कर्ता प्रतीयतेः ॥। 
इसि यदम्यधायि" 'द्विवचन*बहुवचने व आप्तुत:--एकत्वाद्र यापारस्य”। अ्रथ कारक- 


इस कथन से तृतीया विभक्षित प्राप्त होती है एवं कर्ता का कथन करने मे अ्भिहित का अधिकार न होने 
से लिज्भ के द्वारा ही कर्ता को कह देने से तृतीया नहों होती है अर्थात्‌ “देवदत्त: पचेत्‌” देवदत्त पकाता है 
यह वाक्य यदि शब्द भावना रूप नियोग का प्रतिपादन करता है तब कर्ता अनुक्त होता है। “पचेत्‌” 
पकाता हूँ यह क्रिया कर्त्ता का प्रतिपादन नहीं करती है क्योकि थह क्रिया नियोग के प्रतिपादन करने में 
तत्पर है एव अभिहित अधिकार के न होने से तृतीया होती हैँ किन्तु करता के अभिहित-कथन कर देने पर 
तृतीया नहीं होतो है क्योंकि तिडः प्रत्यय के द्वारा ही कथन हो जाता है । 

यह सब श्रापका कथन भी प्रयुक्त ही है । अर्थ भावना रूप चिशेषरा से कर्ता का प्रतिपादन किया गया हैँ 


क्योकि "करोत्यर्थ” हो भावना का लक्षण है और करोति क्रिया का श्रथे देवदत्त कर्त्ता रूप 
प्रतिभासित होता है । 


“पचेत्‌ देवदत्त.>-पाक कुर्यात्‌' इस प्रकार से पाक से अवच्छिन्न देवदत्त कतृ क, करण, क्रिया की प्रतीति 
हो रही है क्योंकि युगपत्‌ ही विशेषणा और विश्ेष्य का प्रतिभास विरुद्ध नहीं है ज॑से कि नीलोत्पल 
में नील विशेषण और कमल विशेष्प एक साथ ही अनुभव मे झाते हैं। इसलिए आप प्रज्ञाकर बौद्ध के 
ये बचन चारु-सुन्दर नही है अर्थात्‌ विशेषण और विशेष्य की युगपत प्रताति होती है कहा भी है-- 

इलोकार्थ "एवं इस प्रकार क्रम से प्रतीति होने से पहले भावना का ज्ञान होता है पुनः उसकी 
सामथ्यं से कर्ता और भावना मे विधेषण विशेष्य भाव के प्रकार से पदचातु--बाद में कर्ता प्रतीति में 
गाता है । 

ऐसा जो झ्राप सौगत ने कहा है कि क्रिपा लक्षण भावना में द्विवचन और बहुवचन नहीं प्राप्त 
होता है क्योकि भाट्ट की स्वीकृति अनुसार व्यापार एक है यह श्राप सौगत का कथन भो श्रसत्य हो है । 
१ भावनाया: कि लक्षणमित्युक्ते श्राह । २ करोत्यवे । ३ यदि भावनाविशेषणात्वेत कर्सा तथापि तयो क्रमप्रतीतिसम्भवेन 
पूर्व कत्तु प्रतिभासाभावातुतीया प्राप्नोतीत्याशडुायामाहू । ४ भट्टरोबदर्ति |-यत एवं तत इदमग्न तवकारिकादो 
वक्षम्माणं सौगतवचन मनोज्ञ न स्थात्‌ । ५ क्रमप्रतीतिरेव स्थादिति खपुस्तकपाठ । ६ कतृ भावनयोबिशेषणविशेष्यभआव- 
प्रकारेण । स्थुरेवतुपुनरेवेत्यवधारणवाचका इति वचनात्‌ | ७ भट्टो वदति ।--यदवादि सौगतेन तदष्यसत्यमितिषर्यन्स 
सम्बन्ध: । ८ क्रियालक्षणाया भावताया । 

















(4) कतृ भावनयो विशेषण विशेष्य भावत्रका रेरा | (2) वाक्यात्‌ । (3) भवदश्युपगमप्रकारेण । (4) पचेता । (5) न 
न प्राप्ुत: इति पा.। तच्छुद्ध अतिभाति । (6) पुरुषसबधिक्रियारूपकरणलक्षणस्थ भाटस्याभ्युपयमप्रकारेण 4 
(7) यदि । (8) कर्ज्रादि । 


१६० ] भ्रष्टसहस्री | कारिका र-- 


भेदाल्‌ स्वव्यापारभेदों भविष्यति 'क्रियते कटो '्देवदत्तयज्ञदत्ताभ्यामिति महदसमझसंः 
स्यात्‌ । तथा हि ।--- 
एकत्वात्कमंण: प्राप्त क्रियकत्वं तथाभिद:* । “करत  भेदादितीत्थं? व कि *कत्तंव्यं विचक्षणे: ।। इति। 

'तदप्यसत्यम--'प्रतीतिविरोधात्‌ । प्रतीयते हि धात्वर्थस्य भेदादेकवचनं देवदत्तयज्नदत्ताभ्या- 
मास्यते!”” । स च धात्वर्थों न नियोग --नियोगस्य प्रत्ययार्थत्वात्‌' । 'स चर ध्धात्वर्थाति- 
रिक्त: क॒तृं साध्य: । ४तस्य कत्तु भेदाद्व द इति । “'तत कटं कुरुत५ इति द्विवचनम । 
धात्वथंस्तु शुद्धो न कारकभेदादु दी? 

यदि कहो कि कारक के भेद से अपने व्यापार मे भेद हो जावेगा तब तो देवदत्त और यज्ञदत्त के 
द्वारा कट (चटाई) किया जाता है यह कथन भी बहुत ही भ्रसमजस युक्त हो जावेगा | तथाहि-- 

इलोकार्थ :--कट लक्षण कर्म का एक रूप है अतः क्रिया में एकत्व प्राप्त हुआ है क्योकि कर्त्ता मे 
भेद देखा जाता है अतः कर्त्ता के निमित्त से क्रिया भी दो प्रकार की हो जाती है। इस प्रकार से क्रिया में 
भो एकत्व श्रनेकत्व प्रकार हो जाने से भेद हो जाता है तो विचक्षण पुरुष क्या कर सकते है ? अर्थात्‌ वे 
कुछ भी नहीं कर सकते है ॥। 

इस प्रकार का भ्राप बौद्धों का कथन भी असत्य है क्योकि प्रत्यक्ष से प्रतीति में विरोध 
आता है “देवदत्तयज्ञदत्ताम्या आस्यते” ऐसे भाव वाक्य में धात्वर्थ के अभेद से एक वचन ही 
प्रतीति में श्राता है श्रौर वह धातु का श्रथं॑ नियोग नहीं है क्योकि नियोग तो प्रत्यय का अर्थ 
है वह घात्वर्थ से भिन्न है और वह पुरुष का व्यापार धात्वथं क्रिया से अतिरिक्त--भिन्न कर्त्ता से साध्य 
है । उस प्रत्यय के अर्थ में कर्ता के भेद से भेद होता है। इसलिए “कट कुरुत.” इसमे द्विवचन होता है 
किन्तु भाव रूप-शुद्ध धात्वथें, कारक के भेद से भेद रूप नहीं होता है । 


विदेषार्थ--व्याक रण में जिसमे प्रत्यय (विभक्ति) लगकर क्रिया बन जाती है उन्हें धातु कहते हे 
जैसे भू पच्‌ भ्रादि । वे धातु दो प्रकार की होती हैं सकर्मक और श्रकमंक । 





१ तहिं। २? उदाहरणम्‌ । ३ कटलक्षणस्यथ | ४ भेदातु । ५ तथाभिदा, कत्‌ भेद इतीत्थ चेति पाठान्तरसू । कर्त्रःपेक्षया 
क्रियाया द्वविध्य जातम्‌ । ६ फ्रियाया एकत्वानेकत्वप्रकारेण ! ७ न किमपि (काकु )। ८ भट्ट. (सौगतोक्तमसत्यम्‌) 

ह प्रत्यक्ष । १० भावे | ११ प्रत्ययार्थों घात्वर्थादृभिन्‍्न:। १२ पुरुपव्यापार.। १३ तियात । १४ प्रत्ययार्थस्य । १४ कतृ्‌ सा- 
ध्यप्रत्ययत्वात्‌ (भाट्ट:) । १६ देवदत्तयज्ञदत्तो । १७ भावरूपो घात्वर्थ. । 


तने जड3-++-+++-.__लतलललततत.. _- 








() व्यापास्भेदों इति पा. । (2) कारकभेदे फ्रियावचनभेदों न जायेत ! (3) कतुभेंद इतीत्य इति पा. 
(4) क्तवति क्रियारूपस्य । 





भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद ( १११ 








इलोक--क्रिपापद कतूृ पदेन युक्त, व्यपेक्षते यत्र किमित्यपेक्षां। 
सकमंक॑ त सुधियो वदात, शेषस्ततो धातुरकर्मक: स्थात्‌ ॥१॥ 
सन्‍्मात्र भावलिंगं स्थादसपक्त तु कारकः। 
धात्वर्थ: केवल: शुद्धों भाव इत्यभिधीयते ॥२॥ 
भ्रथं--जो कत्तापिद से युक्त क्रिपापद “क्या” इस प्रकार के कर्म की अपेक्षा रखते हे विद्वान जन 
उन क्रियापदों को सकमंकर कहते हैं एवं उनसे वबचो हुई धातुये अकमंक कही जाती है ॥१॥ 
जो सन्मात्र रूप भावलिज्भ है, कारको के सम्बन्ध से रहित है, केवल शुद्ध धात्वर्थ हैं उसे भाव वाची 
कहते है ॥२॥ 
यहाँ वे धातु लज्जा, सत्ता, स्थिति, जागरण, वृद्धि, क्षय, भय, जीवन, मरण, शयन, क्रीडा, रुचि 
झ्रौर दीप्ति अर्थ वाले धातु प्रकमंक कहलाते हैं क्‍योंकि इनमें कम की अपेक्षा नहीं है। इन सकमंक और 
श्रकर्मक धातुश्रों में विभक्ति के लग जाने से ये तिडम्त अथवा मिडत कहलाते है एवं दस प्रकार से लकारों 
से प्रयुक्त किए जाते है। सकर्मक क्रियायें भी कत्तरि प्रयोग और कर्मरिय प्रयोग से दो प्रकार की मानी 
गयी हैं एवं प्रकमेंक क्रियाये कर्तरि प्रयोग और भाव प्रयोग के भेद से दो प्रकार की होती हैं सकमंक 
क्रियाओं के कर्रारि प्रयोग के उदाहरण-- 
ग्रह जिनालय गच्छामि--मै जिनानय को जाता हैँ । 
ग्रावां अष्टसहस्त्रीम ध्येव:--हम दो जने अष्टसहुस्री का अध्ययन करते हैं । 
सर्वे जिनपूर्जा कुर्वति--सभी जिन पूजा करते र । 
टेबदत्त: ओदनं पचति-देवदत्त भात को वकाता है। 
इन वाक्‍्यों में जाने वाला, पढने वाला और पकाने वाला कर्त्ता प्रधान--स्वतंत्र है श्रतः इन वाक्यों 
को कर्त्तरि प्रयोग कहते है। इन वाक्यों मे कर्त्ता के अनुसार एक वचन, द्विवचन, श्रौर बहुवचन रूप क्रिया हो 
जाती है । अकमंक धातुग्रो के कर्तरि प्रयोग के उदाहरण -- 
सः शेते--वह सोता है । जबूद्ीपे सूों प्रकाशेते--जम्बद्रीप में दो सूर्य चमकते है। वृक्षा. वर्धते-प्नेक 
वृक्ष बढते है । 
इन अकमंक धातुओं में कर्म है ही नही, अत क्रिया का सभी भार कर्त्ता पर ही है। सोने वाले, 
प्रकाशित होने वाले एवं बढ़ने वाले कर्त्ता स्वत: प्रधान है भ्रत: ये वाक्य भ्रकमंक कत्तु प्रयोग है इनमें भी 
कर्ता के प्रनुस।र हो क्रिया एकवचन, द्विवचन, बहुवचन रूप हो जाती है । 
सकमंक घातुओ से कर्मरि प्रयोग के उदाहरण-- 
देवदततेन अ्रष्टसहस्री पठचते- देवदत्त के द्वारा अष्टसहस््री पढी जाती हूँ । 
मया व्याकरण पठयते-मेरे द्वारा व्याकरण पढी जातो है। 
यूवाम्या जिनपूजा क्रियते--तुम दोनो के द्वारा जिन पूजा की जाती है। 


११२ ] अष्टसहसी [ कारिका ३- 


ग्रस्मामि: गुरुः सेव्यते--हम सभी के द्वारा गूरु की सेवा की जाती है । 

देवदत्तेन कटौ क्रियेते--देवदत्त के द्वारा दो चटाई बनाई जाती है। 

मया त्यायव्याकरण सिद्धांतशास्त्राणि पद्यंते-मेरे द्वारा न्याय, व्याकरण श्ौर सिद्धांत शास्त्र 

पढ़े जाते है । 

इन वाकयों के प्रयोग में कर्म प्रधान है और कर्ता भ्रप्रधान है ग्रतः कर्त्ता में तृतीया हो जाती है, 

झौर कम मे प्रथमा ही रहती है | तथा कर्म के एक वचन, द्विवचन और बहुवचन के अनुसार ही क्रिया में 
एक वचन, द्विवचन और बहुवचन हो जाते हैं। 

ग्रकर्मक क्रियाग्नो के भाव प्रयोग के उदाहरण--- 

देवदत्त न शय्यते--देवदत्त के द्वारा सोया जाता है | 

आचाम्या आस्थते--हम दोनों के द्वारा बंठा जाता है। 

ज॑लुभिः जन्यते--बहुत से प्राणियों के द्वारा जन्म लिया जाता है। 

इन प्रकर्मक धातुश्रों के भाव प्रयोग में कर्त्ता में तृतीया होती है एवं भाव के अर्थ में घात्वर्थ क्रिया 
में एक वचन ही रहता है। इन वाक्यों के प्रयोग में कर्त्ता अप्रधान है और घात्वर्थ क्रिया ही प्रधान है क्योकि 
यहां कर्म का अ्रभाव है। ॥ 

यहां पर भाट्ट का ऐसा कहना है कि प्रज्ञाकर बौद्ध ने अपने ग्रन्थों में जो ऐसा कहा है कि यदि शब्द- 
आवना रूप नियोग ही वेदवाक्य का अथे है--''देवदत्त पकाता है” ऐसा वाक्य यदि दब्दभावना रूप 
नियोग का ही प्रतिपादन करता है तब कर्त्ता झनुक्त--नहीं कहा जाता है। “पकाता है" यह क्रिया अपने 
कर्ता का प्रतिपादन नही करती है क्योकि वह क्रिया तो नियोग अर्थ का प्रतिप दन करती है श्रौर जब 
कर्त्ता अप्रधान है तब यहां पर कर्त्ता में तृतीया होनी चाहिए थी किन्तु यहा कर्ता का कथन होने से तृतीया 
नहीं हुई है । 

इस पर भाट्ट का कहना है कि यह सब आपका कथन श्रयुकत है क्योकि हमने अर्थभावना रूप 
विजेषण के द्वारा कर्ता का प्रतिपादन कर ही दिया है एवं करोति क्रिया का जो अर्थ है वही भावना है वह 
भावना देवदत्त कर्ता रूप से ही प्रतिभासित होती है। अर्थभावना तो विशेषण है और कर्त्ता देवदत्त 
विद्ेष्य है एवं विशेषण विशेष्य का ज्ञान एक साथ होता है क्रम से नहीं होता है इसलिए कारक के 
ज्लेद ये उसके व्यापार रूप क्रिया में भेद ही होगे ऐसा एकात नहीं है। 

“देवदत्त और यज्ञदत्त इन दोनों के द्वारा एक चटाई बनाई जाती है” इसमें कमंरणि प्रयोग में कर्ता 
प्रप्रधान होने से उसमे तृतीया का द्विवचन है किन्तु कर्म रूप चटाई प्रधान है प्रोर उसमें एक वचन होने 
से “क्रियते' क्रिया में एकवचन ही है। 

इसलिए कर्मरिय प्रयोग में कर्म के अनुसार ही क्रिया होती है तथा इसी का कत्तरि प्रयोग करनेपर 
देवदत्त यज्ञदत्ती कट कुरुत:-- देवदत्त और यज्ञदत्त चटाई को बनाते हैं यहा कर्ता की प्रधानता से क्रिया 


अ्सहरहतए-उप्क पा 5 
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[ शब्दभावनारूपनियोगो5र्थभावनाया विशेषणमस्यथ विचार. ] 
स्पादाकृतम्! --- 
सम्बन्धायदि! तद्मेदो! थ्यात्वर्थस्याप्यसो' भवेत्‌! । सोषि :निर्वंत्यं “एवेति "तद्भेदेनंब भिद्यताम्‌ ॥ 
अ्रस्माक॑ तु ।-- ह 
विवक्षापरतन्त्रत्वादृभेदाभेद ' 'व्यव स्थिते: । "ला भिधानात्का रकस्य!+ सर्वभेथ्तत्समठ्जसम ॥ 


में भी द्विवचन हो जाते है । 

किन्तु बौद्ध का यदि ऐसा कहना हूं कि कर्ता के भेद से क्रिया में भेद होवे ही होवे सो ठीक नहीं हूं 
बयोकि अकर्मक धात्‌ से कर्ता में भेद होने पर भी धात्वर्थ शुद्ध क्रिग्रा में एकवचन ही रहता हैँ एवं प्रत्यय 
का अर्थ निशेग माना गया है भ्रत. धातु का अर्थ नियोग नही है और धात्वर्थ शुद्ध है कारक के भेद से भी 
उसमे भेद नहीं होता हैँ उसमे केवल सर्वत्र एकबचन का ही प्रयोग होता है ऐसा समझना चाहिए। 

[ झब्दभावना रूप नियोग अर्थभावना का विशेषण है इस पर विचार ] 

इलोकार्थ--यो गाचार बौद्ध कहता है कि--यदि सम्बन्ध से उस प्रत्यय रूप नियोग में कर्त्ता सम्बन्धी 
कारक के भेद से भेद है तो पुन: “आस्यते” इस सत्ता रूप घात्वथ॑ में भी प्रत्यय भेद होवे । वह भी पुरुष के 
द्वारा ही निर्वत्य-निष्पाद्य है उस कारक-कर्त्ता के भेद से ही उसमें भेद हो जावे ॥ 

अर्थात्‌ “जिनदत्तगुरुदत्तयज्ञवत्तरास्यते” जिनदत्त, गुरुदत्त और यज्ञदत्त के द्वारा बंठा जाता है। 
इस भाव रूप क्रिया मे एक्रवचन ही होता है किन्तु प्र्थ के भेद से भाव रूप धातु के अर्थ में भेद नहीं 
होता है। इस प्रकार से जो आरोप है कि यदि कारक के भेद से प्रत्यय में भेद है तो यहाँ भी आस्यते क्रिया 
में बहुबचन होना चाहिए किनन्‍्त्‌ हम लोगों के यहा तो-- 

इलोकार्थ-- विवक्षा-कल्पना के झाधीन होने से कारक व्यापार में भेदाभेद की व्यवस्था है। दस 
लकार के कथन से कारक मे-प्रत्यय रूप नियोग मे भेद और अभेद होते हैं इसलिए एक वचनादिक 
सभी समंजस-ठीक ही है।। 

भाव में उत्पन्न हुई लकार ताम की क्रिया कर्त्ता और कर्म से भद रूप से ही विवक्षित की गई है 
जब वह क्रिया लकार इत्यादि प्रत्यय से कही जाती हे तब वह कर्ता नही हूँ तब कर्त्ता के भ्रश्नधान में तृतीया 





१ योगाचारस्य । २ तस्य प्रत्ययरूपनियोगस्य हे कत सम्बन्धात्कारकभेदाद्यदि प्रत्ययभेदस्तता । ४ सत्तारूपस्य 
आस्यते इत्यस्थ । ४ प्रत्ययभेदः। ६ पुरुषेण निष्पायथ । छ हेतों । ८5 कारक | कतूृ । प्रत्यय | € योगाचा- 
राणाम्‌ (सौगतानामू) । १० कल्पना । ११ व्यापारस्थ कारकस्य । १२ दशलकारेश | १३ प्रत्ययरूपनियोंगस्य 
भेदाभेदों भवतः । १४ एकवचनादिकम्‌ । 


नकल ओी..3अननजजजक- 


२ मय पिन न पल प समय पर मम मन सर 
(!) भावरूपस्य देवदत्तजिनदत्तयशदरत्त रास्यते एतदेकमेव भवति नाथभेदाद भावरूपस्य धात्वर्थस्य भेदः । 





१्श्ड ] भ्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


क्रिया! हि कत्तु: 'कर्ंणाइच भेदेन हि विवक्ष्यतेी 'सा यदा '"लकारेणाभिधीयते, न 
कर्त्ता तदा “कर्त्तरि तृतीया भवति । यदा कर्त्ताभिधीयते तदा प्रथमार्थत्वात्ंप्रथमा भवति । 
(क्रियते महात्मना, करोति महात्मेति, "तदेतदपि पक्षपातमात्रम्‌ सौगतस्य । भेदाभेदयो- 
वेस्तुरूपयो: प्रतीतिसिद्धत्वेन तद्विवक्षावश्ञात्‌ तथा व्यवहारस्य पारमार्थिकत्वोपपत्ते: । "ततो 
युक्ता शब्दव्यापाररूपा शब्दभावना, पुरुषव्यापाररूपाइ्थ भावना च। तत्न हि कत्त, व्यापार- 
स्तिडा' प्रतिपाथते । 'स एव च भावना" । 'श्तथा चाह ।--भावार्था:” शक्रमंशब्दाः । 
भावनं भावों ्यन्ताद्धजप्रत्यय' | तथा च सति भावनैवासौ । भावना च* कत्त्‌ व्यापारः 
स'"* चोदित:' “स्वव्यापारे प्रवर्ततेश इति | “नियोग्यस्थ" च “'तच्छेषत्वादप्रधानत्वा- 





होती है जब कर्ता कहा जाता हूँ तब प्रथमार्थ का अर्थ होने से प्रथमा होती है जैसे क्रिंयते महात्मना-- 
महात्मा के द्वारा किया जाता है इसमें भाव में क्रिया होने से कर्ता में भेद है क्योंकि कर्त्ता महात्मा यहां 
स्वाधीन नहीं हूँ । “करोति महात्मा'--महात्मा करता हे । यहां प्रथमान्त कर्ता है । यहां कर्त्ता प्रधान है । 

माहु--यह आपका कथन भी पक्षपात मात्र ही है आप सौगत के यहाँ तो वस्तुरूप-बास्तविक 
भेद और पभेद की प्रतीति सिद्ध होने से उसकी विवक्षा के निमित्त से उस प्रकार का व्यवहार पार- 
माथिक हो जावेगा और उस प्रकार से “करोत्यर्थ'' देवदत्त कतृ क होता है भरत. शब्द व्यापार रूप ही 
शब्द भावना युक्‍त है एव पुरुष के व्यापार रूप अर्थ भावना भी युक्त है। वहाँ ही कर्ता का व्यापार 
तिडः प्रत्यय-अाख्यात से प्रतिपादित क्या जाता है और वह कर्ता का व्यापार ही श्रर्थ भावना है । 
उसी को कहते है-कर्म शब्द, भाव अर्थ वाले है। अर्थात्‌ क्रियावाचक शब्द भी भाव शञ्र्थ बाने है। 
भावन भावों ण्यत्‌-प्रेरणा्थंक से घछ्ण प्रत्यय हुआ है और उस प्रकार से व्युत्पक्ति करने पर वह भावना 
ही है और भावना ही कर्त्ता का व्यापार है अर्थात्‌ भाव्यनिष्ठ जो भावक का व्यापार है वही भावना है । 
वह पुरुष “अग्निष्टोमेन स्वर्गकामों यजेत्‌” इत्यादि वेदवाक्य से प्रेरित होता हुआ याग लक्षण अपने 


१ भावे समुत्पन्ता लकाराभित्रेया। २ का (पंण्चमी)। ३ क्िया। ४ त्यादिप्रत्ययेन । ५ ग्रप्रधाने। ६ भावे 
फ़रियाया: कक्तु" सत्राशादत्र भेद:। ७ भाट्ट | ८ देवदत्तकत्तक, करोत्यरथों भवति यत । £ आख्यातेन । १० कत्त 
व्यापार । ११ अ्रथभावना । १२ कत्‌ व्यापारस्य भावनात्वेतन। १३ भाव एवं श्रर्थों येषा ले। १४ कमंशब्दा 
(क्रियावाचका' ) इत्यत्र क्मेशब्दा एवं भावार्था इत्येवकारों द्रप्ठव्यः । १४ ण्यन्तस्थ घजिति पाठान्तरम्‌ । १६ स पुरुषो- 
अग्निष्टोमेन स्वर्गकामों यजेतेत्यादिवेदवाक्येन प्रेरित: सनू । १७ यागे | १८ पुरुष: । १६ नियोगस्येति पाठान्तरम्‌ । 
नियोगशब्देन शब्दभावना । (शब्दव्यापारख्पप्रेर्गास्य) । २० अरथभावनाया विशेषशत्वात्‌ । 


(।) किया इति पा. (2) भाव्यनिष्ठो भावकव्यापारों भावना । (3) शब्दभावनया प्रेरित । (4) शब्दव्यापार- 
रूपप्रेरएणस्यथ । शब्दभावनाया श्रप्रधानत्व मयाप्यगीकृत ग्ौर॒त्वेन वाक्‍्याथंत्य भवतु प्रधानत्वं भ्रथंभावनाया एवं वाक्‍्या 
भ्त्व तहिं कतु स्तृतीया प्राप्नोतीति शकामग्रे निराकरोति। 


आवनावाद ] प्रथम परिच्छेद [११५ 


'दवाक्यार्थत्वम्‌! । नियोगविशिष्वत्वाच्च भावनायास्तथा' प्रतिपादने 'नियमेन प्रवर्त्तते । 
शकथ चासौ कर्त्ता स्वव्यापार प्रतीयन्नंव प्रवर्तति । 'अन्यथा स्वव्यापारोे एव न 
'चोदितो भवेत्‌ । 


व्यापार में प्रवृत्त होता है। श्रौर नियोग तत्‌ शेष होने से अप्रधान है अत. वह वेदवाक्य का श्र्थ नही है। 
प्र्थात्‌ नियोग शब्द से शब्द भावना लेना वह शब्द भावना अर्थ भावना का विशेषण है वह श्रप्रधान होने 
से मुख्यतया वेदवाक्य का अर्थ नही हो सकती है। “इद कुरु/ इस प्रकार से भावना नियोग से विशिष्ट 
है ऐसा प्रतिपादन करने से नियम से प्रवृत्त होता है श्रर्थात्‌ विशेषण विशेष्य भाव परस्पर में अ्विना- 
भावी हैं । 

यदि प्रेरित किया जाने पर भी प्रवृत्त नही होता है ऐसा मानों तो यह कर्त्ता अपने व्यापार का 
अनुभव करता हुआ ही कंसे प्रवृत्ति करेगा अन्यथा-यदि स्वव्यापार की प्रतोति न मानो तो अपने व्यापार 
में भी वह पुरुष प्रेरित नही हो सकंगा । 

भावाथं - प्रभाकर नियोग को प्रत्यय (विभक्ति) क॑ अर्थ रूप ही मानता है ग्रत' “देवदत्तयज्ञदत्तौ 
कट कुरूत ” देवदत्ता और यज्ञदत्त दोनो चटाई को बनाते है। इसमे कारक के भेद से प्रत्यय “कुरुत: 
क्रिया में भेद हो गया है इसी प्रकार से “आस्यते” यह सत्ता रूप धात्वर्थ क्रिया है किसी ने कहा कि 
“देवदत्तजिनदत्तयज्ञदने आस्यते” देवदत्त, जिनदत्त और यज्ञदत्त कं द्वारा बंठा जाता है। 

इस वाक्य में भी कारक तीन पुरुष है और बेठने रूप क्रिया का तीनो से सम्बन्ध है अ्रत: यहाँ भी 
कारक के भेद से क्रिया के प्रत्यय मे भेद होना चाहिए-एकवचन रूप क्रिया न होकर बहुबचन होना 
चाहिए क्योंकि यह बेठने रूप क्रिया भी तो पुरुष कं द्वारा हो निष्पाद्य-करने योग्य है। हम योगाचार 
बौद्धों के यहाँ तो ये दोष नहीं झ्राते है क्योकि हम लोग विवक्षा के निमित्त से ही कारक के व्यापार रूप 
क्रिया में भेद और अभेद की कल्पना करते है । इस पर भाट्ट ने उत्तर दिया कि आप बौद्धों का कथन 
श्रेयस्कर नही है क्‍योंकि वास्तविक रूप से भेद ओर अभेद का व्यवहार नही है यदि मानोगे तब तो भेद 
और अमेद की विवक्षा से उस प्रकार का भेद-अभेद रूप व्यवहार भी सत्य हो मानना पडेगा। “पुनः 
करोति" क्रिया का श्र्थ देवदत्त कतृ क हो है, वही शब्द का व्यापार है, उसे ही तो हम शब्द भावना कहते 
हैं और कर्ता रूप पुरुष के व्यापार को अर्थ भावना कहते हैं क्योंकि पुरुष ही “अग्निष्टोमेन यजेत्‌ स्वर्ग 
काम:” ऐसे वाक्य से प्रेरित होता हुआ यज्ञ करने रूप अपने व्यापार में प्रवृत्ति करताहै । अ्रत. नियोग ही 
शब्द भावना है जो कि पुरुष के व्यापार रूप अर्थ भावना का विशेषण है भ्रतः शब्द भावना श्रप्रधान है 











१ मुख्यत्वेनेति शेष: | गुणवृतत्या चेदस्ति तहि कयम्‌ ? २ इईं कुविति निप्रोगनिष्ठत्वेन । ३ विशेषशतविशेष्यनान्तरीय- 
कत्वादिति भाव: । ४ प्रेयमाणोपि न प्रवर्तते चेनू । ५ स्वव्यापाराप्रतीयमानत्वे । ६ पुरुष. । 


() स चोदितः कर्य स्वव्यापारे प्रवतत इति । 


११६ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


[ वेदवाक्येन यज्ञकायें प्रवत्तमान: पुरुष स्वर्गादि फलमपश्यन्‌ कथ प्रवर्तेत इति शंकाया भाटुस्य प्रत्युत्तरं ] 
'स्यान्मतम ।--- 
व्यापार ! एब सम किसवश्यसिति सन्‍्यते । फल विनंव नंवं” चेत्‌ सफलाधिगसम 'कुत' ॥ इति। 
तदप्यसमीक्षिताभिधानम्‌-अग्निष्टोमेन यजैेत स्वगेंकाम इत्यादिवेदवाक्यसामर्थ्यादिव 
पुरुषण तदा मम एप व्यापार इति प्रत्येतु कक्यत्वात्‌ । ममेद॑ कर्त्तव्यमिति 
फलमपद्यन्‌ कथ  प्रत्येतीति चेत्‌ प्रत्यक्षतःः कथा प्रत्येति ? "फलयोग्यताया: 
प्रतीतेरिति चेद्वाक्यादपि 'तत एवं तथा प्रत्येतु। “फलस्यातीन्द्रियत्वात्कथ तद्योग्यता 


अर्थ भावना प्रधान है इस प्रकार से हमने वेदवाक्य का अर्थ भावना किया हैँ जो कि नियोग से विशिष्ट 
हूँ और विशेषण विशेष्य भाव पररपर में अविनाभावी है अतणव वेदवाक्य से प्रेरित होने पर पुरुष 
अपने यज्ञ रूप व्यापार में प्रवृत्ति करता हैँ यह अर्थ हुआ । 
[वेदवाक्य से यज्ञकार्य मे प्रवृत्त हुआ पुरुष स्वर्ग रूप फल को देखे बिना कंसे प्रवृत्त होगा ” ऐसा प्रश्न होने 
पर उत्तर ] 
बोद--इलोकार्थ--पुन, यह व्यापार मेरा अवश्य करणीय है इस प्रकार से ही कैसे मानता हैं अर्थात्‌ 
बेद के द्वारा कहा गया यागादि लक्षण व्यापार अवश्य ही मेरा है यह बात पुरुष स्वर्गादि फल को देखे 
बिना जानता हैँ या फल को देखकर के ? यदि वाक्य के उच्चारण काल में स्वर्गादि फल का अभाव हैं 
तो मेरा व्यापार है यह बात कैसे मानता है ? 
यदि फल को देखे बिना नहीं मानता हें तो ज्ञान और प्रवृत्ति की सफलता कंस होगी ? 
भाइ-- यह आपका कथन भी अ्विचारित ही है । क्योंकि “अग्निप्टोमेन यजेत्‌ स्वर्ग काम. इत्यादि 
वेदवाक्य की सामथ्य से तो पुरुष के द्वारा उस वाक्य के उच्चारण काल में यह मेरा व्यापार है ऐसा 
निश्चय करना शकक्‍य है । 
सौगत--यह मेरा कर्त्तव्य है इस प्रकार से फल को (स्वर्ग को) नही देखते हुए पुरुष कंसे निश्चय 
करेगा ? 
भाट्ट-ऐसा कहो तो आप सौगत भी फल के बिना (स्नान पान आदि फल को देखे ब्रिना) प्रत्यक्ष 
प्रमाण से यह “जल है इस प्रकार से केसे जानते हो क्योकि स्नानादि फल तो वहाँ भी प्रत्यक्ष ज्ञान मे 
देखा नही जाता है । 
१ सौगतस्थ । २ वेदेनोक्तों यागादिलक्षरणों व्यापारो:बश्य ममेद स्वर्गादिफल बिना पुरुषोध्वेति न वा। ३ बावयोच्चा- 
रणकाले फलाभावश्चेन्ममेष व्यापार, कश् मन्यते। ४ फल तिनापि मन्यते चेत्‌ । ४ प्राप्तिस्वगतिश्च | ६ भा 


७ वाक्योच्चारणकाले । ८ सौगत । € भट्ठरों ददति । सौगत फल विना प्रत्यक्षप्रमाणादिद जनमिति कथ जानाति 


स्तानादिफलमपश्यन्‌ भवान्‌ कथ प्रत्येति । १० सौगत । (स्नानपानादि)। ११ फलयोग्यताया प्रतीतेरेव । १२ फलस्य' 
स्वरगदि: । 


(!) स्तानपानादिफलमसपश्यनू । 











भावनावाद | प्रथम परिच्छेद [ ११७ 


स्वव्यापारस्य "कर्ता प्रतीयते इति चेत्‌ 'प्रत्यक्षविषयस्थ कथम्‌ ? प्रतिपत्तु रम्याससामर्थ्या- 
त्पत्यक्षस्य 'विषये फलयोग्यतानि्चय इति चेत्‌ *तत एव च 'कन्तु: स्वव्यापारे "तद्योग्यता- 
निश्चयोस्तु--सर्वथा विशेषाभावात्‌ । 


[ बौद्धों भेद काल्पनिक वक्ति, कितु भाट्टो वास्तविक मन्यते ] 
धयदप्यवादि प्रज्ञाकरेण 


सौगत- फल की योग्यता अनुभव मे आती है हम 
भाद्ट- पुन: वेदवाक्य से भी उसी प्रकार से-फल की योग्यता के अनुभव से ज्ञान हो जावे क्‍या 
बाधा है ? 
सौगत- स्वर्गादि फल तो अतीन्द्रिय हैं--इन्द्रियों से नही जाने जाते हैं अत' अपने यागादि लक्षण 
व्यापार की यह योग्यता है इस प्रकार से यज्ञकर्ता को कैसे अनुभव आयेगा ? 
भाटट-प्रत्यक्ष के विषय की योग्यता का अनुभव कैसे आता है श्रर्थात्‌ प्रत्यक्ष से जलादि को देख 
लेने पर तत्क्षण ही इस जल में स्नान पान आदि की योग्यता है सभी को ऐसा कैसे मालूम होता है २ 
बौद्धू--जानने वाले के अभ्यास की सामर्थ्य से प्रत्यक्ष के विषय जलादि में फल-स्नान-पानादि को 
योग्यता का निश्चय हो जाता है । 


भाट्ट-- उसी प्रकार से शॉतिक, पौष्टिक आचरण रूप फल के अभ्यास से यज्ञकर्ता को याग लक्षण 
अपने व्यापार मे उस फल की योग्यता का निश्चय हो जावे, दोनों में कोई अन्तर नही है । 
भावार्थं-वौद्ध ने भाट्ट के सामने यह समस्या रखी है कि जिस समय “अग्निष्टोसेन यजेतव' ऐसा 
वेदवाक्य सुना और उसका अर्थ यह समझा कि यज्ञ रूप कार्य मेरा अवश्य करणीय कर्तव्य है, क्या उस 
समय उस समभने वाले पुरुष को उस यज्ञ के फल स्वर्गादि दीखते है ? यदि नहीं दिखते है तो फल को 
देखे बिना, समभे बिना वह पुरुष यज्ञ को करने में प्रवृत्ति कैसे करेगा ? 
और यदि करेगा तो भी उसकी यज्ञ क्रिया की सफलता भी कसे मानी जावेगी ? इस पर भाट्टू 
ने बौद्धों को समझाया है कि भाई | आप बौद्ध भी तो प्रत्यक्ष सं जब जल को देखते हो तो क्‍या उस 
जल का स्नान पान आदि फल आपको दिख रहा है ? यदि फल क॑ नही दीखने पर भी आप उस फल 
को योग्यता का झनुभव करक प्रत्यक्ष सं हुए जल के ज्ञान को सत्य मानते हो और उसमे प्रवृत्ति करते- 
कराते हो तब तो हमारे वेद वाक्यो से भी यज्ञ कार्य मे प्रवृत्ति मान लो क्योंकि उसका फल स्वर्ग है, 
इस प्रकार से फल की योग्यता वेदवाक्य के श्रवण के समय अनुभव में आ जाती है जैसे कि जल को 
पत्यक्ष से देखने से उस जल से प्यास बुभाना, स्नान करके स्वच्छ-शुद्ध होना आदि रूप फल की योग्यता 


१ यक्षकर्ता। २ (भट्ट) तहि प्रत्यक्षस्य सलिलादे पुरुषेण स्वव्यापारस्य स्नान क्रयाये ब्रीयते 

हे ढ पानादिफ़रियायोग्यता कथ निरचीयते ? 
पा 2 आक । ४ शान्तिकपौष्टिकाचरणफलाभ्यासातु । (ऐहिकामुत्रिकेषि) । ५ यज्ञकत्तु:। ६ यागलक्षणों । ४) फलयो- 
यता :। ५८ भट्ट श्राह +--यदपि वधक्ष्यमाणमवादि प्रज्ञाकरेण । (तदपि न परीक्षाक्षममिति सम्बन्ध:) । 





११८ ] प्रष्टसहसी [ कारिका ३-- 


“यजते पचतीत्यत्र भावना! न प्रतीयते। व्यज्याद्र्थातिरेकेण! तस्या वाक्‍्यार्थता कुत ? 

पाक करोति याग॑ च यदि भेदः प्रतीयते । एवं सत्यनवस्था स्थादसमञझजसताकरी 3 ॥ 
'करोति यागं स्वव्यापारं निष्पादयति यागनिष्पत्ति निरवेर्त्यति भ्व्यपदेशा एते 
भ्यथाकथश्विद्ध दपरिकिल्पनपुरस्सरा:' । नितेम्योस्ति 'पदार्थतत्त्व व्यवस्थेति । शिलापुत्र- 
'कस्य शरीरमिति भेदव्यवहारो भेदमन्तरेगापि हृश्यते । 
“यथा द्विजस्य व्यापारो याग इत्यभिधोयते। तत: “परापुनद्‌ ष्टा करोतीति न हि क्रिया॥ 
शजि क्रिया व ('द्रव्यस्ण (रविशेषादपरा न हि! । श्सामानाधिकरण्गेन देवदत्ततया गते: ॥ इति ४ 


तदपि न परीक्षाक्ष मम । 


ग्नुभव में आ रही है। अत. पुरुष के द्वारा किया गया यज्ञ स्वर्गाद फल सहित है निष्फल नही है। 

[बौद्ध भेद को काल्पनिक सिद्ध करना चाहता है किन्तु भाट्ट भेद को वास्तविक मान रहा है] 

प्रक्लाकर बौद्ध--इलोकार्थ-- यजते, पचति इसमे भावना का अनुभव नहीं झाता है क्योकि यज्ञादि 
अर्थ के अतिरिक्त उस भावना की वाक्यार्थता कंसे होगी ? ॥१॥ 

इलोकार्थ--यदि “पाक करोति”, “याग करोति” पकाता है, यज्ञ करता है ऐसा भेद प्रतीति में 
आता हू ऐसा मानोगे तब तो असमजसता को करने वाली अनवस्था आ जावेगी ॥२॥ 

याग को करता हैं, अपने यज्ञरूप व्यापार को निष्पन्न करता है, याग की निः्पत्ति को बनाता है 
ये शब्द यथाकथचित्‌-प्रकृति प्रत्ययादि भेद बिना भी भेद को कल्पना पूर्वक होते है। इन व्यपदेशों 
से भी पदार्थ-तत्व की व्यवस्था नही हो सकती है क्योकि शिला पुत्रक-केतु का यह शरीर है ऐस भेद का 
व्यवहार बिना भंद के भी देखा जाता है। 

इलोकार्थ--जिस प्रकार से द्विज--ब्राह्मण का व्यापार याग--यज्ञ है ऐसा कहा जाता है पुन 
उससे भिन्‍न करोति यह क्रिया नही देखो जाती है” ॥॥१॥ 

इलोकार्थ--यजि क्रिया-यज्ञ की किया द्रव्य-पुरुष के विशेषण से भिन्‍न नहीं है क्योंकि समाता- 
घिकरण होने से देवदत्त रूप से ज्ञान होता है ॥२॥ अर्थात्‌ देवदत्ता के द्वारा ही वह किया प्राप्त की 
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१ अतिरेको नामा5धिक्यम्‌ । २ कयमावस्थेत्याशडूबाह । ३ शब्द । ४ प्रकृतिप्रत्यवादिभदमन्तरेशापि । ५ वत्तंन्ते 
इति शेष. । ६ व्यपरदेशेम्य. । ७ यदि याग करोतीत्यत्र भावनाख्यपदाथंतत्त्वव्यवस्था तदा स्वव्यापार निष्पादयतीत्य- 
श्रापि भावनान्तराणा व्यवस्था भविष्यतीति भाव । (यजते याग करोतीति भेदव्यवहारे सत्यपि तदभिधेयतत्त्व (भाव- 
नाख्य) स्थ कर्थ भेदेष्नवस्था न स्थादित्याशडूायामाह) । ५ यजते याग करोतीत्यत्राभेदेषि भेदस्त्ववा दशितो यजना- 
थ॑स्त्वेक एवेत्यभेद दर्शयन्नाह । € केतों | १० यागात्‌ । यागस्य व्यापारर्पत्वात्ततो भिन्‍ना करोतीति क्रिया न हश्यते 
इति भाव: | ११ पुरुषस्य । १२ विशेषणान्‌ । १३ देवदत्तत्वेन प्रापणात्‌ । १४ केन कत्त्वा प्रापणमित्याह सामाना- 
घिकरण्येति । 


() करोतीत्यर्थ: । (2) पचन | यज्ञाद्रंस्थ इति वा पाठ क्वचित्‌ लम्बते। (3 ) वितथ । 





भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [ ११६ 

“यजतेपचतीत्यत्र भावनाया:! प्रतोतितःः । यजाद्रर्थातिरेकेण युक्ता वाक्‍यार्थता ततः ॥ 

पाक करोति याग चेत्येबं भेदेज भा सिते । फाउनवस्था भवेतत्र तत्पतोत्यनुसारिणाम्‌? ' ॥ 

यजते याग करोतीति हि यथा >“प्रतिपत्तिस्तथा स्वव्यापार निष्पादयतीत्यपि सैव 
प्रतिपत्ति:- स्वव्यापारशाव्देव यागस्य।भिधानात्‌-निष्पादयतीत्यनेन तु करोतीति प्रतीते: । 
यागं करोति स्वव्यापारं निष्पादयतीति नाथंभेद: । यागनिष्पत्ति निर्वर्त्तयतीत्यत्रापि यागनि- 
प्पत्तियाग एवं। निव॑र्तन करगामेव । ततो याग॑ करोतीति प्रतीत॑ स्थात्‌ । * ततो नैते 
व्यपदेगा ' यवाकथखिुरू दपरिकन्‍्पनपुरस्स रा “प्रतीयमानकरो त्यर्थविषयत्वात्‌ । यागं करोति 
विदधात्येवमादिव्य पदेशवत्‌ । ततो युक्‍तेव॑तेम्य:* पदार्थतत्त्वव्यवस्था अनवस्थानवतारात्‌* । 
जाती है। 

भाट्ट- यह सब आप प्रज्ञाकर बौद्ध का कथन भी परीक्षा को सहन करने में समर्थ नही है क्योकि -- 

इलोकार्य--“यजते, पचति यहाँ पर भावना की प्रतीति होने से यज्ञादि अर्थ से अतिरिक्त-- भिन्न 
वाक्या्थता युक्त है । 

इलोकार्थ -पाक करोति, याग च, इस प्रकार से भेद के भ्रवभासित होने पर उस प्रतति का अनुसरण 
-अनुभव करने वालो को अनवस्था कंसे आयेगी ? जिस प्रकार से “यजते पाक करोति” यज्ञ करता है, 
पाक की करता है ध्त्यादि ज्ञान होता है उसी प्रकार से अपने व्यापार को निष्पादित करता है इस 
प्रकार से भी उसी का ज्ञान होता है, क्योकि “स्व व्यापार शब्द से यज्ञ का कथन किया जाता है और 
“निष्पादयति' इस शब्द से करोति इस क्रिया की प्रतीति होती है। याग करोति, स्वव्यापार निष्पादयति- 
यज्ञ को करता है, अपने व्यापार को निष्पादित करता है इसमे अर्थ भेद नही है । 

“य्रागनिष्पत्ति निवेर्तवति” इसमें भी याग निष्पत्ति का अर्थ याग ही है और निवरर्त्तन का शअर्य 
करना ही है । इसलिए इसमे याग करोति ऐसा ज्ञान होता हे अत इनमें एकार्थता होने से ये व्यपदेश- 
शब्द यथा कथचित-अ्र्थ भेद के बिना भेद की कल्पना पुरस्सर-पूवंक होते है क्योकि प्रतीति में आते 
हुए करोत्यथे के विषय है । जेसे याग करोति, बिदधाति, इत्यादि व्यपदेश-शब्द भेद के बिना ही होतेहै 
इसलिए “याग करोति, स्वव्यापार निष्पादयति, यागनिर््पात्त निवंतंयति” इन वचन व्यवहारो से पदार्थ- 
तत्व-भावनातत्त्व की वास्तविक व्यवस्था होती हैं। अनवस्था दोष नही आता हे श्रर्थात्‌ ये सभी वचन 
भेद, “करोति” क्रिया रूप अर्थ भावना की ही व्यवस्था करते हैं । 

[ पुनरषि बौद्ध भेद कल्पना के मानने में प्रनवस्था दोष देता है, भाट्ट उसका परिहार करता है | 





१ व्यपदेशानाम्‌ू । २ एकार्थता यत. । ३ प्र्थ विना। ४ याग करोति स्वव्यापार निष्पादयति याग॑ निर्वत्तेयती त्थे- 
तेभ्पो वास्व्यवहारेस्थ ( भट्ट सविदर्द्व तवादिन प्रत्याह )। ४ एते व्यपदेशभेदा. सर्वेपि करोतिकियारूपार्थभावनामेव 
व्यवस्थापपन्ति--श्रर्थ भेदेनाउन वस्था भावादिति भाव: । 


() करोति क्रियारूपाया.। (2) प्रतीतिरस्ति यत; । (3) प्रतीतिस्तथा इति पा. । 


१२० ] अष्टसहस्री [कारिका ३-- 


[ पुनरपि बौद्धों भेदकल्पनायामनवस्था दर्शायति भाद्टश्च निराकरोति | 
'ग्रथ यजते यागं करोति यागक्रियां करोती त्येवमनवस्थोच्यते' भ्तहि स्वरूपं” संवेदयते स्वरूप- 

संवेदनं सवेदयते इत्यप्यनवस्था' स्यात्‌ । अथ स्वरूप सवेदयते इत्यनेनेव स्वरूपसंवेदनप्रतिपत्तेः 
स्वरूपसवेदन सवेदयते इत्यादि निरथेकत्वादयुक्तं 'तहिं याग करोतीत्यनेनेव 'यागावच्छि- 
बक्रियतरतिप लेय क्रिया करोतीत्यादिवचनमनर्थकमेव “व्यवच्छेद्याभावात्‌_ । यजते इत्यनेनेव 
यागावरच्छिन्क्रियाप्रती तेयाग करोवीत्यपि वचनमनर्शकमिति चेत्पत्य " यदि तद्गचनादेव तथा 
प्रत्येति । यस्चु न प्रत्येति त प्रति विभेषणाविज्येष्यभेदकथनपरत्वात्‌ तथाभिधानस्य नानर्थ- 
क्यम्‌ । शिलापुत्रकस्य' गरीर राहो णिर इत्यादिभेदव्यवहारा अ्रपि न कथश्िद्ध दमन्तरेण 

प्रजाकर बौद्ध यजते, याग करोति, यागक्रिया करोति”, इस प्रकार से अनवस्था दोष आता, 
हो है । 

भादट्ु-तव तो आपके यहाँ “स्वरूप सवेदयते”--स्वरूप का सवेदन करता है । स्वरूपसवेदन 
सवेदयते -स्वरूप सवेदन का सवेदन करता है । इस कथन में भी अनवस्था हो जावेगी । यदि श्राप कहे 
कि ' स्वरूप वेदयते” इस कथन से ही स्वरूप सवेदन का ज्ञान हो जाने से “स्वरूपसवेदन मवेदयते” 
इत्यादि वाक्य निरर्थक है अत अयुक्त है। तब तो “याग करोति” इस वाक्य से ही यागावच्छिन्न 
क्रिया-यज्ञ से सहित क्रिया का ज्ञान हो जाने से “यायक्रिय्र करोति' इत्यादि वचन अवर्थेक हो है, क्योकि 
परिहार करने योग्य का अभाव है। 

बौद्ध--पुन “यजते” इस पद से ही यागावच्छिन्न-यज्ञ से सहित क्रिया की प्रतीति होने से “याग 
करोति' यह वचन भी अनर्थंक हो जावेगा ? 

भाद् - आपका कहना सत्य है यदि उस 'यजते', वचन से ही वसा ज्ञान हो जाता है तो वे 'याग 
करोति' बचन व्यथे हो है किन्तु जो उतने मात्र से नही समभता है उसके लिए विशेषण, विश्येष्य भेद को 
कहने वाले वाक्य प्रयुक्त किये जाते है इसलिए वेसा कथन अनर्थक नही है यह शिलापुत्रक का शरीर है, 
यह राहु का शिर है इत्यादि भेद व्यवहार भी कयच्रित्‌ भेद के बिना नही होते है अन्यथा इन्हे गोणपने 
का प्रसग आ जावेगा । अर्थात्‌ कथचित्‌ भेद के बिना भी यदि भेद व्यवहार प्रवृत्त होते है तब तो भेद 
व्यवहार गोण हो जावेगे, किन्तु इनका ओपचारिक-गोण ता माना नही है क्योकि भेद वास्तविक है 
इसका आगे ही वर्णन किया है । 

शिलापुत्रक का, राहु का, इतना कहने पर 'क्या' इस प्रकार का सदेह हो जाता है और उस 














जलन नततहतलीतत 


१ प्रज्ञाकर: । २ यदि त्वया सौगतैनेनि शेष. । ३ भट्ट । ४ कतूं । < सोगतस्येति शेष: । ६ भट्ट 
७ परिहाय । ८ भट्ट । 


( ॥) विशिष्ट । हे ) विशेषिनु' योग्यस्थ । हे (3) कंतो: ग्रहस्य । ः 





न >जन्‍>> मे अल 3 ली-+ -. ऑंज->->>>-म> पट 


आवनाबाद ] प्रथम फरिच्छेद [ १२१ 


प्रवर्सन्ते- 'गौगात्वप्रसड्भात्‌* । णिलापुत्रकस्य राहोरित्युच्यमाने हि किमिह' सन्देह 

तद्बथवच्छितयरे शरीरं, शिर इत्यभिधावभन्यस्प कायदिव्य॑वच्छेदकमुपपन्नम्‌” । तस्मिइ्च' सति 
कस्थेति सं शयः स्यात्‌ । तद्व्यगोहनाय शिलापुत्रकस्य राहोरित्यभिधानं श्रेय --अ्रवस्थातद्वतो:+ 
“कथड्चिद्भेदात्‌ । शरीर हि शिलापुत्रकस्यावस्था 'अवयवोपचयलक्षगावस्थान्तर'व्यावत्ता । 
शिलापुत्रक पुनरवस्थाता'--''खण्डा्ववस्थान्तरेष्वपि प्रतीते' | एतेन राहुरवस्थाता शिरोव- 


स्थाया: “ख्यात' । 
[ प्रवस्थामतरेगावस्थावान्‌ कश्चिन्ताश्ति इति बौद्ध न मन्‍्यमाने भाट्ट प्रत्युत्तरयति ] 


“सांवृतोध्वस्थाता--अपस्थाव्यतिरेकेगा वुपलब्धे रिति चेन्न--'*उ भयास च््वात । अवस्था- 


संदेह की व्यवच्छित्ति- दूर करने के लिए शरीर, मिर, इस प्रकार का उत्तर रूप कथन होता है, अत 
अन्य कार्यादि का व्यवच्छेदक होना सुघटित है अर्थात्‌ अन्य योग का व्यवच्छेद न करने पर सदेह बना 
ही रहता है और शरीर एवं शिर के कहने पर “किसके है ऐसा सशय होता है। उस सशय को दूर 
करने के लिए शिलापुत्रक का, राहु का, ऐसा कथन करना भी श्रयस्कर है क्योंकि अवस्था और अवस्था- 
वान्‌- शरीर और शरी रवान्‌ में कथचित्‌ भेद स्वीकार किया गया है। शरीरवान तो एक जीव विशेष 
है और गरीर पुद्गल की पर्याय है. बहुत ही अतर है । शरीर यह शिलापुत्रक की अवस्था है और वह 
अवयवों के उपचय-परिपूर्णता लक्षण वाला है एवं अवस्थातर से व्यावृत्त है--ऊर्ध्व स्थिति खण्ड आ्रादि 
भिन्‍न ० अवस्था से रहित हे किन्तु शिलापुत्रक स्थितिमान्‌ है श्रौर खण्डादि अवस्थातरों--भिन्‍न-भिन्‍न 


अबवस्थाओं में भी प्रतीत होता है । 
इसी कथन से राहु अवस्थावान्‌ है शिर अवस्था है ऐसा कथन सिद्ध हो गया । अर्थात्‌ राहु अवयवी 


है और शिर आदि उसके अ्रवयव है । 
[अवस्था को छोडकर अवस्थावान्‌ कोई चीज नही है ऐसी बौद्ध को मान्यता पर भाट्ट के द्वारा समाधान ] 


बोद्ध-अ्रवस्था वान्‌-स्थितिमान्‌ काल्पनिक है क्योकि अवस्था को छोड़कर उसकी उपलब्धि नही 


होती है। हु 
भाट्टू--ऐसा नहीं कहना, अन्यथा अवस्था और अवस्थावान्‌ इन दोनों का ही प्रभाव हो जावेगा । 


१ कथड्चिद्भेदमन्तरेशापि भेदव्यवहारा' प्रवत्तस्ते चेत्तदा भेदव्यवहाराणा गौणात्व स्थात्‌ । २ श्रौपचारिक चेतस्नेष्टमू-- 
तात्विकभेदस्यानन्तरं निरूपितत्वातू । ३ किमिति सन्देह इति पाठान्तरम्‌ | ४ भ्रन्यथोगव्यवच्छेदाभावे सन्देहविच्छित्तिनं 
स्थात्‌ । ५ शरीरे शिरपत्ति चोच्यमाने सति । ६ शरीरशरीरबतो: । ७ अवस्थापेक्षया । ८ सर्वावयवसम्पूर्णाता । € ऊध्वे- 
स्थितिखण्डादि । १० स्थितिमानु । ११ ऊध्वस्थितिखण्डादि । १२ व्याख्यात इत्यपि पाठ:। १३ (बौद्ध:) कल्पित:। 


१४ अबवस्थावस्थावतों है _ उप 80 जम तट 2203 


( ) व्याख्यात. इति पा. । 


१२२ ] भ्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


'तुरसत्वे सांवृतत्वे वावस्थाया: सत्त्वाउसांवुतत्वविरोधात्‌ 'खपुष्पसौरभवत्‌ क्ृत्रिमफणिफटादि- 
वच्च । 'ततो वस्तुस्वभावाश्रयाँ एवं याग॑ करोतीति '*व्यपदेश---सत्यप्रतीतिकत्वात्‌ । 
संविदमनुभवतीत्यादि व्यपदेशवत्‌' । 
तथा द्विजस्य व्यापारों याग इत्यभिधीयते। ततः परा च निर्बाधा करोतीति क्रियेष्यते ॥ 
यजि क्रियापि 2भावस्गा5विज्ेषादपरंव” 'हि। “सामानाधिकरण्गेनः देवदततया: गते:॥। 
[ क रोवनिक्रिया सामान्य यज्यादिफ्रिया विशेया, तबो: सामान्यविशेषयों भेदोउहध्ति इति भाट्टं तोक्ममाने बौद़ों 
दोषानारोपयति ] 
द्विजो हि व्यापृतेतरावस्थानुयायी/ स॒ “एवायमित्येकत्वप्रत्यवमर्षवशानह्निश्चितात्मा" 


अर्थात्‌ स्थितिमान्‌ का अभाव मान लेने पर अथवा उसे कात्पनिक मान लेने पर अवस्था का भी सत्त्व' 
वास्तविकत्व विरुद्ध हो जावेगा। जैसे आ्राकाश पुष्प का अभाव कहने पर अथवा उसे काल्पनिक मान 
लेने पर उसकी सुगन्धि का सत्व और वास्तविकत्व विरुद्ध है मतलब न आकाश पष्प ही है न सर्गाः न्‍्ध 
ही है । एव कृत्रिम फणि के फटाटोप के समान व्यर्य है। अर्थात्‌ जैसे कागज या मिद्दों का बनाया हुआ 
सपपे फण को उठाकर डरा नही सकत है बैते हो स्थितिमान्‌ वस्तु को काल्पनिक कहते पर उससे ब्रव- 
यव आदि भी सिद्ध नहीं हो सकंगे । इसलिए 'याग करोति' यह व्यपदेश वस्तु स्वभाव का ही आश्रय लेने 
वाला है क्योकि सत्य प्रतीति आ रही है अर्थात्‌ यागक्ृति-यज्ञक्रिया लक्षण पदार्य अवने स्वरूप के 
आ्राश्चित ही है, भावना लक्षण जो वस्तु है वह स्वभावाश्रित ही है अर्थ शून्य नही है। जैसे 'सविद अनु- 
भवति - ज्ञान का अनुभव करता है इत्यादि कथन पाये जाते है | आर दूसरी बात यह है कि -- 

इलोकार्थ- द्विज-ब्राह्मण का व्यापार यज्ञ है ऐसा कहा जाता है। और उसमे भिन्न बाधारहित 
“करोति यह क्रिया स्वीकार की गई है 

इलोकार्य- यजि क्रिया भी द्विज लक्षण भाव (पुरुष) से अभंद रूप होने मे भिन्‍न है अथवा यज्ञ क्रिया 
भी ढिज -पुरुष से भिन्‍न होने से भिन्‍न ही है । ऐसा भी अर्थ टिप्पणी के आधार में होता है क्योकि देवदत्त 
के साथ ज्ञान का समानाधिकरण है, सर्वथा ऐक्‍्यरूप समानाधिकरण नहीं 





१ खपुप्पस्थासच्चे सावतत्वे च सौरभस्यथ सच्वमसावृतत्व च विरुद्धबते यथा । २ शिलापुत्रकत्य घरीरमिस्यादि व्यवहार 
कथड्चिद्भेदमन्तरेरा घटते यत । ३ यागकृतिलक्षणाः पदार्थ ग्रात्मस्वरूपाथ्य एवं। ४ भावनालक्षणा यद्वस्त तत्स्वभावाश्रय 


इत्युक्त ःथशन्यत्व नत्यथ' । ५ किज्च । ६ द्विजलक्षणास्य द्रव्यस्यथ | ७ प्रभेदात। ८ यजि फिया च द्रग्यस्य विशेषादपरा 
नहीति च पाठः । € सहार्थ तृतीया । १० प्रत्यभिज्ञान । 


() कतृ कम रूपमत्रवस्तु | यथा एकस्य सवेदनस्य कत त्व कर्मत्व । (2) भावस्य विश्ले यात्‌, इति पा । विशेषाय्‌..._ 
भेदात। (3) सर्वथा ऐक्ये सामानाधिकरण्य नारित यत्त । (4) यो द्विज पृ याग कुर्वनू स्थित, स एवाय यागमक़ृत्वा 
स्थित इति | (5) व्यापृतावस्थाब्यापी । (6) अव्यापृतावस्थाव्यापी । 
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परमार्थात्सन्तेक:'। यागस्तु तद॒व्यापार: प्रागभूत्वा भवन्‌ पुनरपगच्छन्ननित्यतामात्मसा- 
सात्कुर्वन्‌ भेदप्रत्ययविपयस्ततो5पर' एव--'कथब्चिद्विरद्ध'धर्माध्यासातू*। तथा “यागेतर- 
व्यापारव्यापिती! करातीति 'क्रियानुस्यूतप्रत्ययवेद्या "तह्विपरीतात्मनो यागादर्थान्तरभूता 
सर्वधाप्यप्रतिक्षेपा 'हवुभूयते--यजते याग करोति देवदत्त इति 'समानाधिकरणतया 
देवदत्तेन “सहावगते. । “स्वथा तदेक्ये तद्विरोधात्‌ पटतत्स्वात्मवत्‌ । “कि करोति देवदत्त: ? 


करोति फ्रिया सामान्य रूप है और यजनपचनादि याये विशे मे ने 
प्र से द्वारा दोष प्रारापित किये जाते है | मम कक कक जम हओ 
यहाँ द्विज, व्यापार और अबव्यापार दोनो ही अवस्था का अनुयायौ--'यह वही है” इस प्रकार से 
एकत्व के प्रत्यवमर्प-प्रत्यभिज्ञान से निश्चित स्वरूप वाला है और वह द्विज परमार्थ से सत्‌ रूप एक है 
अर्थात्‌ जो ब्राह्मण पहले यज्ञ को करते हुए स्थित था यह वही यज्ञ को न करते हुए स्थित है ।” किन्तु 
याग उसका व्यापार है वह प्राग--पहले नही होकर वर्तमान में होता हुआ पुन. नष्ट होता हुआ अनित्य- 
पने को आत्मसात्‌ करता हुआ भंद के ज्ञान का विषय है इसलिए उस द्विजपुरुष से वह याग लक्षण 
व्यापार भिन्‍न ही है क्योंकि कथचित्‌--उत्पाद विनाश की अपेक्षा से विरुद्ध धर्माध्यास देखा जाता है। 
तथा द्विज से याग लक्षण भिन्‍न है एवं याग और पचन व्यापार में व्याप्त होकर रहने वाली 
“करोति' यह क्रिया अनुस्यृतप्रत्यय--अन्वय रूप ज्ञान से वेद्य है-यजन पचन आदि में करोति के अर्थ 
का सद्भाव होने से अनुगत प्रत्यय से जानी जाती है श्लौर करोति क्रिया से विपरीत स्वरूप याग से 
अर्थातरभूत-भिन्‍न सर्वधा भी निराकरण नहीं करने योग्य यह करोति क्रिया अनुभव में आती है। 
“बजते, याग करोति देवदत्त.” इस प्रकार से देवदत्त के साथ याग का समानाधिकरण है। यदि सर्वथा 
इन दोनो में एकत्व मानोगे तो उसमे विरोध आ जावेगा क्योकि जैसे वस्त्र और उसके स्वरूप में एकता 
है वैसी यहाँ नही है किसी ने कहा--कि करोति देवदत्त: ? इस प्रश्न के होने पर “यजते पचति'” इस 
_अकार से निश्चित हो जाने पर भी यज्यादिकों में सदेह देखा जाता है। तथाहि-- 


१ परमार्थ. सन्‍्नेंक इति पाठान्तरम्‌ । २ नश्यन्‌ । ३ द्विजात्तद् यापारों यागरूपो भिन्‍न एवं। ४ उत्पादविनाशापेक्षया । 
५ दिजाबू । ६ झ्नित्यत्वलक्षण । ७ हिजाद्यागलक्षराफ़िया सिन्‍ना यथा । ८ पचन । & यजनपचनादो करो त्यथंस दुभावे- 
तानुगतप्रत्यमवेद्या । १० कारोत्यथंविपरीतात्मकाथजनात्‌ करोतीति फ्रियार्थान्‍्तरभूतास्ति । ११ अनिराकरणीया । 
१२ यागस्तु तद् यापारस्ततो देवदत्तादपर एवेति करोतीति क्रिया यागादर्थान्तरभूतेत्यनन्तरोक्तसाध्यडये यथाकफ्रम यजते 
याग करौति देवदत्त. यजतिपचतीत्यादिना च साधनद्वयमुपद्शयन्‌ यजते इत्याहू । १३ देवदत्तस्य करोतेश्व समानाधि- 
करणता । १४ यागस्थ । १५ भो बौद्ध । तयो करोतीतिक्रियायागयो. देवदरोन सह सर्वेथकत्वे तत्सामानाधिकरण्यं 
विरुद्ध येत यथा पटपटस्वरूपयो: सर्वर्थक्ये सामानाधिकरण्य विरुद्ध यते ( न तु कथश्चिदेक्ये ) । १६ यागादन्या क्रियेति 


साधनद्रव्येरा स्थापयति । 


() प्रव्यापकव्यापक्ेदात्‌ कथचिद्‌ भेदः। 


ह्रड भ्रष्टसहसी [ कारिका ३-- 
यजति पचतीति प्रश्नोत्तरदर्शनात्‌ करोतीति निश्चितेषि यज्यादिषु 'सन्देहाच्च । तथा 
हि ।-- 'यस्मिन्निश्चीयमानेपि यन्न निरचीयते तत्ततः कथड्चिदन्यत्‌ । यथान्यदेहे नि३ची- 
यमानेप्यनिश्चीयमाना बुद्धि: । करोतीति निशचीयमानेप्यनिश्वीयमानश्च यज्यादिरिति । 
'स्यान्मतम ।--- 
करोत्यर्थयज्याध्यथों! विभिन्‍नों यदि तत्त्वत. । अन्यत्स न्दिग्धमन्यस्थ 2कथने दुर्घट:ः क्रम:+॥ 

न हि करोतीति क्रियातों विभिन्नायां यज्यादिक्रियाया सन्देहे "ततोनन्‍्यत्र करोत्यर्थे 

निदिचते प्रश्न' श्रंयान्‌ू-- 'अनिश्चिते एवं प्रश्नस्य साधीयस्त्व।त्‌ । तत. करोत्यथंयज्याद- 


जिसके निश्चित हो जाने पर भी जो निश्चित नहीं किया जाता है वह उससे कथचित्‌ भिन्न है, 
जैसे अन्य का शरीर निश्चित हो जाने पर भी उसकी बुद्धि निश्चित नही है। “करोति ' इस क्रिया के 
निश्चित हो जाने पर भी यज्यादिक निश्चित नही होते है इसलिए करोति क्रिया से ग्रजनादिक क्रियाये 
भिन्‍न ही है । 

बोद्ध--श्लोकार्थ--“करोति * क्रिया का अर्थ और यजनादि क्रिया का अर्थ ये दोनो यदि वास्तव मे 
भिन्‍न-भिन्‍न है तब तो एक के सदिग्ध होने से दूसरे का कथन करने में क्रम दु्घंट है जावेगा ।। 

करोति इस क्रिया से भिन्‍न यज्यादि क्रिया से अन्यत्र--करोति अर्थ के निज्चित हो जाने पर प्रश्न 
श्रेयस्कर नही है क्योकि सामान्य की अपेक्षा से अनिश्चित में ही प्रघ]नत करना श्रयस्कर है। इसलिए 
करोति क्रिया के अर्थ मे और यज्यादि क्रिया के अर्थ में तादात्म्य हो मानना चाहिए। वहों पर प्रश्नोत्तर 
देखे जाते है करोति अर्थ और यज्यादि अर्थ यदि वास्तव में सामान्य-विभेष होन से भिन्‍न है तब तो जब 
यज्यादि अर्थ संदिग्ध होगा तब करोति क्रिया के अर्थ का कथन करने में यह क्रम नही वन सकेगा । एव 
किसी ने प्रश्न किया कि गौ कंसी है ? उत्तर मिला कि सफेद है। इस उदाहरण से ऐसा समझना क्कि 
तादात्म्य में ही प्रश्नोत्तर देखे जाते है । 

| ज॑नमत का आश्रय लेकर भाट्ट उत्तर देता है ] 

भाट्ट--आपका यह कथन भी सुघटित नही है क्योंकि करोति क्रिया का अर्थ सामान्य रूप है और 

यज्यादि उसके विशेष रूप है तथा सामान्य ओर विशेष मे कथचित्‌--सामान्य की श्रपेक्षा से अभद स्वी- 


१ समानाधिकरणताविरोध । २ यज्यादि करोत्यर्थाद्भिन्‍्त -तस्मिन्निदवीयमानेपि तस्याउनिश्चीयमान त्वात । ३ बौद्ध 
झाह। करोत्यर्थयज्याद्र्थाँ सामान्यविशेषौ तन्वस्वरूपेण यदि भिन्‍नी तदान्यों यज्याद्यर्थ.सन्दिग्ध भ्रन्यस्य करोत्यथ्थस्य 
कथने प्रश्तोत्तरे तदाय क्रमो दुघट: । ४ यज्यादिक्रियात. । ५ सामान्यापेक्षयाउनिश्चितेथें । 


(१) करोत्यर्थयजत्यर्थों इति पा. । (2) प्रइन । (3) अन्यथा देवदत्ते निश्चिते यक्षदत्त सदेहापत्ति:।(4 )पश्नोत्तरक्रमः ] 
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थ॑योस्तादात्म्यमेषितव्यम्‌ू--! तत्र व प्रइनोत्त रदर्शनादिति । 'तदेतदनुपपन्नम्‌-- करोम्यर्थस्थ 
सामान्यरूपत्वात्‌-- तद्विशेषरूपत्वाच्च यज्यादे: । सामान्यविशेषयोब्च “कथज्चिदभेदोप- 
गमात्‌ । 'सन्दिग्धस्यैव 'कथनात्‌ । प्रश्नोत्तरक्रमस्य दुर्घटस्वाघटनात्‌” । “तदभेदेकान्ते एबं 
तस्य दुर्घटत्वात्‌ । स्थादाकूत॑ ते| ।-- 
"न सामान्य विशेषेण बिना ?किड्चित्प्रतीयते' । सामान्याक्षिप्य माणस्य न हि '"नासाउप्रतीतता ॥ 
'केवलसामान्यप्रतीती हि. विशेषांशे सन्देह 'इत्ययुक्तम--'शतस्था5प्रतीतत्वात्‌ । 
घटप्रतीती हिमबवदादिवत्‌"। 'अ्थ 'सामान्येन विशेष आक्षिप्यते । तथा 'सति सोपि 


कार किया गया है। 

सदिग्ध-- यज्यादि श्रथं में ही प्रश्न देखे जाते है। अ्रत प्रश्नोत्तर का क्रम दु्घट नहीं होता है। 
अर्थात्‌ सामान्य विशेष में कथचित्‌ सामान्य की अपेक्षा से अभेद के स्वाकार करने से एकतर -दो में से 
एक रूप के संदिग्ध का कथन होने से प्रश्नोत्तर का क्रम बन जाता है। उन सामान्य विशेष में सवंधा- 
एकात से अभेद स्वीकार करने पर ही वह क्रम दुघंट है । 

बौद्ध (प्रशाकर)--इलोकार्थ--“विशेष के बिना सामान्य कुछ भी प्रतीति में नहीं आता है विशेष 
युक्त ही प्रतीति मे आता है। एवं जो सामान्य से स्वीकृत की गई है उसकी निश्चय से अप्रतोति नहीं 
होती है।” केवल सामान्य की प्रतोति के हो जाने पर विशेषाश मे सदेह होता है आप भाट्ट के यहा जो 
ऐसा कथन है वह अयुक्त है क्योकि वह विशेष प्रतीति नहीं होता है जैसे घट की प्रतीति में हिमवन्‌ श्रादि 
प्रतीत नही होते है । 

भाट्ट-सा मान्य (करोति) अर्थ से विशेष (यज्यादि) अर्थ ग्रहण किये जाते हैं। उस सामान्य के 
प्रतीत होने पर वह्‌ विशेष भी प्रतीत हं।ता ही है श्रतः सशय कंसे हो सकेगा ? क्‍योंकि प्रतोति को छोड़ 
कर और अन्य कोई स्वीकृति है ही क्‍या ” 

वह सामान्य--करो ति श्रर्थ से प्रतोत ही है किन्तु विशेष--यज्यादि अर्थ रूप से नहीं है क्योंकि 
वह विशेष सामान्य रूप से ही जान लिया जाता है। 

बौद्धू--वह सामान्‍य ही आक्षेपक--ज्ञापक--बतलाने वाला हो और वही शराक्षेप्य--ज्ञपप्प--बत- 


१ श्राह भट्ट । -- सामान्यविशेषयोवेस्तुस्वरूपयो सर्वर्थक्यमित्येतद्वतों बौद्धस्य प्रमाण॒विरुद्धमू । २ यज्याद्यर्थस्य । 
३ प्रइनातृ। ४ सामान्यविशेषयों' कथडिचत्सामान्यापेक्षया अभेदोपगमारदेकतरस्य सन्दिग्धस्य कथनात प्रश्नोत्तरफ़मो घटते। 
४ तयोः सामान्यविशेषयों: स्वंथाध्भेदें सत्येव तस्थ प्रइनोत्त रक्रमस्य दुघंटत्वं स्थात्‌। ६ प्रज्ञाकरस्थ। ७ भट्टेन यदि 
सामान्यविशेषयों. कथह्चिद्भेदोश्युपगम्यते तदा न सामान्यमित्यादि | ८ विशेषयुक्तमेव प्रतीयते इत्यथं: । € सामान्येव 
स्वीक्रियमाणस्य (शाप्यमानस्थ) । १० निशचयेत । ११ कारिकाया. पूर्वागस्य सुगमत्वादुत्तरार्द्ध व्याचष्ट । १२ भट्ववचनम्‌ 
१३ विशेषस्य । १४ भट्ट: | १५ करोत्यर्थत । १६ यज्याद्य्थ । १७ (बीद्ध.) सामान्‍्ये प्रतीते सति । 


(।) गौ कीदृशीति प्रश्ने घवलेति उत्त रमुदाहूरणं । (2) सामान्यापेक्षया । (3) ततः कय विशेषे सदेहः: | (4) िशेषस्य 
प्रतीतस्य । (5) सामान्यविशेषयो: सर्वेधा भेदविवक्षायां वक्ति । (6) सदेह. स्थान्न व तथा । 


१२१८ ] अध्टसहर्ली [ कारिका ३-- 


संशीतावतिप्रसज्भ:--सामान्यविशेषयो: 'कथज्चिदभेदात्‌ ।--हिमवद्घटादीनां तु परस्परम- 
त्यन्तभेदात्‌ । एकत्र निश्चय्रेषि 'नानवगततदन्यतमे' संशीतियंतोतिप्रसज्भ स्थात्‌ । नापि 
सामास्येनाक्षिप्ते! तद्विशेषस शयोपिामोस्ति” “यतस्तदाक्षेपपक्षनिक्षिप्तदोषो पक्षेप.” । न 
“चेवमनभिमततहिशेषेष्वविशेषेश संशयोनुषज्भी --स्मरणविषये एवं विशेषेरेकत्र? 'संशय- 
प्रतीते: । 


[ सशयलक्षण॒स्थ विचार ] 


सामान्यप्रत्यक्षाहिशेषाप्रत्यक्षाद्रिशेषस्मृतेश्च संशय इति वचनात्‌ । सामान्ये ह्यू पलम्य- 
माने तदविनाभाविनो विद्ेषस्थानुपलम्भेषि नाभावः सिद्धथ्यति--तदभाबे तस्याप्यभावप्रस- 
ज्भात । तदुक्तम्‌ |-- 
एकत्र-घट का निश्चय होने पर भी हिमवन्‌ पर्वत आदि के नही जानने पर संशय नहीं हो सकता 
है कि जिससे अति प्रसंग दोष आ सके अर्थात्‌ नही आ सकता है । एवं सामान्य से स्वीकृत मे उस विशेष 
का सशय भी नही है, कि जिससे उस आादोप पक्ष मे निश्षिप्त दोषो का प्रसग हो सके अर्थात्‌ नहीं हो 
सकता है। मतलब हमारे स्वीकार किये गये पक्ष में दिये गये दोषों का प्रसग नहीं हो सकता है और इस 
प्रकार से श्रनभिमत उन विशेषों में सामान्य रूप से सशय का प्रसग नही है क्योंकि स्मरण के विषयभूत 
अनेक विशेष में ही संशय होता है । अर्थात्‌ विवक्षित वस्तु में सामान्य के साथ अविनाभावी बहुत से 
विश्लेषो के होने पर एक स्मरण के विपयभूत विशज्ञेप में सगय घटित होता है अनमिमत अविवक्षित बस्लु 
के उन विशेषों मे सशय नही होता है । 
| सज्षय के लक्षण का विचार ] 

क्योकि “सामान्य का प्रत्यक्ष होने स ओर विशेष का प्रत्यक्ष न होने से एवं विजेष की स्मृति के 
होने से सशय होता है” ऐसा हमने कहा है । सामान्य के उपल्यमान होने पर उस सामान्य से अविना- 
भावी विशेष की अनुपलब्धि मे भी झभाव सिद्ध नहीं होता है। क्योंकि उस विशेष के अ्रभाव में तो 
सामान्य के भी अभाव का प्रसग आरा जावेगा । कहा भी है -- 

इलोकार्थ--निविशेष सामान्य खरगोश को सीग के समान है और सामान्य रहित विशेष भी उसी 
_पकार से-शह्य विषाण के समान ही है। इस प्रकार से विजेष मे अदृश्यानुपलब्धि के होने से ही संशय 














१ क़ियान्वप्लक्षणसामान्यरूवेरा । २ घटे | ३ हिमवदादी । ४ अ्रपि तु न। ५ विवक्षितवस्तुसामान्याविनाभाविविशेषेषु 
बहुपु सत्स्वेकस्मिन्‌ू स्मरशाशोचरे विजेषे सशयो घटते । प्रनशिमतस्थाविवक्षितस्य वस्तुनस्तेषु विशेषेषु सशयो नास्ति । 
६ सामान्य । ७ विशेषाभावे सामान्यस्याप्यभावप्रसद्भाव । 


(।) तदन्यतमसंणरीतिः इति था । () ज्ञाते। (3) तद्िशेवे इति या । (4) सामन्यक्ूप । क्रियाओं इजबे.। 
(5) कथचिद्िन्ने । ( ) भास विशेषस्थ । (7) अनवस्थादि प्राप्ति. । (8) सामान्येनाक्षिप्ते तढ़िशेषे सशयानुपगम- 
प्रकारेण | विवक्षितविज्येषप्रकारेग । अविवक्षित । (६) विशेये भ्रनेकत्र । 





भावनाबाद ] प्रथम परिच्छेद [ १२६ 


निविशेषं हि सामान्य भवेच्छश विधाणवत्‌ । सामान्यर हितत्वाच्य विशेषस्तद्वदेव हि ॥ 

'न 'चंव विशेषेष्टव्यायुपलब्धेरेव सशय.---स्मुतिनिरपेक्षत्वप्रसद्भातू । विशेषस्मृतिरेव 
संशय इति चेन्न--साध्यसाधनव्याप्तिस्मृतेरपि संशयत्वप्रसद्भात्‌ । सर्वसाधनानां *संशयित- 
साध्यव्याप्तिकत्वापत्तेस्तत्स्म ते रचलितत्वान्न संशयत्वमिति चेत्तहि चलिता* 'प्रतीति: संशय: । 
साचोभयविशेषस्मृत्युत्तरकालभाविनी--तदन्वयव्यतिरेकानु विधानात्‌ । न पुनविशेषस्मृ ति- 








है ऐसा भी नही कहना, श्रन्यथा --वह स्मृति से निरपेक्ष हा। जावेगा । 

विशेषाय -- यहां पर भाट्ट ने संशय का लक्षण किया है कि “सामान्य धर्म का प्रत्यक्ष होने से, झौर 
विशेष धर्म के प्रत्यक्ष न होने गे एवं विशेष की स्मृति होने से सशय होता है ।” एवं जैनाचार्यों के संशय 
का लक्षण इस प्रकार है “विरुद्धानेककोटिस्पर्शि ज्ञान सशय ” यथा स्थाणुर्वा पुरुषोवेति । स्थाणुपुरुष- 
साधा रणोध्व॑तादिधमंदर्शनात्तद्विगेषर्य वक्रकोटरशिर पाण्यादे साधकप्रमाणाभावादनेककोटबवलंबित्व 
ज्ञानस्य । श्र्थात्‌ विरुद्ध “अनेक पक्षो के प्रवतबन करने वाले ज्ञान को सशय कहते है” । जैसे--यह स्थाणु 
(ठूठ5) है या पुरुष ? यहा स्थाणुत्व और स्थाणुत्वाभाव प्ृरुपत्व और पुरुपत्वाभाव इन चार अथवा 
स्थाणुत्व और पुरुपत्व इन दो पक्षों का अवगाहन होता है । प्रायः संध्या आ्रादि के समय मंद प्रकाश होने 
के कारण दूर से मात्र स्थाणु और पुरुष दोनों में सामान्य रूप से रहने वाले ऊचाई आदि साधारण धर्मों 
के देखने से और स्थाणुगत टेढ़ापन, कोटरत्व आदि तया पुरुषगत शिर पेर आदि विशेष धर्मों के साधक 
प्रमाणो का झभाव होने से नाना कोटियों का ग्वलवबन करने वाला यह सशय ज्ञान होता है। मतलब 
चलायमान ज्ञान को सथय कहते हैं, यह ऐसा है या ऐसा ? इत्यादि। यहा पर भाट्ट द्वारा मान्य लक्षण 
भी प्राय मिलता जुलता है। इस पर बौद्ध की अनेक कल्पनाये है “विशेष की अदृश्यानुपलब्धि रूप अभाव 
से सशय होता है या विशेष को स्मृति से सशय होता है इत्यादि मान्यताय ठीक नही है । 

शंका--विशेष की स्मृति होना ही सशय है । 

भाट्ट -टोसा भी नही कहना । अन्यथा साध्य साधन की व्यारित का स्मरण भी सञय हो जावेगा । 
पुन. सभी हेतुओं को सण्ययित साध्य से व्याप्त मानना होगा । यदि आप कहे कि उन हेतुओं की स्मृति 
अचलित है अतः उनसे सशय नही होता है तव तो चलित प्रतीनि ही सशय है यह बात सिद्ध हो गई। 
और वह चलित प्रतीति उभय (यजन और पचन रूप उभय) विशप स्मृति ने उत्तर काल मे होती है 
क्योंकि उसका अन्वय व्यतिरेक माना गया है । किन्तु सामान्य की उपलब्धि के समान विशेष की स्मृति 


१ (भट्ट ) पिशेतारणासमनुपलम्भदभावासिद्धप्रकारेग । २ एवं बिशेय्रें सामान्याविताभाविनि सनि श्र दृष्यानु पलक्पे! सका- 
शात्संशयों न भवति किस्तु दृष्यानुपलब्पेरेव संघय । प्रहदयानुपलत्सी स्मुतेनिरपेक्षत्व भवति किन्तु दृश्यानुपलब्धौ सापेक्षा 
स्मृति । ३ सशयिता सशयप्राप्ता साध्ये व्याप्तियंषा तानि सशव्रितसाध्यव्यात्तिकानि लेश भाव इत्यादि । ४ ग्रनिश्चिता 
५ प्रतिपत्तिरिति पाठान्तरम्‌ । ६ सशयस्य । 


 () यजनपचनयों । (2) तह चलिता प्रतिपत्ति सश्षयों न पुतविशेषे स्मृतिरेवेति सबधों दृष्टव्य । 


१३० ] अष्टसहली [ कार्रिका ३-- 


रेव' सामान्योपलब्धिवत्‌ । तदुभयांशावलम्बिनी स्मृतिः संशीतिरित्यपि 'फल्गरुप्रायम्‌-- 
श्तदविचलनेपि सशीति प्रसद्भात । 'सामान्याप्रत्यक्षतायामपि कन्याकुब्जादिषु प्रथमतरमेव 
'स्मरणात्‌ संशयदशनान्न सामान्योपलम्भ' संशयहेतुरिति चेन्न--असिद्धत्वात्‌ । तत्रापि हि 
'प्रासादादिसबन्रिविशविशेषविषय:ः संशय: कन्याकुब्जनगरसामान्योपलम्भन 'पुरससर एब-- 
सर्वथानुपलम्भे संशयविरोधात्‌ सर्वथोपलम्भवत्‌र। योपि तद्भावाभावविषय:* संशय: 
सोपि नगरादिसामान्योपलम्भपूर्वक एव । नगरादिक सामान्यतस्तावत्मसिद्धम । कन्याकुब्जादि 


नामक तु॒ तदरिति कि वा नास्तीत्युभयाशावलम्बिन: प्रत्ययस्योत्पत्तेन च नगरत्वं” नाम 
न किड्चिदिति वक्‍तु शक्यम्‌-- 


ही सशय नही है ! 

उन उभय अजश्ो का अवलबन लेने वाली स्मृति सशय है यह आप बौद्ध का कथन भी फन्‍्गु प्राय 
है क्योंकि ऐसा मानने पर तो साध्य-साधन रूप उसमय अशावलबी निशचल भूत में भी -अविचलन मे 
भी सशय का प्रसंग झ्रा जावेगा । 

बोद्ध- सामान्य की प्रत्यक्षता के न होने पर भी कान्यकरुब्जादिकों में प्रथमतर ही स्मरण होने से 
सगथ देखा जाता है झ्त. सामान्य का प्रत्यक्ष होना सशय में हेतु है यहू कथन ठीक नहीं है । 

भाट्ट--नही । क्योंकि श्रापका यह कथन असिद्ध है। वहा पर भी प्रासादादि रचना विशेय को 
विषय करने वाला सशय है ओर वह कन्याकुब्ज वगर सामान्य की उपलब्धि पूर्वक हो है। क्योंकि 
सामान्य रूप से भी विशेष की अनुपलब्धि होने पर अर्थात्‌ सर्वथा अनुलब्धि होने पर सशय का विरोध 
है सर्वथा उपलब्धि के समान । 

जो भी सामान्य के भाव और विशेष के अभाव रूप-भावाभाव का विषयभूत सशय है वह 
नगरादि सामान्य की उपलब्धि पूर्वक ही हे । सामान्य से नगरादि तो प्रसिद्ध ही है किन्तु कान्यकुब्जादि 
नाम वाले है या नही ? इस प्रकार से उभयाशावलवी ज्ञान उत्पन्त होता है। किन्तु नगर का नाम कुछ 
नहीं है ऐसा कहना तो शक्‍य नहीं है। प्रत्यासात विशेष होने से प्रासादादि के समूह को ही नगर कह 
दिया जाता है। वहाँ “नगर नगर” दृत्यादि रूप से अनुस्यूत ज्ञनन का हेतु होने से नगर सामान्य सिद्ध 
है । उस नगर सामान्य को उपलब्धि पूतंक उन महलादि विशेष में सशय उत्पन्न होता है यह बात विरुद्ध 


>> अननागगानन “नितिन बकनीिनी यनीनभिनीीण-ीयनिननक-ीननी--- ॑िनन अननोभगगान+ “7+ >>नन>«न-न्‍ननन क०.;«>»न -0.ल................... ........... 


१ संशय इति शेष । २ बौद्रोक्तम्‌ । ३ साध्यसाधनेत्यभयराशाविचलनेपषि (निश्चलभूतेषि)। ४ बौद्ध । ५ रचना- 
विशेष । ६ पूर्वक एवं। ७ सामान्यरूपेरापि विज्ेषस्थानुपलम्भे । ८ सामान्यस्थ भावः विशेषस्थाभावस्तयोविषय: । 
संश्षय । 


च्ाया आना अऑअजनल+ +>७ 


() विशेष । (2) स्वस्तिक सर्वतोभद्रादि । [ 3) सामान्यविश्वेषप्रकारेश । (4) कन्याकुब्जादिनगरमस्‌ । कन्याकुब्जादि 
नगरम्‌ मवति न वा। (5)|भवति | (6) नगरं इति पा. । 


आवनावाद ] प्रथम परिच्छेद [ १३१ 


प्रत्यासत्तिविशेषस्य' प्रासादादिसमूहर्य नगरत्वोपवर्गानात्‌ । शतत्रानुस्यूतप्रत्ययहेतोर्नगरत्व- 
सामान्यस्य सिद्ध स्तदुपलम्भपूर्वकस्तद्विशेषे' संशयो न विरुष्यत एव । ततः करोत्यर्थसामान्यो- 
पलम्भात्तद्िशेष' यज्याद्थर्थग्यानुपलब्वे रनेकविशेषस्म रणाच्च”युक्तस्तत्र 'सन्देहः:। न हि 
तदेव यज्यादिकमनियमेन' "“करोतीत्युपलब्धु शक्‍्यम्‌ । करोत्यर्थसामान्यासम्भवे” सच्त्व- 
सामान्यासम्भवे घटादिकमिवास्तीत्यनियमेन! 'परा5परसामान्येषु” पुनः सामान्यमित्यनिय- 
मेनोपलम्भो गागा एव--सामान्येषु सामान्यान्तरासम्भवात्‌ । तत्सम्भवे वानवस्थाप्रसड्भात । 
न चेव॑ं” सर्वत्र सामान्यमन्तरेणवानियतप्रत्ययो' गौण इति वक्‍तु "शक्‍्यम्‌--'शमुख्या- 
भावे गौगास्यानुपपत्तो: । “विकतल्पबुद्धौं प्रतिभासमानः "सामान्याकारों मुख्य. 'स्वलक्षणोषु 


नही है । 

इसलिए करोति किया के अर्थ सामान्य की उपलब्धि होने से यजति पचति रूप विद्ेष यज्यादि 
अर्थ की श्रनुपलब्धि होने से एव यजते, पचति इत्यादि अनेक विशेषों का स्मरण होने से वहाँ सदेह होना 
युक्त ही है । क्योकि वे ही यज्यादिक क्रियाये बिना नियम से करोति इस क्रिया के अर्थ को प्राप्त करने 
में समर्थ नही है । 

बौद्ध- करोति क्रिया का अर्थ सामान्य न होने पर सतक्त्वः सामान्य के असभव' में वह घटादि के 
समान है। इस प्रकार के अनियम से पर सामान्य--महासत्ता और अपर सामान्य - यजति पचति इत्यादि 
उस विशेष भाव रूप विशेष सत्ता है। पुन' यह सामान्य है इस प्रकार की उपलब्धि गौण ही है क्योकि 
सामान्य में भिन्‍न सामान्य असभव है। अथवा यदि सामान्य मे भी सामास्यातर मानों तो अनवस्था का 
प्रसग आ जावेगा । 

भाटू--इस प्रकार से परापर सामान्यों में सामान्य की उपलब्धि को गौणता से सभी वस्तुओं में 
सामान्य के बिना ही अनियत--सामान्य प्रत्यय गौण है ऐसा आप सोगत का कहना शक्य नहीं है । 
क्योकि मुख्य सामान्य के अभाव में गौण हो ही नही सकता है । 





१ नगर नगरमिति। २ प्रासादादौो। ३ यजति पचतीत्यादि। ४ नगरे5नुगतज्ञानकारणात्‌ । ४ तस्मादित्युपसहार- 
ग्रन्थ निराकुवेननाह भाट्ट' । ६ अभेदेन सामथ्येंन । ७ करोत्थेंन | ८५ सौगत. । € ननु परापरेपु सामान्येषु पर सामान्य 
महासत्ता ब्रगर करोति पचति यजीत्यादि तद्रिशेषस्वभाव एवं तदभावेषि (सामान्यभावे) इद सामान्यमिद सामान्यमिति 
सामान्यमन्तरेणापि सामान्‍्यमुपलब्बु शक्‍्प्त एवेत्युक्ते आह । १० परापरसामान्येपु सामान्योपलम्भस्य गोणत्वप्रकारेण । 
११ वस्तुषु ॥ १२ सामान्यप्रत्यय” । १३ हे सौगत ! १४ मुख्यसासान्यस्थ । १४ सौगत: | १६ अन्यापोहो वहिरथ 
( सत्याकार इति पाठा-तरम्‌ | ) १७ अराक्षरिकेषु । 


() बस: । संयुक्वसयोगाल्रीवश्वलक्षण । (2) यजते पचतोत्यादि। (3) परवपक्षानुमाने हेतुविरुद्ध प्रतिभाव । 
हेतुगर्भातं विशेषण । (4) सामान्‍्येन । (5) बौद्धाभिप्रायमनूद्य दूषयति । 


१३२ ] अष्टसहज़ी [ कारिका ३-- 


पुनरारोप्यमाणो गौण इति 'चेन्न -विशेषाकारस्थापि' 'तत्र गौणात्वप्रसद्भात्‌ू । शक्‍यं हि 
वक्‍तुम-प्रत्यक्षबुद्धी” प्रतिभासमानों विशेषाकारं 'मुख्यो, बहि. स्वलक्षरणेष्रु स एवाध्यारोप्य- 
माणो गौण इति । नन्‍्वेवमपि' ज्ञानविशेषा: 'परमार्थत. सन्त: सिद्धा: ? बहिरथंविशेषास्तु 
न वास्तवा इति विज्ञानवादिमतमायात 'तहिं--विज्ञानसामान्य वस्तुभूतं न बहिरथसामान्य- 
मिति “सामान्यविशेषात्मक विज्ञान परमार्थसदायात॑ ''न “क्षशिकविज्ञानस्वलक्षणवादि- 


सौगत -विकत्प बुद्धि मे प्रतिभास मान सामान्याकार-(अ्रन्यापोह बाह्यार्थ) मुख्य है पुनः श्रण- 
क्षणिक रूप स्वलक्षणों मे आरोपित किया गया सामान्य गौण है। 

भाट--ऐसा नही कहना । श्रन्यधा--उन अणु क्षणिको में विशेषाकार--स्वलक्षण गौण हो जावेगा। 
हम ऐसा भी कह सकते है कि प्रत्यक्ष बुद्धि--निविकल्प ज्ञान में प्रतिभास मान विशेषाकार मुख्य है, 
क्योंकि वह निविकल्प ज्ञान का ही विशेपाकार है बाह्य पदार्थ का नही है, बाह्य स्वलक्षणो में “यह वही 
है” ऐसा अध्यारोपित किया गया आकार गौण है । 

सोत्रान्तिक बौद्ध--इस प्रकार से भी सामान्‍य श्रौर विशेष का बाह्य में सत्त्व न होने से ज्ञान विशेष 
परमार्थ सत्‌ सिद्ध है किन्तु बाह्य अर्थ विशेष वास्तविक नहीं है । 

इस प्रकार रा विज्ञानवादियों का मत आ जाता है जो हमें इष्ट नहीं है । 

भाट्ट--तव तो विज्ञान सामान्य ही वास्तविक है कितु बाह्य अर्थ सामान्य वस्तु भूत नहीं है इस 
प्रकार से सामान्य विशेष ज्ञान ही पारमाथिक सत्‌ है किन्तु क्षणिकविज्ञान स्वलक्षणवादी सोत्रातिक का 
मत सिद्ध नही हांता है अथांत्‌ ज्ञान में पूर्व में सामान्य को स्वत स्वोकार किया है। विकल्प बुद्धि में 
प्रतिभास मान सामानन्‍्याकार मुख्य है इसलिए परमार्थसत्‌ है यह बात सिद्ध हो जाती है--क्योंकि विकल्प 
ज्ञान में सामान्य का आकार स्वीकृत किया है निविकल्प में नहीं माना है झत. कोई दोप नही है ऐसा 
भी नहीं मानना, विकल्प ज्ञान के स्वरूप मे निविकल्प रूप से बाह्य सामान्याकार भी मुख्यत्व रूप से 
स्वीकृत किया गया होने से परमार्थ में सामान्य विशेषात्मक ज्ञान सिद्ध हो गया इसलिए ग्रतर्बाह्म वस्तु 
के सिद्ध न होने से सोत्रातिक का मत सिद्ध नहीं हाता है । 

सोगत-विकल्प ज्ञान में ४ होने वाल सामान्‍्याकार -घट पटादि आकार वास्तविक नहीं है 


१ भाद्ट:। २ स्वलक्षणक्षणारय । ३ अ्रणुक्षगिकैपु । ४ विविकसकज्ञाने । ५ निर्विकल्पज्ञानस्येव विशेषाकारों न तु 
बहिरथेस्थ । ६ (सौवान्तिक.) सामास्यग्ेपयोबेदिस्सन्वप्रकारेण । ७ परमार्थमन्त इति पाठास्तरम । ८ योगाचारमतम्‌ । 
ह भाटः: । १० ज्ञाने पूर्व सामात्यस्य स्वथमभ्युपगनत्वात्‌ विकल्पबुद्धां प्रतिभासमान- सामाम्याकारों मुख्य इति परमार्थ- 
सदायातम्‌ --विकल्पज्ञाने सामावयाकारस्थाल्‍्युपगमा [ निविकल्पके तदनभ्युपगमाददोष इति न भन्‍्तव्यमु--विकल्पज्ञानस्थ 
स्वरूपे निविकल्मकत्वेन बहि सामान्याकारथ्यापि मुख्यत्वाभ्युपगम्ेन परमार्थतः सामान्यविश्येषात्मनी ज्ञानस्य समाया- 
तत्वात्‌ । ११ सौन्नान्तिकस्य । 


३... नि ले अजनमन लिजला---+++- 


() सौज्ांतिकमतमाशक्य भट्ट नोच्यते। (2) सायक्षण । 
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मतम्‌' । 'विकल्पविज्ञानेपि न वास्तव: 'सामान्याकार:--तस्याब्नाग्वविद्योपपादितत्वात्‌ । 
संवेदनस्वरूपस्येवासाधा रग्गस्थ' परमार्थसत्त्वादिति *चेन्न---विपर्ययस्थापि कल्पयितु शक्य- 
त्वात्‌ । संवेदनेषि नासाधा रगाकार' पारमाथिक'---तस्यानाद्वविद्योदयनिबन्धनत्वात्‌ *संवेद- 
नसामान्यस्येव वास्तवत्वादिति वदतोः्न्यस्थापि निवारयितुमशक्यत्वात्‌* । "न बस्तुभूत॑ं 
संवित्सामान्य म्‌--'व॒त्तिविकल्पान वस्थादिदोपानुष ड्भात्‌ बहिरथ्थसामान्यव॒त्‌* इति चेत्तहि!” 
न सविद्विशेष: परमार्थ: सन-- विचायेमाणा''योगाहृहिरथ्थ विशेष “वदित्यप्यन्यो ब्रूयात्‌७। 
तथा च 'सत्याउष्श्रयासिद्धों हेतुरित्युभयत्र'” समान दृपणम्‌ | साध्य 'साधनविकलं 





क्योकि वे सामान्याकार अनादि अविद्या से उपकल्पित है । कितु असाधारण सवेदन स्वरूप ही परमार्थ 
सत्‌ है। 

भाह--ऐसा नहीं कहना । क्योंकि इससे विपरीत कल्पित करना भी शक्‍य है। सवेदन में भी 
असाधारणाकार पारमाथिक नही है वे अनादि अविद्या के निमित्त से ही हैं, अतः सवेदन सामान्य निवि- 
कल्प ज्ञान ही वास्तविक है ऐसा कहने वाले हम भाट्ट का भी आप सोगत निवारण नही कर सकते हैं । 

सौगत--सवित्‌ (ज्ञान) सामान्य वस्तुभूत नही है | क्योंकि वृत्ति, विकल्प श्रनवस्था आदि अनेक 
दोषों का प्रसग आ जाता है। जैसे कि बाह्यार्थ सामान्य को स्वीकार करने पर अनेक दोष भ्रा जाते है । 

भाट्ट--तव तो सवित्‌ विशेष भी परमार्थ सत्‌ सिद्ध नही होगा क्योंकि विचार करने पर बाह्य 
पदार्थ के समान उसका भी अभाव ही सिद्ध हं।गा । इस प्रकार से सवित्सामान्यवादी भी कह सकते है 
ओर ऐसा कहने पर तो आपका हेतु आश्रयासिद्ध हो जाता है । इस प्रकार से सवितसामान्य श्रीर सवित्‌- 
विशेष दोनों में दूषण समान ही है| प्रार हमारा जो “बहिरथंवत्‌” दृष्टात है वह साधन शुन्य है ऐसा भी 
आप नहीं कह सकते है क्योंकि वह भी समान ही है । 

गैगत-- सवित स्वलक्षण--विशेष अद्वत को स्वीकार करने से माध्यमिक के प्रति सिद्ध साधन 


१ सोत्रान्तिकवादिमतम्‌ । २ सौगत. प्राह । ३ घटपटाद्याकार: | ४ भाट्ट. । ५ निर्विकल्पव ज्ञान । ६ भादूस्य । ७ सौगते- 
नेति शेष. । ८ सौगतः । एकस्थानेकवृ त्तिनेत्यादिकारिकाव्याख्याने चतुर्थपरिच्छेदे निरूपितत्वात्‌। १० भाट्ट. । 
११ यद्यसत्सवंथा कार्यमित्यादिकारिकाव्याख्याने तृतीयपरिच्छेदे विचायंमाणस्यायोगात्‌ । १२ सवित्सामान्यवादी भाद्ट- । 
१३ संवित्सामान्य प्रमाणसिद्धमसिद्ध वा ? प्रमाणसिद्ध चेन्न--नृत्तिविकल्पानवस्थादिदोषानुषज्ञात्‌ । प्रप्रमाशसिद्ध 
चेत्तहि प्राश्नपामिद्धों हेतु । एवं सविद्धिशेष: प्रमाणसिद्धोउ्प्रमाणसिद्धोवेत्यत्रापि योज्यमू। १४ सवित्सामान्यसविद्विशे- 
पयो. । १५ सोगत झाह--हे भट्ट बहिरथविज्येषवदिति त्वयोक्तो दृष्टान्त साध्यसाधनविकल इति | भट॒टो बदति--- 
इत्यपि सौगतेन न चोद्यमु--तवापि बहिरथंसामान्यवदिति दृष्टान्ते तुल्यदूषणत्वात्‌ । है 





(!) विशेषस्थ। (2) ईपू । (3) सामान्यस्य व्यक्तिर हितप्रदेशे सत््व । (4) घटादि | (5) ता । (6) भवन्मते यथा 
बहिरथः परमार्थसन्त भवति । 


१३४ ] प्रष्टसहुसी [ कारिका ३-- 


निदर्शनमित्यपि न चोद्यमू-समानत्वात्‌। 'सवित्स्वलक्षणा'द्वतोपगमात्‌' सिद्धसाधनमिति* 
चेत्‌ 'संवित्सामान्याह तोपगमात्परस्यापि। सिद्धसाधन कुतों न भवेत्‌ ? 'सवित्सामान्या- 
द्वतं प्रतीतिविरुद्धमू--विशेषसंविदभावे जातुचिदसवेदनादिति चेत्‌ू सवित्स्वलक्ष णाद्व - 
तमपि तहिं प्रतीतिविरुद्धमेव-- संवित्सामान्यसंवेदनाभावे तद्विशिषसवेदनस्य 'सक्लदप्यभावात्‌ । 
सर्वाध्षोपसमाधीनां समानत्वात्‌ । 'ततो '"निर्बाबप्रतीतिबलाद्भेदव्यवस्थायां सामान्यव्यस्था- 
इसतु" सुघटे व । “अन्तःसंबेदनेषु तद्द्वहिरथेष्ठु च सामात्यविशेषव्यवस्थोररीकत्तु  युक्ता- 
निर्बाधप्रतीतिसिद्धत्वाविशेषात्‌ । एतेनेतदपि प्रत्याख्यातं यदुक्तः धर्ंकीत्तिना-- 
(अतदूपप रावता!“वस्तुमात्रप्रवेदनात्‌ । सामान्यविषयं प्रोक्त 'लिड्र 'प्मेदाप्रतिष्ठिते: । इति। 


ही है। 
की भाट्ट- यदि ऐसा कहो तो सक्ति सामान्य को स्वोकार करने वाले सवित्‌ सामान्यवादी भाट्ट को 
भी सिद्ध साधन क्‍यों नही हो जावेगा । 

सौगत--संवित्‌ सामान्याइत तो प्रतीति से विरुद्ध है क्योंकि विशेष सवेदन के अभाव में कदाचित्‌ 
भी सवेदन नही होता है । 

भाट्ट--यदि ऐसा कहो तब तो संवित्‌ स्वलक्षणाह्वतत भी तो प्रतीति से विरुद्ध ही है क्योंकि सबित 
सामान्य के सवेदन का भअ्रभाव होने पर तो सवित्‌ विज्येष का सवेदन सर्वधा--एक बार भो सभव नहों 
है श्र्थात्‌ ज्ञान सामान्य का अनुभव न होने पर ज्ञान विशेष का भी अनुभव नहीं हो सकता है। 
झत: झ्ाप दोनो स्वेदन बादी के यहां आक्षेप और समाधान तो समान ही है। इसलिए सामान्य के 
ग्रभाव मे विशेष का भी अभाव हो जाता है अत निर्बाध प्रतीति के बल से भद व्यवस्था-विशेषावस्था के 
सिद्ध हो जाने पर सामान्य व्यवस्था भी सुघटित ही है अर्थात्‌ जस भेद व्यवस्था में विशप प्रतिभासित 
होता है वैसे ही भरत सवेदन मे सामान्य आभासित होता है । 

ग्रतः झ्रत*-- सवेदन में और उसी के समान वाह्य पदार्थों में सामान्य विशेष व्यवस्था स्वीकार 
करना आप सौगत को युक्त ही है क्योकि निर्बाध प्रतीति से सिद्ध होना दोनों जगह समान है । 

इसी कथन से उसका भी निरसन हो जाता है जो कि धर्म कीति आचाय॑े ने कहा है कि-- 

इलोका्थ -- अतद्रूव से परावृत-अन्य रूप से व्यावृत्त वस्तुमात्र का प्रवेदन होने से सामान्य 
विषयक ही अनुमान कहा गया है क्योकि अनुमान से भेद का ग्रहण नहीं होता ' ॥। 





१ सौगत: । २ विशेष । ३ मध्यक्षणकाभ्युपगमात्‌ ( मध्यमक्षरिकाभ्युपतमात्‌ )। ४ माध्यमिक प्रति। 
५ भाट्ट.। ६ विधिवादिनों भटुस्य । ७ सौगत:। ८ भाद्द:। € राबंथधा। १० भाट्ट. (सामान्याभावे विशेषस्याप्य- 
भावों यतः:) । ११ विशेषावस्थायाम्‌ | १२ सामान्यव्यवस्था तु इति पाठान्तरम्‌ । १३ प्रतिभासते विशेषों भेदव्य- 
बस्थायां यथा तथान्त.सवेदनेषु सामान्यमाभासते । ६४ भरत इति पाठान्तरम्‌ । १५ सौगते:। १६ भ्रन्यरूपेण । 
३७ अन्यापोह । १८ लिजुजनितत्वाल्लिज्ञमनुमानम्‌ । १६ भेदस्याग्निस्वलक्षणस्यानुमानेनाग्रहणात्‌ । 


भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [१३४५ 


'तद्र पानुवृत्तस्य' वस्तुमात्रस्य निर्बाधवोधाधिरूढरया सिद्ध भेंदमात्रस्याप्रतिष्ठितत्वात्‌*--- 
सर्वेदा बहिरन्तश्च' भेदाभेदात्मनो' वस्तुन. प्रतिभासनात्‌ । 
[ भेदाभैदौ विवक्षावशवर्तिनौ इति बौद्धस्य मान्यताया निराकरण ] 

"न चैतौ भेदाभेदौ विवक्षामात्रवर्र्वत्तिनौ-- सर्वत्र तत्सड्डूरप्रसज्भात* येनात्मना' भेद- 
व्यवस्था तेनेवार्भेदव्यवस्थिति, स्थात्‌ू--तद्विवक्षाया' निरंकुश त्वात्‌ । ''पूर्ववासना प्रतिनिय- 
माद्रिवक्षाया, प्रतिनियमसिद्घेन तहशादुभेदाभदव्यवरिथतो सद्धूरप्रसद्भ इति चेत''कुतस्त"'- 
द्वासनाप्रतिनियम' ? ''प्रबोधकप्रत्ययप्रनिनियमादिति चेन्न--''तदनियमे तदनियमप्रसज्भात्‌ । 
पूवेस्ववासनाप्रतिनियमात्यकृतवासनाप्रतिनियम इति चेन्न--''तस्या' सविदव्यभिचारे “बस्तु- 


अतएव तद्र प से अनुवत्त--युक्त वस्तु मात्र निर्बाध ज्ञान से अधिरुढ है--सामान्य विशेष विषयक 
ही सिद्ध है कितु सामान्य निरपेक्ष विशेष रूप भद मात्र बस्तु व्यवस्थित नही है। क्‍योंकि सर्वंदा बाह्य 
घटादि और अतर्ज्ञान रूप बाह्याभ्यंतर वस्तु भेदा-भेदात्मक-सामान्य विशेषात्मक हो प्रतिभासित होती है । 
[ भेद और अभेद को विवक्षा के आश्रित मानने रूप बोद्ध की मान्यता का निराकरण ] 
में दोनों भेदाभेद विवक्षा के वशवर्ती भी नही है । अन्यथा-सर्वत्र सकर दोष का प्रसग थ्रा जावेगा । 
अर्थात्‌ जिस स्वरूप से भेद व्यवस्था है उसी स्वरूप से अभद व्यवस्था भी हो जावेगी क्योकि वह विवक्षा 
तो निरड कुश है अत भेदाभेद विवक्षा के वशवर्ती नहीं है । 


सौगत--पूर्व की वासना के प्रतिनियम से विवक्षा का प्रतिनियम सिद्ध है श्रतः उसके निमित्त से 
भ्रदाभद की व्यवस्था में मकर दोष का प्रसग नहीं आता है । 

भाद--यदि ऐसा कहो तो उस वासना का प्रतिनियम किस प्रकार से है ? 

सौगत--प्रवोधक-निविकल्प ज्ञान के प्रतिनियम से उस वासना का प्रतिनियम सिद्ध है। 

माद--)? सा नहीं कहना । अन्यथा उस प्रबोधक प्रत्यय में पूर्व वासना का प्रतिनियम न करने पर 
प्रबोधक प्रत्यय का भी प्रतिनियम नहीं बन सकेगा । 


सौगत--पूर्व रवबासना के प्रतिनियम से प्रकृत वासना का प्रतिनियम बन जाता है । 


१ नन्‍्वभेद एवं नास्ति ततो भेदाभेदात्मक कुत इत्याशछुया स्थादह्रादमाश्रिल्य भट्टो वदति । २ युक्तस्थ । ३ सामान्य- 
विद्योपरूपस्थ विपयस्य । ४ सामान्यनिरपेक्षस्थ विशेषस्थय । ५ बहिषंटादिसन्तवंस्तुज्ञानम्‌। ६ सामान्यविशेषात्मकस्य | 
७ सौगत आह श्रभेदत्रद्भेदोषि विवक्षाबशवत्त्येंब---सर्वविकल्पातीतत्वादस्येति | ८ भा (तृतीया) । ६ कथमश्तथाहि। 
१० सौगत । ११ भाट्ट । १२ पूर्व । १३ प्रकट निश्विकल्पकज्ञान। १४ प्रबोधकप्रत्यये पृववासनाया अनियमे प्रबोधकप्रत्यय- 
स्थानियमत्वप्रस ज्ात्‌ । २५ निविकल्पकन्नानेन खद तस्या बासनाया व्यभिचारो5व्यभिचारों वेति विकल्पद्ठय करोति भाट्ट: । 











() बौद्धाभिप्रायमनूथ दूवयति। (2) कथ । (3) स्वरूपेण। (4) ईदुशबाह्यार्थाभावात्‌। (5) सस्कार। 
(5) वासनाया: वस्तुत्व नागीकरोषि | 


१३६ | ग्रष्टसह सी [ कारिका ३-- 


'स्वभावतापत्ते:। कद्ाचित्तद्व्यभिचारे' भेदाभेदव्यवस्थितेरपि' व्यभिचारप्रसक्ते: कुतो न 
तत्सद्धूरप्रसक्ति: ? सुद्रमपि गत्त्वा वस्तुस्वभावावलम्बनादेव तत्परिहारमिच्छता वस्तुस्व- 
भावावेव 'भेदाभेदौ “'परेणाम्युपगन्तव्यां । 'ततो यदभिन्‍्न '"साधारगणां वस्तुस्वरूपं तदेव 
सामान्य सिद्धमू । न पुनरन्यापोहमात्र ' “विकल्पबुद्धिपरिनिष्ठितमू--यत'ः करोति-- 
सामान्य यज्यादिविशेषव्यापि वास्तवं न भवेत्‌ । तदुपलम्भेषि च विशेषे सन्देहोनुपलभ्य- 
मानेपि स्मृतिविषये न “स्यथात्‌ । 


[ बुद्धिभेदमतरेरा परदार्थस्य भेदव्यवस्था न भवतीति बौद्धमान्यताया निराकरण | 


“तनु चर स्थाणुपुरुष”विविक्तमपरमूध्वतासामान्यं यज्यादिविशेष/व्यतिरिक्तं च 
.. भाइ--नही | हम ऐसा प्रब्न करेगे कि निर्विकल्प ज्ञान के साथ वह वासना व्यभिचरित है या. 
नहीं ”? यदि उस वासना को निर्विकल्प ज्ञान से व्यभिचारित नहीं कहोगे तब तो वह वस्तु का स्वभाव 
हो जावेगी । भ्र्थात्‌ जो जिससे अभिन्‍न है वह उस स्वरूप है इस तरह वासना को वस्तु स्वभाव मान लेने 
पर बौद्धमत का व्याघात हो जावेगा । यदि कदाचित्‌ ज्ञान के साथ उस वासना को व्यमिचार-भिन्‍न 
मानोगे, तब तो भेदाभेद की व्यवस्था से भी व्यभिचार का प्रसग आ जावगा पुन उनमे सकर दोप कंगे 
नही आवेगा ? 

बहुत दूर जाकर भी वस्तु स्वभाव का अवलबन लेकर ही उन दोपषो का परिहार करने की इच्छा 
रखते हुए आप सौगत को भेदाभेद विशेष सामान्‍य इन दोनों को वस्तु का स्वभाव ही रवीकार करना 
चाहिए | इसलिए जो अभिन्‍न रूप है, सभी वस्तुओं में साधारण वस्तु का स्वरूप है वही सामान्‍य है यह 
बात सिद्ध हो गयी। किन्तु अन्यापोह मात्र अवस्तु विकत्प वृद्धि से परिनिष्ठित नहीं हे कि जिसवे 
“करोति' यह सामान्य पद यज्यादि विशेष में व्यापी और वारविक न हो सहें, अवत बास्वबिक ही 
सिद्ध होता है और जिसमे कि उस विश्ञेप के उपलब्ध होने पर भी एवं स्मृति के विपय की उपलब्धि न 
होने पर भी सदेह न हो सके, अर्थात सदेह होगा ही हागा। 
[ बुद्धि भेद के थिता पदार्थ में भेर की व्यवस्था नहीं हो सकती ८ .स बोध की मान्यता का निराब्स दया जाता है 

सोगत--स्थाणु ओर पुरुष के विशेष से रहित श्रपर ऊध्वंता-मामान्य आर यज्यादि विश से भिन्‍न 
करोति स/मान्य वास्तविक नही है क्योंकि बुद्धि से अ्भेद होता दे अर्थात्‌ सामान्य को ग्रहण करने वाली 








१ यद्यस्मादभिस्त तत्तदात्मकम्‌ । वस्तुस्वस्या वासना यदि तांद बीद्धमव्याघात वस्तुस्वभावतापत्त वसिनाओ, । 
२ भिन्‍नत्वे । ३ पञण्चम्येकबचतम्‌ । ४ विशेषसामान्ये। ५ सौगतेन । ६ पाह्यवस्तुस्वभावालग्बनादेव-- सडू र- 
परिहारों यत । ७ सकलपदार्थेपु सावारणाम्‌ । ८ अवस्तुमातम्‌ । € सामान्य नेति तिकल्पबुद्धिपरिगृहीतम्‌ । 
१० वफ़ोक्त्या वाच्यम्‌ | १९ सौगत । १२ विशेषो। १३ सिस्तसम्‌ । 


(॥) बाह्य । 


भावनावाद | प्रथम परिच्छेद [ १३७ 


'करोतिसामान्य न वास्तवमस्ति--वबुद्ध्यभेदात्‌ । न हि बुद्धिभेदमन्तरेश पदार्थभेद- 
व्यवस्थिति:-- ग्रतिप्रस ब्ञात्‌ । तदुक्तम्‌-- 
न :भेदाद भिन्‍नमस्त्यस्यत्सासान्य बुद्ध्यमेदतः' । “बुद्ध्याकारस्यथ भेदेन पदार्थस्य विभिन्‍नता। इति ॥। 
तदेतदसदेव” -- 'सामान्यभेदयोबु द्विभेदस्य सिद्धत्वात्‌ । सामान्यबुद्धिहि तावदनुगताका रा* 
विशेषबुद्धि' 'पुतव्यवित्ताकारानुभूयते ” दूरादुध्वेतासामान्यमेव च प्रतिभाति न स्थारु- 
पुरुषविशेषौ--तत्र सनदेहात्‌ । नहिशेयपरिद्ारेण प्रतिभासनमेव 'सामान्यस्य 'ततो 
व्यतिरिकावभासनम्‌--एतावन्मात्रलक्षगा त्वात्त दव्यतिरेकस्य यदप्युक्तम --- 

प्ताभ्यां तद्व्यतिरेकबचेत्‌ किन्नः वृूरेबभासनस्‌ । वृरेवभासमानस्य!” स ब्षिधानेति'“भासनस्‌ । 











“करोति'' क्रिया और विशेष को ग्रहण करने वालो “यज्यादि' क्रिया है, इस प्रकार को बुद्धि का प्रभाव 
है । और बुद्धि में भेद के बिना पदार्थ के भेद की व्यवस्था नहीं हो सकती है । अन्यथा--अति प्रसग दोष 
झा जावेगा। अर्थात्‌ एक घट ज्ञान से सभी का ज्ञान हो जात्ेगा अथवा एक घट ज्ञान से सभी घटों की 
प्रतीति का प्रसग आ जावेगा । कहा भी है-- 

इलोकार्थ--भेद में भिन्न अन्य कोई सामान्य नहीं है क्योकि बुद्धि से अभेद है। एवं बुद्धघाकार के 
भेद से ही पदार्थ का भेद देखा जाता है। अर्थात्‌ यह बुद्धि सामान्‍य को ग्रहण करने वाली है एवं यह 
विशेष को ग्रहण करने बाली है उस प्रकार से बुद्धि मे भद का अभाव है । 

भाद्ट--आपका यह सब कथन असत्‌ रूप ही है । क्योंकि सामान्य और विशेष में बुद्धि का भेद 
सिद्ध ही है। “दद सत उद संत” इस प्रकार के अनुगताकार को सामान्य ज्ञान कहते है। एवं “इद न इृद 
न इस प्रकार से व्यावत्ञाकार को विशेष ज्ञान कहते है ये दोनों ज्ञान अनुभव सिद्ध है, दूर से ऊध्वेता 
सामान्य ही प्रतिभासित किन्तु रथाणु ओर पुरुष विशेष प्रतिभासित नहीं होते है क्योकि वहाँ सदेह देखा 
जाता है। और विशेप का परिहार करके सामान्य का प्रतिभासन ही उस सामान्य से व्यतिरेक का 
अवभासन है और दतना मात्र ही उस व्यतिरेंक का लक्षण है जो कि आपके यहां धर्मकोति ने कहा है-- 

इलोकार्थ --स्थाण और प्रमष में जो भद है वही ब्यतिरेक है यदि ऐसा कहो तो निकट में अवभासन 


१ करोति सामरास्थग्राहिका यज्यादिविशेपग्राहिक्रेति प्रकारेंग बुद्ध्यधावात्‌ । २ एकल घटज्ञानेनासयेषा ज्ञान स्यात्‌ । 
अबबा एकेत घटलानेन सर्वेधा घटाना प्रवीतिप्रमड्भात। ३ दस सामान्यग्राशिफ्रित विश्वेपग्राहिकेत्यनेन प्रकारेश 
दे 8 पू। ४ भाद्ट । ४ सामसास्पविरेय्यों (ईप) (संप्तमी)। ६ इद सदिद सदिति । ७ नेद नेदमिति। 
८ दूरादृद्ध बंतासामान्परथय प्र।मासनत भवदु । एतावता तस्थास्ततों (विश्वेषात) व्यतिरेकावभासन कुत इत्याह। € 
व्यतिरिकरय | १०७ सामान्यात। ११ बर्मकरीलिता। १३ स्थागायुरुपाभ्याम्‌ । १३ भेद! । 2४ सामान्यस्थ । १५ विशेष- 
तया प्रतिभासनम्‌ । 

(।) विशेषग्राहिका सामास्यग्राहिकेति झतेन प्रकारेण बुद्धेभंदाभावात्‌। (2) विशेषात्‌ । (3) स्वरूपस्थ । 
(4) किन्‍्नादूरे इति पा । 


१३८ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका--३ 


इत्येतदप्ययुक्त'--विशेषेषि सपानत्वात्‌ । सोषि हि यदि 'सामान्याद्व्यतिरिक्तस्तदा दूरे 
वस्तुन स्व्ररूपे 'सामान्ये प्रतिभासमाने किन्न प्रतिभासते ? न हीन्द्रधनुषि नीले? रूपे प्रतिच- 
कासति: पीतादिरूप दूरान्‍्न प्रतिचकास्ति । *प्रथ निकटदेशसामभग्री विशेषप्रतिभासस्य जनिका 
न दूरदेशर्वात्तना प्रतिपत्तरामिति न विज्यपष्रतिभासन', “तहिं सामान्यप्रतिभासस्य जनिका 
दू रदेशसा मग्री काचिन्निकट्देशर्वात्तना नास्ति। ततों न निकटे तत्प्रतिभासनमिति सम: 
समाधि । अस्ति! च निकटे सामान्यस्य” प्रतिभासन स्पष्ट विशवेपप्रतिभासनवत्‌ । याद्श 
तु दूरे तस्यास्पप्ट प्रतिभासन तादश न निकटे विशेयप्रतिभासतवदेव विशेषो* हि यथा 
दूरादस्पष्ट, प्रतिभाति न तथा सन्निवाने-- 'स्वसामम्र्यभावात्‌'" । '्यत एव चर न 


क्यो नही होता है क्योंकि दूर में अवभासित सामान्य का सन्निधान होने पर विशेष रूप से प्रतिभासन 
होता है । यह आपका कथन भी विशेष मे समान ही है श्रत अयुक्‍्त है। 

वह भी यदि ऊध्वंता लक्षण सामान्य से भिन्न है तब तो दूर मे वस्तु का स्वरूप प्रतिभासित होने 
पर वह (विशेष) प्रतिभासित क्यों नही होता है ? इन्द्र धनुप में सामान्य नील रूप के प्रतिभासित होने 
पर पोतादि रूप दूर से प्रतिभासित नही होते है ऐसा तो हे नहीं । 

सौगत -निकट देशरूप सामग्री विशेष प्रतिभास को उत्पन्न करती है किन्तु दृरदेशवर्तों पुरुषा को 
विशेष प्रतिभास उत्पन्न नही करती है इसलिए विशेष का प्रतिभास नहीं होता है । 

भाट्ट--तब तो ऊध्वंता लक्षण सामान्य प्रतिभास को उत्पन्न करत बाली कोई दूरदेशवर्ती सामग्री 
निकट देशवर्ती जनो को नहीं है। इसलिए निकट में उसका प्रतिभास नहीं हाता है । इस प्रकार से समान 
ही समाधान है | एवं निकट में ऊध्वेताकार सामान्य का प्रतिभासन स्पप्ट देखा जाता है जैसे कि विशेष 


का प्रतिभासन स्पष्ट है । 

किन्तु दूर में जैसा उसका अस्पप्ट प्रतिभासन है वेसा निकट में नहीं है, विशेष प्रतिभासन के 
समान । और जिस प्रकार से विशेष दूर से अस्पप्ट प्रतिभासित होता है उस प्रकार से निकट में नहीं 
होता है किन्‍्तू स्पष्ट ही प्रतिभासित होता है क्योंकि अपने अ्रस्पप्ट प्रतिभासन की सामग्री का 


१ भाट्ट । २ ऊद्धवंतालक्षणात्‌ । हे सामान्ये। ४ मोगत । ५ भाद्र | ६ ऊरब्ततालक्षण | ७ अध्वेताकारस्य । 
८ किस्तु रफ्प्ट एवं॥ € स्स्थास्पप्टप्रतिभासनर्य । १० सामास्यवरद्धिशेयेप्वस्पष्टप्रतिभासनमेव को दोष इत्युक्तो 
श्राह | ११ सामान्यविशषयोद्‌ रादस्पण्टतया प्रतिभासनादेव । 





ह ५ कक कप 22 
() ऊर्वंताकारे। (2) सति। (3) प्रतिभास: इति पा. । (4) कि च। (5) अत्र विशेयों हि प्रतिनियलदेशत्बादि 
ग्राह्मों न तु स्थाणपुरुषादिरन्यथा सशसयोत्पत्तिविरोधात्तथा वध्यमाणत्वाच्च । 
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भावनावाद ] भ्रष्टसहस्री [ १३६ 


सामान्यस्यथ प्रतिभासते विशेषेष्वप्रतिभासमानेष्व 'स्पप्टप्रतिभास व्यवहार:*-- प्र तिभा- 
समानरूपे” एवं सामान्ये! विज्ेषे वा अस्पष्टव्यवहा रदर्शनात । न ह्ाप्रतिभासितान्य" प्र ति- 
भासिता वा 'कस्यचिदस्पष्टप्रतिभासिता( | कि तहि ? है 

[ स्पष्टास्पष्टव्यवहारो ज्ञानस्थ धर्मो स्‍त. न च पदार्थस्प । स्पष्टज्ञानवच्च ग्रस्पष्टज्ग्नमपि सत्यमेव ] 

कुतश्चि"द्दुप्टा दुष्टकारगाकलापादस्पण्टज्ञानस्योत्पत्तिरथेंष्व स्पष्टता*---विप यिधर्म स्य 
विपयेप्रूपचारात्‌ । संवेदनस्येव ह्यस्पष्टता धर्म. स्पष्टतावत्‌ । 'तस्या विपयधर्मत्वे ''सर्वदा 
(तथाप्रतिभसम्रस ज्रात्‌ 'कुतः प्रतिभास परावृत्ति 'स्यात्‌ ? न “*चास्पष्टं सवेदन निविपय- 
मेव--''सवादकत्वात्‌ “स्पप्टसवेदनवत्‌ । “क्वचिद्विसंवाददर्शनात्‌ सर्वत्र विसवादे--स्पष्ट- 


भाव है। 
पे अताखब सामान्य और विशेष का दूर से अस्पष्ट प्रतिभासन होने से ही सामान्‍य का प्रतिभास 
होने पर और विशेषों के प्रतिभासित न होने पर अस्पष्ट प्रतिभास व्यवहार नही है, क्योंकि प्रतिभासमान 
स्वरूप सामान्य अथवा विशेष ज्ञान में हो अस्पप्ट व्यवहार देखा जाता है। सामान्य और विदश्येप मे से 
किसी एक की अप्रतिभासिता अथवा अन्य की प्रतिभासिता किसी सामान्य अथवा विद्येष की अस्पष्ट 
प्रतिभासिता नहीं है । 
शका>तो क्या है * 
[ग्पप्टता और अस्पष्टता ज्ञान के धर्म है पदार्थ के नद्ढी । एवं रपष्ट ज्ञान के समात अस्पप्ट ज्ञान भी प्रमाग ह | 
परमाधान - कसी दृष्ट कारण-देशकालादि ओर अदृष्ट कारण-मति ज्ञानावरण का क्षयोपशम 
विशेष रूप कारण कालाप से अर्थ मे-पदार्थ में अस्पप्ट ज्ञान की उत्पक्ति होना ही अस्पप्टता है क्योंकि 
विपयी धर्म का विधयों मे उपचार किया जाता है। अल अम्पप्टलता संवेदन - ज्ञान का हो धर्म है जस कि 
स्पप्टता सवेदन का धर्म है। 
शग्औौर उस अग्पष्टला को वियय का धर्म मानने पर तो सर्वदा अन्धकार अवस्था में भी तथा-- 
उद्योत अवस्था के समान प्रतिभास का प्रसग आ जावेगा । एवं स्पष्टता ही स्वंथा वस्तु का धर्म है ऐसा 
स्वोकार करने पर पुन प्रतिभास की परा३न्ति केसे हो सकेगी ? 
; १ सर्वथा । २ सर्वदा। ३ सामान्यज्ञाने विश्ेपज्ञाना बा । ४ सामान्यविशेषयोम॑ध्ये एकस्य । ५ सामान्यस्थ विशेषस्य 
वा। ६ अस्पष्टरपष्टप्रतिभासिताभेदेषि ज्ञानाश्विति सतो न तु वस्त्वाअथिने । ७ दृष्टकारण देशवतलादि अ्रदृष्ट कारण 
मतिज्ञानावरणक्षयोपणमबिशेप । ८ भव्रति । £ अस्प्टताया । १० अन्धकारावस्थायामपि । ११ उद्द्योतावर्थायामिव । 
१२ वस्तुन स्पष्टताधमंस्थ सबबदा प्रतिभासस्याज्रीकारे दूधशमाह । १३ वौद्धाभिप्रायमनूद्य वक्ति । १४ (भाट्ट') सविकल्प- 
कम । १४५ सत्यत्वात्‌ । १६ निविकल्पकवत्‌ । १७ अस्पप्टज्ञाने । 


(।) नैयायिकोक्त । (2) प्रतिभासमानस्वल्पे । इति पा । (१) दृष्ट--चक्ष्‌ रादि । अ्रप्ट--पुण्यपापादि । 
(4) ईपरत्प्तिभासन स॒क्ष्मवस्त्राच्छादितवस्वुवत्‌। (5) निवृत्ति:। 


१४० ] अ्रष्टसहत्री [ कारिका ३-- 
संवेदनेपि तत्प्रसज्भात । 'ततो 'नेतत्साधु- 
बुद्धरिवातदाकारा' “तत उत्पद्यते “यदा | तदास्पष्टप्रतीभासव्यवहारों जगग्मतः ॥ 

इति--चन्द्रद्ययादिप्रतिभास॑ तद्व्यवहारप्रसक्‍्ते । “त च मीमासकाना सामान्य विशेषे- 
मयो' भिन्‍नमेव वाइमिस्तमेव' बा--तस्प कथश्वित्ततों भिन्नाभिन्नात्मन प्रतीते: । प्रमागा- 
सिद्ध च सामान्यविशेषात्मनिजात्यन्तरे वस्तुनि तदग्राहिगों ज्ञानस्य सामान्यविशेषात्मक- 
त्वोपपत्तेने काचिद्वृद्धिरविशेषाकारा” स्वेथास्ति, नाप्यसा।मान्याकारा सवेदोभयाकारा- 
यास्तस्या: प्रतीते । न चार्थाकारा" बुद्धि.- --तस्या निराकारत्वात्‌ तत्र" प्रतिभासमानस्था- 
कारस्यांधमंत्वातू । न च' निराकारत्वे संवेदनस्य “प्रतिकर्मव्यवस्था ततो विरुध्यते--- 


एवं अ्रस्पष्ट सवेदन-सविकल्पज्ञान निविपयक ही है ऐसा भी आप नहीं कह सकते, क्योंकि स्पष्ट 
सवेदनत-निविकल्प सवेदन के समान वह अस्पप्ट सवेदन भी सवादक हे--सत्य हे 

यदि अस्पष्ट प्रतिभास (अविश्वदज्ञान ) भे कही पर विसवाद दिख जाने से सर्वश्र विसवाद स्वोकार 
करोगे तब तो स्पप्ट सवेदन में भी वही प्रसग आ जावेगा। गत, अस्पप्ट सवेदन भी विपय को ग्रहण 
करने वाला है निविपयक नहीं है यह बात सिद्ध हो गई । अताख्य आपका यह कथन भी सम्यक नहीं 
है कि-- 

इलोकार्य--अतदाकार ( अस्वलक्षणाकार, अविशेषाकार, वह स्वलक्षणाक्रार ) बुद्ध हो जब 
स्वलक्षण अर्थ से उत्पन्न होती है तभी जगतमान्य अस्पप्ट प्रतिभास व्यवहार होता # | इस प्रकार से ता 
तैमिरिक रोग वाले के चद्रद्ययादि के प्रतिभास में वह व्यवहार हो जाबेगा । 

मीमासको के यहाँ स्थाणु पुरुषादि विशेषों से सामान्य सर्वथा भिन्न ढी हो अथवा अभिन्‍न हो हो 
ऐसा तो है नही क्योंकि वह सामान्य उन विजेषों से कथ्चित्‌ सिन्नामिल्नात्मक रूब से ही प्रतीति मे 
श्रा रहा है । 

इस प्रकार से सामान्य विशेषात्मक, जात्यतर वस्तु की प्रमाण से सिद्धि हो जाने पर उसको 
ग्रहण करने वाला ज्ञान भी सामान्य विशपात्मक सिद्ध हो जाता है । अ्रत विशेषाकार से व्यावृत्त अविशेषा- 


१ अस्पप्टसवेदन सविषय यत । २ वव्यमाख्म। ३ अग्लक्षणाकारा, अविश्ञेपाकार, बहि स्वलक्षणाकारा । 
४ स्वलक्षरालक्षणादर्थात। ४ यदा तु प्रतिभासते तद्देत्यादि पराठानार्म्‌ । ६ जाततेमिस्किस्य । ७ तहि भवता 
मीमासकाना भेदाभेदे सतीद दूषण समान तत्र क्रिमू ? इति प्रश्ने श्राह्व | 5 स्थागपुरुषादिशप्र । ६ अत एवासपष्टता 
लक्षण निविषयलक्षण दूषण न। १० बविशेषाबाराद्बचावृत्ताविगेषाकारा । ११ सोगताभ्युपगताद् प्यसहिता न भवती- 
त्यर्थं.।॥ १२ विपये । बुद्ध तिराकारत्व तहिआकरार कथ प्रतिभासते इब्युक आह | १३ है सौगत । 


(!) एकस्माच्चन्द्रादुत्सन्ना अतदाकारा चंद्र हयाकाररूपा बुद्धिरम्पप्टप्रतिभासा भवतु। न च तथास्ति। (2) अशकक्‍य- 
विवेचन । (3) बोद्धाशिप्रायमनृद्य दूषयति। (4) प्रतिनियतविषय. । 
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प्रतिनियत सामग्रीवशात्‌' प्रतिनियताथ्थेव्यवच्छेदकतया' तस्योत्पत्ते' प्रतिकर्मव्यवस्थानसिद्ध : 
साकारज्ञानवादिनामपि' तथाम्यु'पगमस्यावश्यम्भावित्वात्‌ । “अन्यथा सकलसमानाकार-' 
व्यवस्थापकत्वा नापत्तेसवेदनस्थय “तदसिद्ध : । 'ततोञ्सामान्याकारा बुद्धि: सामान्याव- 
भासिनी 'कुतदिचिदस्पष्टा कस्मिंश्चिद्वस्तुन्यविशेषाकारा”" च विशेषपावभासिनीति दूरे 
सामान्यस्य प्रतिभासो5स्पष्ट: स्याद्विशिपस्थ च कस्थचित--"सकलविशेषरहितस्य सामा- 
न्यस्य प्रतिभासासंभवात्‌ । न चोदर्धवतासामान्य विशेष चर प्रतिनियतदेशत्वादौ प्रति- 


कार रूप कोई ज्ञान सर्वथा नही है । तथव असामान्याकार भी नही है किन्तु सवंदा उभयात्मक रूप ही 
ज्ञान अनुभव मे आता है। 

एवं अर्थाका र-सगताभ्युपगत तादर प्‌ सहित ज्ञान भी नहीं है क्योंकि ज्ञान को हमने निराकार 
माना है तथा उस विषय में प्रतिभासमान आकार पदार्थ के धर्म है। हम यदि ज्ञान को निराकार मानते 
है तो प्रतिकर्म व्यवस्था विरुद्ध हो जावेगी ऐसा भी आप सोगत नहीं कह सकते है क्योकि प्रतिनियत 
सामग्री के निरमित्त से प्रतिनियत पदार्थ को ग्रहण करने रूप से वह ज्ञान उत्पन्न होता है अत प्रतिकर्म को 
व्यवस्था सिद्ध है। साकारज्ञानवादों सोत्रातिक के यहाँ भो उस प्रकार से ज्ञान को निराकार रूप स्वीकार 
करना अवद्य भावो है। अ्रर्थात्‌ बौद्ध ज्ञान को पदार्थ से उत्पन्त होने वाला मानते है एवं पदार्थ के आकार 
को धारण करके ही वह ज्ञान पदार्थ को जानता है ऐसा कहते है किन्तु भाट्ट इस तदुत्पक्ति और तदा- 
कारता का खण्डन कर देते है। अन्यथा प्रतिनियत सामग्री के निमित्त से प्रतिनियत व्यवच्छेदक का 
अभाव मानने पर सम्पूर्ण नील पीतादिज्ञान। में तुल्याकार प्राप्त हो जाता है। अत सकल समानाकार 
को व्यवस्था कर देने को आपत्ति आ जावेगो पुन स्वेदन में वह प्रलि कर्म व्यवस्था असिद्ध हो जावेगी । 

इसलिए असामान्याकार ज्ञान सामान्‍्यावभासो किसो दृष्टअदुप्ट कारण समूह से अस्पप्ट है श्रोर 
किस वस्तु में अविशेषाकार- सामान्‍्याकार ज्ञानविश्येषपावभासो किसी दृष्टादृप्ट कारण कलाप से अस्पष्ट 
है । इस प्रकार से दूर में सामान्य का प्रतिभास अस्पप्ट है और किसे। विशेष का प्रतिभास भी अस्पप्ट 
है क्योंकि सकल विशेष से रहित सामान्य प्रतिभासित ही नही होता है । 
१ भाट्ट । २ ग्राहकतया। हे सौतान्तिकानामू । ४ प्रतिनियवसामग्रीवज्ञात्थतिनियतार्थव्यवच्छेदकरय ज्ञानस्याज्ली- 
कारस्य । ५ प्रतिनियतसामग्रीवशात्‌ प्रतिनियतव्यवच्छेदकत्वाभावे सकलतीलपीतादिनिर्भासाना वुल्याकारत्वमापश्चते 
रावेदनस्थ ( विवक्षितनीलाकारवदशेषनीलाकारग्रहणप्रसक्त )। ६ व्यवस्थापकत्वापत्त रिति पाठान्तरम्‌ । ७ प्रतिकमे- 
व्यवस्थापनस्य सिद्धिते स्थात्‌ । ८ योग्यतावशात्यतिनियतार्थव्यवस्था यत । € दृष्टादुप्टकारणकलापात । १० सामान्या- 
कारा । ११ कोपि विशषो दूरे न प्रतिभासते इत्युक्त आह । १२ सौगतामिप्रायमनूद्याह्‌ । १३ रथाणा पुरुषो चितदेश । आादि- 
शब्दात्प्रकाशान्धकारकलुषवेलाइच गृह्मन्ते । 
(!) अदृष्टादि । (2) ता । (3) ज्ञानस्य समस्वतदद्धटानों । (4) तथागीकारे विराकरोति भाट्ट । (5) 
पुरुषस्य । 


१४२ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


भासमाने स्थाणुपुरुषविशेषयो: सन्देहानुपत्ति --तयोरप्रतिभासनात्‌ । 'तत्प्रतिभासनसा- 
मग्र यभावादनुस्म रगे” सति सन्देहघटनात्‌ । 'तद्वत्यचति यजतीत्यादिक्रिय।विशेषाप्रतिभासने 
करोतीतिक्रियासातान्यस्प प्रतिनियतदे गादिरखू्पस्य' प्रतिभासने युक्त. सन्देहः कि करोतीति । 
श्तथा प्रश्ने च प्रति यजते इत्यादि श्रतिवचन न दुर्घटमू--'कथ्िपृष्टस्यैव प्रतिपाद- 
नात्‌ । एवं यजनादिक्रियाविशेषाणां साधारगारूपा करोतीति क्रिया क्थश्चित्ततो* “व्यति- 
रेकेगगोपलम्यमाना 'कतृ व्यापाररूपार्थ भावना विभाव्यते! एवशब्दव्यापाररूपशब्दभावनावत्‌ 


ऊध्वंता सामान्य और विशेष मे प्रतिनियत देश आदि के प्रतिभासमान होने पर अर्थात्‌ स्थाणु 
पुरुषोचित देश मे प्रकाश और अ्रधकार से कलुषित समय मे उन सामान्य और विशेष दोनों के दिखने 
पर स्थाणु और पुरुष विशेष में सदेह नही होवे, ऐसा नहीं है क्योंकि वे दोनों प्रतिभासित नहों होते है । 
ग्रत उस प्रतिभासन की सामग्री-देश को निकटता का अभाव होने से और अनुस्मरण के होने पर सदेह हो 
जाता है। उसी प्रकार से--सामान्य के प्रत्यक्ष से तथा विशेष के अप्रत्यक्ष मे और विशेष की स्मृति होने 
से सदेह होना युक्ति युक्त ही है” इस लक्षण के सिद्ध हो जाने से “पचति यजति/' इत्यादि क्रिया विजेष के 
प्रतिभासित न होने पर “करोति' इस प्रकार की प्रतिनियत देझशादि रूप क्रिया सामान्‍य के प्रतिभासित 
होने पर “कि करोति ऐसा सदेह होना युक्त हो है । एवं “कि करोति! ऐसे प्रध्न के होने पर “पचति 
यजते' इत्यादि प्रत्युत्तर दुर्घट नही है. क्योंकि कथचित्‌ पूछा गया पुरुष ही उत्तर देता है। 

इस प्रकार से यजनादि क्रिया विशेषों में साधारणरूय ' करोति” यह क्रिया कथ चित्‌ --शकक्‍्य 
विवेचन रूप से उन यजनादि क्रिया विशेषों से मिन्‍न ही उपलब्ध होती हुई ' करालि  झ्रथ लक्षण बाली 
कर्ता के व्यापार रूप है, एव उस क्रिया को ही अथ भावना कहते हैं व्योकि वह शब्द व्यापारम्प शब्द- 
भावना के समान सकल बाधाओं से रहित है ऐसा निर्णय सिद्ध है। 

और वही वेदवाक्य का अर्थ है कितु अन्यापोहादि के समान निग्रोग वेदवाक्य का श्रर्थ नही है। 
इसलिए हम भावनावादी भाट्रो का सप्रदाय ही सवादक सिद्ध होता है यह निश्चित हो गया । क्योंकि 
सत्यरूप कार्य और भावनालक्षण प्र्थ में वेदवाक्य प्रमाण है उसी प्रकार से स्वरूप (विधि) में वे प्रमाण 
नही है अर्थात्‌ लिड, लोटू, तब्य प्रत्यथ्र से युक्त वेदवाक्य भावनाञ्रथ में ही प्रमाण है विधिवाद अर्थ में 
प्रमाण नही है कारण वहाँ बाधा का स.भाव है। इस प्रकार से सभी वेदातवाद का निराकरण कर देने 
१ देशनेकट्यमू । २ सामास्यप्रत्यक्षादिणपाप्रत्यक्षादिशेषस्म्तेश्व सन्देहों युक्त इत्युक्ततत्‌। ३ विश्षेषालिड्ितस्थ । 
आदिशब्देनातिप्रकाशान्धथकार । ४ कि करोतीति । ४ पृष्ट एवं पुसानुत्तर प्रतिपादयतीत्य्थ । ६ शक्‍्यविवेचनत्वेन । 
७ यजनादिक़ियाविशषभ्यो भिन्‍्तत्वेन । ८ करोत्यर्थलक्षणा । 


() अ्थ कथ तयोः अप्रतिभासने सदेह दत्याह । (2) भेदेन | (3) निश्चीयते एवं । 
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सकलबाधकरहितत्वनिर्णयात्‌ । सेव च वाक्य़ार्थों न पुननियोगोउन्यापोहादिवत्‌ । इति 
भट्टसम्प्रदाय एव संवादक सिद्ध । 'कार्यें चार्थे चोदनाया. प्रामाण्यं तत एव स "स्वरूपे--- 
तत्र बाधकसद्भावात्‌ । स्वेवेदान्तवादनिराकरग्गान्न भट्टूरय कश्चिदपि प्रतिघात इति 'कश्चित्‌। 
[ झन्नत्यात जैनाचार्या भाडुस्य भावनावादमपि निराकुर्वति | 

अ्त्र प्रतिविधीयते' | यक्तावदुक्त", शब्दव्यापार' शब्दभावनेति। तत्र शब्दात्तदव्य।पा रोन- 

र्थान्तरभूतोर्थान्तरभूतो वा स्यात्‌ ? 
[ शब्दात्‌ शब्दव्यापासरस्याभिन्नपक्षे दोष प्रतिपादन | 

यद्यनर्थानत रभूतस्तदा कथम भिधेय' ? णब्दस्य स्वात्मवत्‌ । न ह्य कस्यानंशस्य' प्रतिपाद्य- 
प्रतिपादकभावों युक्त: ? संवेद्यसवेदकभाववत्‌ । “स्व्रेप्ट” वियर्यासिन तद्भावापत्ते.--'प्राति'/नि- 
यम/हेल्वभावात्‌ । 'तद् दपरिकल्पनया प्रतिपाद्यप्रतिपादकभावे “तस्य 'सावृत्तत्वप्रस- 
से हम भाद्टी के यहाँ कोई भी बाधा उपस्थित नहीं हो सकती है । 

यहाँ तक भावनावादी भाट्ट ने अन्य विधिवादों का खण्डन करके अपना पक्ष पुष्ट किया है। 

[ अब यहा से जेनाचार्य भावनावादी भाट्ठ का खण्डन करते है | 

जन --जों श्राप भाट्रो ने कहा है कि शब्द व्यापार हो शब्द भावना हे” उसमें हम आपसे प्रश्न 

करते है कि शब्द का व्यापार छाब्द से अभिन्‍न है या भिन्‍न ? 
[ अब्द से शब्द के व्यापार को अभिन्‍न मानने में दोष ] 

यदिअभिन्‍्न है तो वाच्य कैसे होगा ” जमे कि शब्द का स्वरूप वाच्य नहो है। क्योंकि एक 
अनग-भ्रग कल्पना रहित में प्रतियाद्य आर प्रतिवादक भाव युक्त्र नहो है, जसेकि एक निरश ज्ञान में 
स्वेध ओर सब्ेदक भाव मानना युक्‍त नहीं है । यदि अनझ मे भो प्रतियाद्य-प्र तिपादक भाव मानोगे तब 
तो आपके इप्ट से विपरोत भो कहा जा सकेगा अथात्‌ आपन शब्द को प्रतिपादक और उसके स्वरूप को 
प्रतिपाद्य माना है, उससे विपरोत शब्द को प्रतिपाद्य भी कह सकगे क्योकि इस विषय मे प्रतिनियत 
हेतु का अभाव है। यदि जब्द में अञ्म की कल्पना करक प्रतियाद्य प्रतिपादक भाव मानोंगे तो वह शब्द 








१ स्फोटादि । २ सत्यरूप: । ३ भावनालक्षणे । ४ बिधौ । ५ भट्टमतानुसारी । ६ जैनेन । ७ हैं भट्ट त्वथा। 
८ व्यापार शब्दस्यार्थो न भवति+-ततोनर्थान्तरत्वात्‌ तत्म्वात्मवत्‌ । आअतन्राशडू--ननु अब्दस्य स्वात्मा शब्दाभिवेयों 
भवतु । की दोष, ? तथा सति सन्दिग्वानेकान्तिकत्व हेतोरित्युकते आह नहींति । € शब्दस्थ ज्ञानापेक्षया निरशस्य | 
१० एकानअस्य प्रतिपाहप्रतिपादकत्व चेत्‌ । ११ भटुस्यथ स्वेग्ट जब्दरय प्रतिपादकत्व स्वरूपस्थ प्रतिपाग्रत्वमिति । 
तद् परीत्येन शब्दस्य प्रतिपाश्चत्वेन । १२ कुत-। १३ शब्द प्रीपादक स्वर प्रतिपाद्यमिति प्रतिनियमहेतोरभावात । 
१४ शब्दस्य साशत्वपरिकल्पनया । १५ शब्दस्य | १६ कल्पितत्व । पु 

() अस्वय । (2) लिझटलोट्तव्यप्रत्यययुक्तस्थ चोदनारूपस्य वाक्यस्य । (3) विधिरूपे । (4) एकानशे 
नियमाभावषात्‌ | 





श्ड४ | अ्रष्टसहर्री [ कारिका ३-- 


ज्ात्‌ । 'स्वरूपमपि शब्द! श्रोत्रेण गमयति बहिरथ्थवर्त्र स्वव्यापारेग । 'ततस्तस्यं 
प्रतिवादक इति चेन्न'--छूपादीतामपि स्वरहूपप्र तिपादकत्वप्रसद्भातर । 'तेपि हि स्वं स्वं 
स्वभाव चक्षरादिभिर्गमयन्ति--“चक्षुरादीना स्वानअ्येण “तत्र प्रवत्तेनात्‌ ''तत्प्रयोज्यत्वात्‌ 
तेपा च रूपादीना नि्भित्तभावेन '"प्रयोजकत्वात्‌ स्वयमधीयानानां कारीपाग्न्यादिवत्‌ । 
्ग्रथ रूपादय: प्रकाश्या एवं ततोर्थान्तरभूताना चक्ष रादीना प्रकाशकादीना सकह्भावादिति 
मतम। तथेब'* शब्दस्वरूप प्रकाइ्यमस्यु--ततोन्‍्यस्य श्रोत्ररय प्रकाशकस्य भावात्‌ । 


स॒वृत्ति रूप- कल्पित ही हो जावेगा । 

भाद्ू - शब्द अपने स्वरूप को भी श्रोत्र-कर्णरिद्रिय से बता देता है जंसे कि वह अपने व्यापार से 
बाह्य पदार्थों को बताता है। इसलिए वह स्वरूप का प्रतिपादक भी है अर्थात्‌ यह शब्द स्वरूप की अपेक्षा 
से प्रतिपाद्य बन जाता है और बाह्य अर्थ की अपेक्षा से प्रतिपादक बन जाता है । एवं जैसे शब्द स्व- 
व्यापार मे बाह्य पदार्थ का ज्ञान कराता है वंसे ही शब्द श्रोत्र रिद्रय से पुरुष के स्वरूप को बतला देंता है 
यह भी कंसे ? ऐसा प्रइन होने पर उतलाते है कि पुरुष शब्द के स्वरूप को प्राप्त करता है । और श्षोत्े- 
र्द्रिय उस पुरुष को प्रेरित करती है पुत शब्द उस श्रोत्र रिद्रय को प्रेरित करता है । इस प्रकार से गम्‌ 
धातु से प्रेरणार्थ मे णिच्‌ प्रत्यय होकर “गमयति' बनता है। जिसका ऐसा अर्थ समभना चाहिये। 

जन- सा नहीं कहना । अन्यथा रूपादि भी अपने स्वरूप के प्रतियादक हो जावेगे, पुन व रूपादि 
भी भावना बन जावेगे। वे रूपादि भी अपने-अपने स्वभाव को चक्ष आदि इच्द्रियो के द्वारा पुरुष को 
बतला देते है क्योंकि वे चक्ष आदि इन्द्रिया स्वतत्र रूप से उन रूपादि बिएयो में प्रवत्ति करती है। वब्रे 
रूपादि प्रयोज्य है ओर चक्ष आदि-निमित भाव से प्रयोजक है जे कि स्वयं पढने बालो को कारोपादि 
(कडे ) की अग्नि निमित्त मात्र से प्रयोजक है मुख्य रूप से नहीं । 

भाद्ट--वें रूपादि प्रकाब्य--प्रकाशित होने योग्य हो है क्याकि उनसे मिन्‍न चक्ष आदि इन्द्रिय। 
प्रकाशक रूप से विद्यमान है । 

हु _ जंन- उसी प्रकार मे शब्द का स्वरूप भी प्रकाव्य हो होवे क्योकि उनसे भिन्न श्रोत्रेनिद्रिय। प्रकाशक 

१ भाट्ट । २ यथा शब्द ख्वव्यापारश बहिस्थ गमयति । ३ बझब्द ओबोगा स्वरूप गमयति यते । ८ स्वरूपस्थ । 
५ जन | ६ है उप 20 | हक । ८ पक । € एतदेय भाववति । १० रूपाद्यवगमे। 

रूपाद ग्रोज भ्रराद योजक कंत तत्प्रयोज्यत्व 
ः ु हा कह दर तरादय प्रयोजका निमिनमात्रकुत तत्प्रयोज्यत्व, न तु मुल्यवृत्या । १२ स्वस्वरूपवेदन प्रति । 


(।) स्वरूपमपेद्ष्य प्रतिपादयत्व _वहिस्थंमपेथ्य प्रतिपादकत्व शब्दस्थेति भाव । (2) यथा । तथा शब्द: श्रोज्रेगा पुरूष 
स्त्रूप गमयति इत्यत्रापि कथमिति चेत शब्दस्वरूय गच्छुति पहूपस्त पुरुष श्रोश् प्रयु कते तच्च ओत्र छब्द प्रेरयति इति णिच 
इत्यनेन प्रकारेण । पुरुष। (3)कर्म बहिरथ्थ यथा श्रोत्रेण गमयति । (4) अधीयानादीना इति पा । स्वय अध्ययन क्॒वेता । 


भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [ १४५ 


'सत्ममेत दिन्द्रिय'बुद्ध विषयभावमनुभवन्‌ प्रकाध्य एव शब्दो रूपादिवत्‌ । प्रतिपादकस्तु स्वरूपे 
दाब्दीं बुद्धिमुपजनयन्नभिधोयते इति 'चेन्न--तत्र वाच्यवाचकभावसम्बन्धाभावात! । तस्य 
द्िष्टत्वेनेकत्रानवस्थिते.” । 
[ शब्दात्‌ शब्दव्यापारस्य भिन्‍ने मन्‍्यमाने दोपानाह | 
यदि पुनरर्थान्तरभूत' एवं शब्दात्तरत्यापार इति मत तदा स शब्देन? प्रतिपाद्यमानों* 


विद्यमान है । 

भाट्ट-नऔआपका कहना सत्य है । श्रोत्रेन्द्रिय ज्ञान मे विषय भाव का अनुभव करते हुए रूपादि के 
समान शब्द प्रकाश्य ही है । किन्तु वे शब्द स्वरूप में शाव्दिक ज्ञान को उत्पन्न करने हुए प्रतिपादक भी 
कहे जाते है । 

जन--ऐसा नही कहना । वहाँ पर तो वाच्य-वाचक भाव रूप सम्बन्ध का अभाव है। क्योकि 
वाच्य-वाचक भावरूप सग्बन्ध द्विप्ट (दो में स्थित) होने से वह एकत्र-अनश रूप शब्द में नही रह 
सकता है श्रर्थात्‌ आपने शब्द को तो भ्रश रहित माना है पुन उसमें वाच्य-वाचक रूप दो भाव कैसे 
बनगे । 

भणा्थ -भाट्ट का कहना है कि शब्द अपने स्वरूप को श्रोत्रेन्द्रिय के ज्ञान मे अर्पण कर देता है। 
ग्रत' वह शब्द अपने शब्द भावना के स्वरूप का प्रतिपांदक हो जाता है । इस पर आचार्य कहते है कि तब 
सो रूप, रस, गध और रपद भी अपने-अपने स्वरूप के प्रतिपादक हो जावेगे क्योकि ये रूप रसादि भी 
अपनी-अपनी चक्ष, रसना, प्राण और स्पर्यन इन्द्रियो के ज्ञान में अपने स्वरूप का समर्पण करते ही है अर्थात 
ये रूपरसादि भी चक्ष रसना आदि इन्द्रिया के विषय है जेसे कि शब्द श्रोत्रेन्द्रिय का विषय है। इ्स 
पर भाद कहता है कि शब्द अपने वाच्य श्रर्थ के प्रतिपादक है इसलिए ये शब्द अपने स्वरूप के प्रतिपादक 
है । किन्तु रूप रसादि वैसे नही है वे तो चक्ष आदि इन्द्रियो के द्वारा प्रकाशित होने योग्य है श्रौर वे चक्षु 
झादि इन्द्रियों उन रूपादि से भिन्‍न प्रकाशक है । आचाये कहते है कि आप भाट्टो का यह कहना ग्रयुक्त 
ही है क्योकि शब्द अपने बाच्य का प्रतिपादक रूप स्वय ही प्रसिद्ध नही है । अन्यथा पर के द्वारा उपदेश 
देना, व्याख्यान करना, श्रर्थ का समझाना आदि व्यर्थ हो जावेगे | क्योंकि “मरा यह प्रतिपाद्य अर्थ है 
ऐसा वे शब्द श्रोताओं को स्वय तो कद्दते नही है | यदि शब्द स्वयं ही कह दभ तो मूर्ख, बालक आदि भी 
कठिन कठिन शास्त्रों के अ्र्थों को रवय ही समझ जावगे। विद्यालयों में अध्यापको की कोई भी 
आवश्यकता नही रहेगी । <िन्‍तु ऐसा तो है नही। 
१ भाट्ट । २ श्रोत्रे र्द्रियस्थ । ३ जैन । ४ झ्रनशरूपे शब्दे । ५ ह्वितीयपक्षे । ६ (जैन ) यथा च छेदकस्प कुठारस्य छेद्यस्थ 
वक्षस्प तयोर्न्‍्तरालेउवान्तरव्यापारेणोत्पतननिपतनेन भाव्यम्‌ । 





(।) निरशत्वात्‌ । (2) कर्ते । (3) यदि छब्दव्यापार, शब्देनोत्पाद्यमानस्तदा शब्देन पुरुषव्यापारों भाव्यते इति वचो 
विरुद्धबत्‌ । 


१४६ ] अष्टमहस्री [ कारिका ३-- 


व्यापारान्तरेण प्रतिपाद्ते चेत्तहि' 'तद्राव्यः स्थात्‌ । तद व्यापारान्तरं तु भावनानुष- 
ज्यते । भ्तदपि यदि शब्दादर्थान्तर तदा तड्भाव्य व्यापारान्तरेण स्थात्‌ । तत्तु भावनेत्यपरा- 
परभाव्यभावनापरिकल्पनाया मनवस्थाप्रसज्भ: । 
[ भाट्ट' शब्दात्तस्थ व्यापार मिन्‍्ताशिन मन्‍्यते तत्रावि दोषानुद्भावयति जनाचार्या ] 
रथ 'वाक्यात्तव्यापार: कथड्चिदनर्थान्तरम “विष्वग्भावेनानुपलम्यमानत्वात्‌ कुण्डा- 
देबंदरादिवत । कथश्विदर्थान्चरं च विरुद्धधर्माध्यासात्‌--तदनुत्पादे"“प्युत्पादात्तदविनाशेषि'' 
च विनाशादाकाशादन्धकारवदिति' मतम्‌ । तदाप्युभयदोपषानुपद्ध: | “स्थान्मतम्‌-- 





| भब्द से शब्द के व्यापार को भिन्‍न मानने में दोष | 
यदि पुन द्वितीय पक्ष लेवे कि शब्द से शब्द का व्यापार भिन्‍न ही है तब तो वह शब्द के द्वारा 
प्रतिपाद्यमान व्यापार कारणभूत-व्यापारन्तर से यदि प्रतिपादित किया जाता है तब तो उस शब्द 
व्यापार से पुरुष का व्यापार सभव हो सकता है। किन्तु वह व्यापारातर ही भावना कहलाय्रेगा। और 
यदि उस व्यापारातर को भी शब्द से भिन्‍न मानो तब तो वह भी अन्य व्यापार से ही भाव्य होगा, पुन. 
बह भी भावना कहलायेगा इस प्रकार अपरा पर भाव्य-भावना की कल्पना करते रहने से अनवस्था दोष 
ग्रा जावेगा । 
| भाट्ट शब्द से उसके व्यापार को भिन्‍न और अभिन्‍नत दोनो रूप मानता हैं उस पर भी ज॑ताचाये दोषारोपण 
करते हैं | 
भ्ट--णब्द से उसका व्यापार कथचित्‌ अभिन्न है क्योंकि विप्वग्भाव पृथक भाव से उस व्यापार 
की उपलब्धि नही होती है । जैसे कु डादि से बदरी फल (बेर) प्रथक्‌ रूप से उपलब्ध हो रहे है अतः 
वे कथचित्‌ कु डादि से अभिन्‍न नही है | एवं शब्द से शब्द का व्यापार कथचित्‌ भिन्‍न हे व्योकि विरुद्ध 
धर्माध्यास देखा जाता है | उस शब्द के उत्पन्न न होने पर भी उसका प्रथक्‌ उत्पाद देखा जाता हैँ एवं 
उस दाब्द के विनप्ट न होने पर भी उस व्यापार का विनाश्ष देखा जाता है| जैसे आकाश के उत्पन्न एव 
विनष्ट न होने पर भी अन्धकार उत्पन्न होता हुआ और नप्ट होता हुआ देखा जाता हैं । 
जैन-- आपकी ऐसी मान्यता में भी उभय पक्ष मे दिये गये सभी दोप आ जाते है। क्योंकि आप 
स्याह्गादी नही है, आप अपेक्षाकृत कथचित्‌ का अर्थ नहीं समभते है । 
.____ भावाषं--भाट्ट ने शब्द के व्यापार को शब्द भावना कहा है । इस पर आचाये ने प्रश्न किया कि 
कारण भूतेन | < जेन । हे शब्दव्यापारेश हि पुरुषव्यापारों भाव्यते इत्युक्त पूर्व 2 
रा जा हि । ६ शक । ७ पृथर्भावेन | ८ कली कर नि 5४ कह 
भवति तत्र 


विष्वग्भावेनोपलभ्यमानत्व भवति । यथा कृण्डादेबंदरादि । € शब्द | १० पृथक्‌। ११ शब्द यापारस्य । ० 
१३ झनर्धान्तरार्थान्‍तरोक्तदोषः स्थात्‌ । १४ भट्ठस्थ । । 





शी ती-+न-+-+.....त.... 0... 


(!) प्रन्धकारादिवत्‌ इति पा. । 


भावनावाद ] ह प्रथम परिच्छेद [ १४७ 


अग्निष्टोमादिवाक्यमुपलम्यमानं' पुरुषव्यापारस्थ 'साधकमिदमित्यनुभवाद्वाक्यरर्था एवं 
तव्यापारों भावना वाक्यस्य विषयता ससमश्वति--तथा प्रतीते । अन्यथा” 'सर्वत्र 


विषयविषयिभावसंभावनाविरोधात्‌ । 
[ भाट्टो वदति या जैनैर्मान्य ज्ञानमपि स्वव्यापाराद भिन्‍नमभिन्न भिन्‍नाभिन्‍न वेति त्रिषु पक्षेष दोषावतार' ] 
संवेदनमपि! हि “भवतां 'स्वव्यापारं विषयी “कुेन तदनर्थान्तरभूतमर्थान्तरशूतं 


शब्द से उस शब्द का व्यापार अभिन्‍न है या भिन्‍न ? 

शब्द से उसके व्यापार को अभिन्‍न मानने में आचाय॑ ने दोष दिया है कि आप भाट्ट के यहां शब्द 
ग्रश कल्पना से रहित है पुनः उनमें वाच्य वाचक सम्बन्ध कंसे बनेगा ? यदि शब्द में अश की कल्पना 
करके वाच्य-वाचक भाव मानों तो भी ग्रश कल्पना के काल्पनिक होने से शब्द और उसका अर्थ भी 
कल्पित ही रहेगा । 

यदि शब्द से उसके व्यापार को भिन्‍न मानोंगे तो भी वह शब्द के द्वारा प्रतिपांदित किया गया 
शब्द का व्यापार उस शब्द से भमिन्‍न होने से यह उस शब्द का व्यापार है ऐसा कंसे कहा जावंगा । एव 
यदि वह शब्द का व्यापार भिन्‍न व्यापार से प्रतिपादित किया जावंगा तो अनवस्था आ जावेगी । इस पर 
भाट्ट ने शब्द से उसके व्यापार को भिन्‍नाभिन्‍न मान लिया। तब आचाये ने कहा कि दोनों ही 
पक्ष में दिए गए दोष पुन' ग्रापके ऊपर एक साथ आ जावेगे क्योकि आप अपेक्षा कृत भिन्‍नाभिन्‍न की 
व्यवस्था नही समभते है और यदि श्रपेक्षा को समझ लेगे तब तो स्याद्वादी के पक्ष में सामिल हो जावेगे 
फिर एकान्‍्तवादी नही रहेगे । 

भाट्ट-- उपलब्ध होते हुए अग्निप्टोमादि वाक्य पुरुष व्यापार के साधक है इस प्रकार से अनु भव 
आता है भ्रत शब्द में स्थित ही शब्द का व्यापार भावना है और वही शब्द भावना वेदवावय के विषय- 
पने को प्राप्त करती है क्योकि वेसा ही अनुभव आ रहा है। अन्यथा--ऐसा न मानों तो सर्वंत्र-ज्ञान 
और ग्रर्थ में विषय-विषयिभाव की सभावना ही विरुद्ध हो जावेगी । एवं जेसे आपने हमारे से प्रश्न किए 
है वैसे ही हम आप जैनियों से भी प्रश्न करगे कि-- 

[| भाट्ट कहता है कि आप जेंनो के द्वारा मान्य ज्ञान भी अपने व्यापार से भिन्‍न है या अभिन्‍न या भिन्‍्नाभिन्‍न 
है * इन तीनो पक्षों में दोषारोपणा |] 

आपके यहाँ ज्ञान भी अपने स्वार्थग्रहण लक्षण व्यापार को विषयभूत करता हुआ उस ज्ञान से 
भिन्न अपने स्वभाव को जानता है या अ्भिन्‍न स्वभाव को अथवा कथचित्‌ उभय स्वभाव को जानता है ? 


१ मृह्ममाणस्‌ । २ भावकमिति पाठान्तरम्‌ । ३ प्राप्नोति। ४ भावनाया वाक्यविपयत्वाभावे। ४ ज्ञानाथंयो । 
६ यथास्माक (भाद्राना) विकल्पेन पृष्टं तथास्माभिरपि पृरछचते जैन । ७ जेनानामस्‌ । ८ स्वाधंग्रटरालक्षणम्‌ । 





(।) उल्लेखेन । (2) स्वोकुवनू । 


[ कारिका ३७- 


' रैड८ ] प्रष्टसहस्री 


वा कथड्चिदुभयस्वभावं वा 'संवेदयेत्‌-- गत्यन्तराभावात । प्रथमपक्ष न सर्वच्चसवदकभाव:--- 
संवेदनतव्द्यापा रयों:.. स्वेथानर्थान्तरत्वाद्मक्यतद्द्यापारयो '. प्रतिपाद्यप्रतिपादकभाववत्‌ । 
द्वितीयपक्षेपि न तयोस्तक्भाव-अनवस्थानुप ज्भात्तदत । वृतीयपष्टो तु तदुभयदोषप्रसक्त स्तद्वदेव 
कुत' स्वेद्यमवेदकभाव. सिध्येत्‌ 'अथ स्वार्थसवेदन व्यापारविशिष्ट सवेदनमबाधमनुभूयमभान 
विकल्पश्तेनाप्यशक्यनि राकरण” सर्वेद्वसंवेदकभाव साधग्रतीत्यभिधाने' परस्यापि शब्द: 
स्वव्यापारविशिष्ट . पुरुषव्यापार" “भावयतीत्यवाधप्रती तिसद्भावाद्राक्यव्यापा रो भावना 
ध्वाक्यस्य विषयों व्यवतिष्ठते एवेति । 


एवं इन तीन विकल्पों को छोडकर और तो कोई गति उस ज्ञान की नहीं है । यदि पहला पक्ष लेवो तो 
सवेद्य- सवेदक भाव उस ज्ञान मे नही बनेगा, क्योंकि आपने तो जान ओर उसके व्यापार में सर्वथा 
अभेद मान लिया है जैस कि हमारे यहा शब्द ओर उसके व्यापार में स्वथा अभद मानने पर प्रतिपाद्य 
प्रतिपादक भाव नही हो सकता है । 

दूसरे पक्ष में भी उन दोपो का सद्भाव समव ही हे पूर्ववत्‌ अनवस्था का प्रसंग आ जाता है 
प्रर्थात्‌ यदि ज्ञान से ज्ञान का व्यापार भिन्‍न ही है तब वह ज्ञान का व्यापार ज्ञान से अनुभव कया जाता 
हुआ व्यापारातर से जाना जायेगा तो व्यापारात्तर भाव्य होगा और वह व्यापारातर भी ज्ञान से भिन्‍न 
होगा तो वह भी भिन्‍न-व्यापार से भाव्य होगा ऐसे अनवस्था आ जावगी । 

तृतीय पक्ष में भी उन दोना पक्षों में दिग्े गगे दोष आ ही जावग पुनः उसी प्रकार से स्वेश-संबे- 
दक भाव-ज्ञेय-ज्ञान भाव कंसे सिद्ध हो सकेगा ? 

यदि आप जैन ऐसा कहे कि-- 

“स्वार्थमवेदन व्यापार से विशिष्ट, अनुभूयमान ज्ञान बाधा रहित है, संकडो विकल्पो के द्वारा 
उसका निराकरण करना शक्य नही है अत वह ज्ञान स्वेद्य सवेदक भाव को सिद्ध कर देता है।” ऐसा 
प्रापकें द्वारा मानने पर तो हम भाट्टों का भी झब्द अपने ब्यापार से विशिष्ट होता हुआ यागलक्षण 
पुरुष व्यापार को भावित करता है । इस प्रकार से बाधा रहित प्रतीति का सदुभाव होने से जब्द का 
व्यापार ही भावना है वह पुरुष के व्यापार को कराती है अत वह भावना ही वेदवाक्य का विषय है 





१ स्वा्ंग्रहशलक्षशम्‌ । २ जैयवरतुग्रटणलक्षणों व्यापार । ३ ग्रदि पुतर्थान्‍्तरभूत एवं स्वेदनात्सवेदनव्यापार इति 
मत तदा स सवेदनव्यापार सवेदनेन रावेयमानों व्यापारास्तरेश सवेशते नेर्साह व्यापारन्तरभाव्य स्थात्‌ | व्यापारान्तर 
तु यदि सवेदनादर्थान्‍तर तदा तद्आपारात्तर व्यापारास्तरेश भाव्यमिति सत्यनवस्था। ४ भट्ठों बदति । ५ जंने । 
६ भाद्टस्य । ७ यागलक्षणमस्‌ । ८ (प्रेश्यति) स्वपस्म्राहिक्ातीखियशवित करणऊरूपा। € दब्दः पुरुषव्यापार भावय- 
तीत्यादि वचनमु । 


(। ) एव । (2 ) सत्‌। 


भावनावाद |, प्रथम परिच्छेद [ १४६ 
[ भाट्ट तारोपितान्‌ दोषान्‌ जँनाचार्या' निराकुर्बति ] 

पतदनुपपन्नम-- वैषम्यात्*र । संवेदनेन हि! 'संवेद्यमानः: *स्वात्माथ्थो वा 'तस्थर 

विषयो न पुन सवेदक: स्वात्मा '"तत्सवेद्यत्वेन्यस्य” 'संवेदनस्यात्मन * 'संवेदकत्वोपपत्ते- 

$राकाइश्षा 'परिक्षयादनवस्थानवता रात । “वाक्येन" तु भाव्यमान." पुरुषव्यापारों न तस्य 


यह बात व्यवस्थित ही है । 
[ भाट्ट के द्वारा दिये गये दोपषो का जैनाचायय निराकरण करते है | 

जन- यह आपका कथन ठीक नही है क्योंकि दुष्टांत और दाष्टात में विषमता है। ज्ञान के द्वारा 
स्वेद्यमान--जाना गया स्वपस्ग्राहक अतीन्द्रियकरण शक्ति रूप स्वात्मा अथवा पदार्थ उस वाक्य के विषय 
है किन्तु सवेदक स्वात्मा उसका विषय नही है। यदि स्वात्मा को भी स्वेद्य रूप मान लेोगे तो अन्य 
सवेदन के स्वरूप को सवेदकपना आ जावेगा पुन अवातर व्यापार की शआआकाक्षा का परिक्षय-अभाव ने 
होने से श्रनवस्था आ जावेगी । 

विशेषार्थ -- जेनातलार्यों ने “शब्द से उस शब्द का व्यापार भिन्‍न है या अभिन्‍न ?” इत्यादि विकल्प 
उठाकर भाट्टों पर दोषारोपण किया था। तो भाट्ट भी उसी पद्धति से जेनाचार्य के प्रति दोषारोपण करते 
हुए कहता है कि आप जैनो के यहां ज्ञान स्वयर को जानने वाला प्रसिद्ध है पुन जब ज्ञान अपने स्वरूप 
को जानता है तब वह ज्ञान अपने से अभिन्न अपने स्वरूप को जानता है या अपने से भिन्‍न अपने स्वरूप 
को जानता है या अपने से भिन्‍नाभिन्न अपने स्वरूप को जानता है ” 

टून तीन विकल्पों के सिवा चौथा विकल्‍प सभव ही नहीं है । यदि ज्ञान अपने से अभिन्‍न स्वरूप 
को जानता है तो वह ज्ञान शेय- जानने योग्य और ज्ञापक--जानने वाला इन दोनों रूप कँसे हो सकेगा 
क्योंकि ज्ञान और उसका स्वरूप सर्वथा अभिन्न रूप ही है। जब दूसरा भिन्‍न पक्ष लेबोगे तो झनवस्था 
आ जावेगी । एवं तृतीय पक्ष में दोनों पक्षो के दोष झा जाते है । यदि आप जेन कहे कि हमारे यहाँ ज्ञान 





१ जन' । २ दष्टान्तदाप्टान्तिकयों । ३ वेषम्थ भावयति । ४ स्वात्मा तु न सवेदक किल्तु संवेध् एबं। ५ स्वपर- 
ग्राहिकातीन्द्रियशक्ति., करणरूपा स्वात्मा | ६ तस्य वाक्यस्य । ७ स्वात्मय । ८ कररएरूपस्थ । ६ विपयब्पतया 
ग्राह्मत्वे । १० स्वरूपस्थ । ११ अवान्त रव्यापारस्थाकाइक्षा नास्ति ततो नानवस्था । १२ अन्यत्सबंदन ह्यात्मान स्वरूप 
परिच्छिनत्ति । ग्रतोन्यत्सबेंदनं सवेदक ग्वात्मा तु सर्वेद्व इत्यायातम्‌ । १३ उत्पाद्यमान । 


बनने आना+ नल - “७७७5 लत ल बन “लननन ०५+-+-क-++००-५७++५५०००+-५ ००५ नाना +े नम नन ००-९५ «+-+०.-+- “न न्यन 2८नपअमन->मनकानतान गनमकनक-3त»५+--ननन ७०७०५ ५-५० >० ०». “>»>«-बन्‍- ०० ० +>ने. समान, 


(।) करत । (2) बाह्यार्थ.। (3) येन ज्ञानेन करण सर्वेध्य तस्थ ज्ञानस्य सवेदकत्वोपपत्ते । स्वार्थग्रहरालक्षगास्याप रब्यापार- 
स्थाकाक्षा परिक्षयादन वस्था नास्ति । वेशद्येअपि परोक्ष मीमासकरय करण ज्ञान तथा जेनानामनगीकारात्‌। (4) स्वार्थग्रहणा- 
लक्षशपरव्यापारस्य। (5) संवेद्यमान स्वात्मार्थो वा तस्य विषय इति तदेव साध्य। (6) घब्दव्यापारेरा हि पुरुषव्यापारों 
भाव्यते तदानीमेव पुरुषव्यापार एवं शब्दस्य विषय न तु शब्दव्यापार. तेस्य करणत्वात तथागीकाराद्व पम्य शब्दस्य 
व्यापारों विषय. न तु पुरुषव्यापार इति कारणातू । 
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विषय: । 'स्वव्यापारस्तु 'भावकत्वलक्षणों भावनाख्यों 'विषयोभ्युपगग्यते इति मनागपि 
ने साम्यम--तथाप्रतीत्यभावाच्च: । न हि करिचिद्वाक्यश्रवगादेव॑” प्रत्येति 'स्वव्यापा- 
रोनेन” वाक्येन मम प्रतिपादितः इति। कि तहिं ? “जात्यादिविशिष्टोर्थ: “क्रियाख्योनेन” 


स्वपर को जानने वाला अनुभव से सिद्ध है अत' सेकडो विकल्पों से उसमें दोषारोपण करना शक्य नहीं 
है | तब तो हम भाट्टो के यहाँ भी शब्द अपने व्यापार से सहित होता हुआ पुरुष के यज्ञ रूप व्यापार को 
भावित कराता है। इसमें भो बाधा रहित अनुभव आ रहा है अत शब्द का व्यापार ही शब्द भावना 
है और बह पुरुष के व्यापार को करा देती है इत्यादि। इस पर जेनाचार्य कहते है कि भाई ! हमारे 
ज्ञान मे मिन्‍न, अभिन्‍न आदि रूप से दोष नही आते है क्योंकि हम अपेक्षा से ज्ञान को उसके जानने 
रूप व्यापार से भिन्‍न भी मानते है श्ौर अभिन्न भी मानते है। हमारे यहाँ ज्ञान शब्द व्याकरण से 
 व्युत्पत्ति अर्थ में तीन प्रकार से सिद्ध होता है। यथा-कतंरि प्रयोग मे “जानातीति ज्ञान आत्मा" । जो 
जानता है वह ज्ञान है इस अर्थ मे ज्ञान और आत्मा अ्रभिन्‍न--एक रूप हो जाते है “ज्ञायतेउनेनेति ज्ञान । 
इस करण साधन मे जिसके द्वारा जाना जावे वह ज्ञान है ऐसा अर्थ करने से ज्ञान और आत्मा मे करण 
झौर कर्त्ता की अपेक्षा से कथचित्‌ भेद भी हो जाता है । एवं “ज्ञप्तिमात्र वा ज्ञान” । बहने से जानना 
मात्र क्रिया ही ज्ञान है ऐसा सिद्ध हो जाता है। यहा पर ज्ञान को करण रूप से विवक्षित कर लेने से 
झापके द्वारा आरोपित दोषो का उन्मूलन हो जाता है। ज्ञान के द्वारा स्व ओर पर का ज्ञान होता है। 
मतलब 'स्व' शब्द से यहाँ ज्ञान रूप करण शक्ति से सहित आत्मा, ओर पर शब्द से सभी जीव-श्रजीव 
आ्रादि पदार्थ ग्रहण किये जाते है। जब ज्ञान स्वपर को जानने वाला है तब वह ज्ञान सर्वेद्र--जानने योग्य 
नही है क्यो कि ज्ञान तो जानने वाला सिद्ध है। भरत ज्ञान करण शक्ति रूप से सवेधद्य नहीं है किन्तु 
सवेदक है अत. हमारे यहा ज्ञान कथचित्‌ अ्रपन से श्रभितन स्वभाव वाली आत्मा को जानता है । कथित 
कर्ता करण में भेद की विवक्षा से अपने से भिन्‍न अपने स्वभाव को जानता है एवं क्रम से भिन्‍नाभिस्न 
की विवक्षा करने से सप्तभगी के तृतीय भग रूप कथचित्‌--भिन्‍नाभिन्न रूप अपने आत्म स्वभाव को 
जानता है । 
वाक्य के द्वारा भाव्यमन--उत्पन्न कराया गया पुरुष का व्यापार उसका विषय नहीं है। 

किन्तु स्वव्यापार भावक-लक्षण उस शब्द का भावना-नाम का विपय है ऐसा आपने स्वीकार किया है 

इसलिए किचित्‌ भी उदाहरण में साम्य नहों है। कारण उस प्रकार की प्रतीति नही आा रही है। कोई 

भी मनुष्य “अग्निप्टोमेन यजेत इत्यादि शब्द के सुनने मात्र से ही इस प्रकार से नही समझता है कि 

“इस वाक्य ने मेरा व्यापार प्रतिपादत किया है इत्यादि । है 





१ तहि भाद्टाभिहितविषय. के इस्युक्त भ्राह। २ उत्पादकत्वलक्षण । ३ तस्य वाक्यस्य। ४ अग्निष्टोमेन यज्ेप 
त्यादि । ५ पुरुषव्यापार । ६ श्रादिशब्दाद गुराद्रव्ये । ७ यजेत आ्ालभेतेत्यादि । ८ अ्रनेन वाक्येन । न यजेते- 


; (4) वैषम्यादित्यनेन संबंध. । (2) न केवल वैषम्यात्‌ । (3) वाक्यस्थ । (4) प्रकाशित । 


भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद | १५१ 


प्रकाशित इति प्रतीति--सर्वेश  वाक्येन क्रियाया एव. कर्मादिविशेषणविशिष्टाया: 
प्रकाशनात्‌ । देवदत्त गामभ्याज 'शुक्ला दण्डेनेत्यादिवत्‌ । 'सौवाभ्याजनादिव्यवच्छिन्ना' 
क्रिया भावना अभ्याज अभ्याजन कुविति प्रतीतिरिति चेन्न'--तस्याः पुरुषस्थत्वेन सम्प्र- 
त्ययाच्छब्दात्मभावनारूपत्वायोगात्‌ । 'तथा च कथमिदमवतिष्ठते -- ''शब्दात्मभावनामाहु र- 
न्‍्यामेव: लिडादय  इति । 
[ झन्रपर्यत शब्दभावना निराहत्य इदानीमर्थभावनामपाकुवंति जैनाचार्या: ] 
ध्यदप्युक्तमू--श्रर्थ भावना पुरुषव्यापारलक्षणा" वाक्यार्थ इति तदप्ययुक्तम-- नियो- 
बांका--तो शब्द क्‍या प्रतियादित करता है ? 
जन- जाति आदि से विशिष्ट अर्थ “यजेत” इत्यादि क्रिया नाम से इस वाक्य के द्वारा 
प्रकाशित किया गया है ऐसा अनु भव आता है क्योकि सभी वाक्य कर्मादि विशेषण से विशिष्ट क्रिया 
को ही प्रकाशित करते है । जेसे "हे देवदत ' इस इवेत गाय को डडे के द्वारा भगावो” इत्यादि वाक्य 
जाति, गुण, द्रव्य से विशिष्ट ही अर्थ का प्रतिपादन करते है--तयैव । 
भा्ट -- वही अभ्याजन आदि से अवच्छिन्न किया ही तो भावना है क्योंकि “अभ्याज, अभ्याजन 
कुरु--भगाओं, भगाने की क्रिया करो इस प्रकार से प्रतीति आ रही है । 
जेन--नही । वह प्रतीति तो पुरुष में स्थित रूप से जानी जाती है। शब्दभावना और अ्र्य- 
भावना रूप से नही जानी जाती है। और उस प्रकार से यह बात भी कैसे व्यवस्थित होगी कि “लिड्गदि 
लकार शब्दभावना और आत्मभावना को अर्थभावना से भिन्‍न ही कहते है” अर्थात्‌ यह कथन ठीक 
नही है । 
[ शब्दभावना का तिराकरण करके श्रव यहाँ से आचाये ग्र्थभावना का निराकरण करते है] 
जैनाचार्य- और जो आपने कहा है कि “'पुरुप व्यापार लक्षण अर्थभावना वेदवाक्य का श्रथ है 
यह कथन भी अयुक्‍्त है, अन्यथा नियोग भी वेदवाक्य का अर्य हो जावेगा क्योकि “नियुक्तोहमनेन 
वाक्प्रेन यागादौ मै इस वेद वाक्य के द्वारा यज्ञादि कम में नियुक्त हुआ हू । इस प्रकार से ज्ञाता को 
अनुभव हो रहा है । 
भांट--इस प्रकार से शब्द व्यापार रूप से शब्दभावना ही सिद्ध होती है अतः ऐसा शब्द भावना 
रूप नियोग हमें इष्ट है हमने तो शुद्ध कार्यादिरूप ही नियोग का निराकरण किया है। 
१ गुरग. ए. ; । २ द्रव्यमू । है भाट्ट । ४ जेन. । ४ लिडादीना शब्दव्यापारविषयत्वाभावे सति। ६ ग्रथंभावनातः । 
७ इृदानीम्थभावना निराकतु मुपफ़्मते । ८ देवदत्त करोतोत्यादिलक्षणा । 
([) विशिष्ट. । (2) सूहप।...........र््र 
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गसस्‍्य वाक्यार्थ त्वप्रस ज्भात्‌ । नियुक्तोहमनेन वाक्येन यागादाविति प्रतिपत्तु: प्रतीते । 'इष्टस्ता- 
दुशो नियोगो *भावनास्वभाव: 'शुड्धकार्यादिरूपस्येव नियोगस्य निराकरणादिति 'चेन्न 
तस्यापि प्रधानभावापितस्य* करोत्यर्थादिविशेषणास्य* वाक्यार्थत्वोपपत्तो: । निरपेक्षस्य तु 
करोत्यर्थस्यापि वाक्याथेत्वानुपपत्तोे. । न च करोत्यथ एवं वाक्‍्याथ इति युक्तम्‌-- यज्या- 
दर्थस्यापि वाक्याथेतयानुमवात्‌ । 
[ भाट्टा करोति सामास्यक्रियामेव वाक्यस्थार्थ मन्‍यते, कितु जेनाचार्या भवति क्रिया सामान्यरूपा सर्वव्यापिनी 
मत्वा दोषारोपण कुर्व॑ति | 
$ करोतिसामान्यस्य ”सकलयज्यादिक्रियाविशेषव्यापिनो नित्यत्वाच्छब्दाथत्वम्‌-नित्या* 
शब्दार्थसम्बन्धा इति वचनात्‌ । न पुन्येज्यादिक्रियाविशेषास्तेषामनित्यत्वाच्छ ब्दा* थत्वा5वे 


जैन--ऐसा नही कहना। क्योंकि “करोति इस ग्र्थआदि विशेषण से विशिष्ट, प्रधान भाव से 
विवक्षित वह नियोग भी वेदवाक्य का अर्थ हो जाता है किन्तु निरपेक्ष करोति क्रिया का अर्थ भी वेद- 
वाक्य का अर्थ नही हो सकता है एवं “करोति/ अर्थ ही वेद वाक्य का अर्य है, यह कहना भी ठीक नहीं 
है क्योंकि यज्यादि अर्थ भी वेदवाक्य के अर्थरूप से अनुभव में आते है । 

| भाट्ट ने करोति किया को सामान्य मानकर उस ही वेदवाक्य का अर्थ माना है। उस पर जैँताचार्य “भवति' 
क्रिया को सर्वव्यापी मानकर उसमे बेद का प्रथ सिद्ध करते है | 

भाट्ट - सकल यज्यादि क्रिया विशेष में व्यापी “करोति' सामान्य नित्य हैं अत वह यब्द का अर्थ 
है । क्योकि “नित्या शब्दार्थंसग्बन्धा:” ऐसा वाक्य पाया जाता है किन्तु यज्यादि क्रिया विशेष बेद के 
अर्थ नही है क्योकि वे अनित्य है वे वेदवाक्य के अर्थ घटित नहीं होते है । 

जैन--गसा नहीं कहना -क्योंकि सकल यज्यादि क्रिया विशेषों में व्यापी यज्यादिक्रिया-सामान्य 
नित्य है बह भी वेदबाक्य का अर्थ हो सकता है इसमें कोई विरोध नहीं है । 

भादू- सभी क्रियाओ में व्यापी होने से “करोति' सामान्य ही शब्द का शर्थ हे न कि यज्यादि 
विशेष । 

जेन यदि ऐसा मानते हो तो भवन-क्रिया-रूप “सत्ता-सामान्य' भी शब्द -बेदवाक्य का 
अर्थ हो जावे क्या बधा है ” करोति क्रिया में भी उसका सद भाव है। क्योकि महाक्रिया में सामान्य- 


भा आह “भा जब २ शहद व्यापार त्यक्ते गब्दभावनबंति भावनास्वभाव । ३ जैन | ४ विव क्षितस्य | 
५ बस । ६ भाट्टों बर्नति। ७ “नित्या भझब्दाथंसम्बन्धास्तत्रास्ताता महपिभि । सूत्राशा सानूतस्त्राणा भावष्याणा 
च प्ररोतृभि ” । ८ बाकयार्थता । 


...0ह08...............--+++त3>त्+त+त्तत्+____+++_+______+-++ 
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() यागमात्र । (2) विशेषरंं । (3) पचतादि। (4) सूत्राम्नाता महिर्षिशि सूत्राग्गा सानुतत्राणा भाष्यारां च 
प्रशेतुभि. । तत्राणा--विषमपदब्याख्यानमनुतत्र तेन सह वर्तन्ते यानि सूत्रारिण तानि सानुततारि तेषा । (5) शब्दाु- 
स्वाघटनात्‌ इति पा. । 


भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [ १५३ 


'दनतातू। इति चेत्त"--यम्यादिक्रियासामान्यस्थ/ सकलयज्यादिक्रियाविशेषव्यापिनो 
नित्यत्वाच्छब्दार्थत्वाविरोधात्‌, 'सर्वेक्रियाव्यापित्वात्करोतिसामान्यं शब्दार्थ इति चेत्तहि' 
सत्तासामान्यं "शब्दार्थोस्तु, करोतावषि तस्य सदुभावात्‌ । 'महाक्रियाप्तामान्य व्यवस्थितिरूप- 
त्वात्*५ | यथैव हि पच्रति पाक करोति, यजते याग॑ करोतीति प्रतोतिस्तथा पचति पाचको 
भवति, यजते याजकों भवति, करोतीति कारकों भवतीत्यपि प्रत्ययोस्ति । ततः करोतीत'*- 
रार्थव्यापित्वाद्‌भव 'त्यथ॑स्येव शब्दार्थत्वं' युक्तमुत्पश्याम:/ । 

[ निष्क्रियवस्तुनि श्रपि भवत्यर्थों विद्यतेइत, फ्रियास्वभावों नास्तीति भाट्ट नोच्यमाने जेनाचार्या निराकुर्वति ] 

स्थान्मत “निर्व्यापारेषि' वस्तुनि भवत्यथेस्थ प्रतीतेर्न क्रियास्वभावत्वं, '*निष्क्रियेषु 


गुणगादिषु “भवना5भावप्रस ज्ञात्‌” इति चेन्न, करोत्यरथेपि समानत्वात्‌ । ““परिस्पन्दात्मक- 


“उ्यवस्थितरूप ही है। अर्थात्‌ सत्ता-सामान्य सर्वत्र व्यवस्थित ही रहता है। 
जिस प्रकार से “पचति-- पाक करोति, यजते-याग करोति” यह प्रतीतिआ रही है उसी 
प्रकार से “पचति, पाकों भवति, यजते, याजकों भवति, करोतीति कारको भवति” यह ज्ञान भी हो रहा 
है । इसलिए “भवति'' यह क्रिया इतर पचन आदि अर्थ मे भी व्यापी होने से हम “जैन भवति” इस क्रिया 
के अर्थ को ही वेद-वाक्य का अथ युक्त समभते है किन्तु 'करोति' श्र्थ को नही । 
[ निष्फिय वस्तु में भी भवति क़िया का भ्र्थ देखा जाता है श्रतः वह फ़रिया स्वभाव नहीं है ऐसी भाट्ट की 
मान्यता का निराकरण ] 
भादट्ट--निव्यापार--निष्क्रिय--वस्तु में भी भवति क्रिया का श्रर्थ देखा जाता है इसलिए वह 
क्रिया स्वभाव नहीं है प्रन्यथा निष्किय गुणादिकों में सत््व के अभाव का प्रसंग झा जावेगा । 
जैन--ऐसा भी नहीं कहना। क्योंकि यह बात तो करोति क्रिया के अ्र्थ में भी समान 
ही है । देखिये ! परिष्पदात्मक व्यापार से रहित में भी करोति क्रिया का अर्थ विद्यमान है 
“तिष्ठति, स्थान करोंति,' ठहरता है, स्थान करता है । ऐसी प्रतीति श्राती है श्रौर दूसरी 
वात यह भी है कि ग्रुणादिकों में करोति अर्थ का अभाव होने प्र सर्वथा उनमें कारकपने का 
भी अभाव हो जावेगा पुन वे गुणादि अवस्तु हां जावगे । इसीलिए वह करोत्यर्थ भी व्यापक 
है क्योकि विद्यमान वस्तु में उसका सद्भाव है। अन्यथा वह कारक न होने से श्रवस्तु हो जावेगा 
पुन: उसका सत्त्व नही रहेगा। एवं महासत्ता रूप प भवन क्रिया है इत्यादि रूप से व्यवहार भी देखा 








१ अघटनात्‌ । २ जैन: । ३. करोत्यथंविशेषस्थ । ४ भाट्ट. । ५ जेन:। ६ भवनक्तिया । ७ वाक्यार्थ' | ८ महा- 
क्रिया सत्तालक्षणा सेब सामान्य तदेव रूप यस्या' करोतिक्रियाया' । £ सत्तासामान्यस्य। १० इतरः-"-पचनादि: | 
११ न पुन. करोत्यर्थस्य। १२ वाक्यार्थत्वमु । १३ वय जैना'। १४ निष्क्रिये। १५ भ्न्यथा। १६ सत्त्वस्य 
बिनाशादगुणादीनामभाव श्रायातः । १७ [ पर. प्राह | फ़िया द्विविधा परिस्पन्दात्मिका (चलनात्मिका) भाववती च । 


(।) यजतिसामान्यप्रतिस्ामान्यादे. | (2) महाक्रिया सामान्यरूपत्वातु । 


शैश४ ] अष्टसहसी [ कारिका ३--- 


व्यापाररहितैषि करोत्यथेस्थ भावात्‌, तिष्ठति स्थान करोतीति प्रतीते, गुणादिष्रु चर 
करो त्यर्थासावे सर्वथा 'कारकत्वायोगादवस्तुत्वप्रसक्‍ते:। 'तत एवं करोत्यर्थों व्यापक, 'सति 
सवेत्र भावात्‌ । भ्रन्यथा* तस्याकारकत्वेनावस्तुत्वात्‌॒ सत्त्वविरोधात्‌ । 'भवनक्रियेत्या- 
दिव्यवहा रदर्शनाउच* सत्ता करोत्यर्थविशेषणमेव । करोत्यरथ॑स्येव सर्वत्र प्राधान्याद्वाक्यार्थ- 
त्वम्‌ । इति चेनन” , तस्य नित्यस्यैकस्यानंशस्य सर्वगतस्य सवेथा विचार्य माणास्यासम्भवात्‌ । 


जाता है। इसलिए 'सत्ता' करोति क्रिया के अथे का विशेषण ही है। 
भाषाबं--भाट्ट का कहना है कि “करोति-करता है” इस क्रिया का अर्थ सभी क्रियाओ में व्याप्त 
है। भरत: यह करोति क्रिया का भ्र्थ ही वेदवाक्य का भ्रथ है। जैसे--यजते, यागं करोति, गच्छति 
गमन॑ करोति इत्यादि | यज्ञ करता है, यज्ञ को करता है, जाता है गमन को करता है, यह करने रूप 
क्रिया सबंत्र व्याप्त होने से ही नित्य है और वही वेद वाक्य का अर्थ है। इस पर जैनाचार्य कहते हैं कि 
इस प्रकार से तो भू धातु सत्ता अ्रथं मे है भ्ौर अस्‌ घातु भी सत्ता अर्थ मे है “भवत्ति, श्रस्ति' क्रियाये 
तो वास्तव में सवंत्र व्याप्त है। “यजते, याजकों भवति, पचति, पाचकों भवति/। यज्ञ करता है याजक 
होता है, पकाता है पाचक होता है। इत्यादि रूप से भू धातु की भवति क्रिया को भी सर्वत्र व्याप्त 
होने से वेदवाक्य का अर्थ मान लो क्योंकि यह भवतति क्रिया तो करोति मे भी व्याप्त है जैसे--करोति, 
कारको भवति | तब भाट्ट ने कहा कि यह “भवति निष्क्रिय वस्तु ग्रुण आदि में भी पाई जाती है यथा 
“आझाकाशो5स्ति, रूपादयः सति ।” आकाश है, रूपादि है इत्यादि । श्रत' यह वेदवाक्य का भ्रर्थ नही होगी 
क्योकि वेदवाक्य का श्र तो यज्ञ को करने की क्रिया रूप है। इस पर जैनाचार्य पुनरापि कहते है. कि 
इस प्रकार से तो परिष्पदात्मक व्यापार से रहित मे भी करोति क्रिया का अर्थ पाया जाता है ज॑से-- 
तिध्ठति, स्थान करोति | ठहरता है स्थान करता है इन अ्कर्मक धातुओं मे भी करोति क्रिया चली गई । 
इसलिए स्वव्यापी महा सत्ता रूप भवति क्रिया ही वेद वाक्य का अर्थ हो जावे । तब उसने कहा कि 
यह “भवत्ति/ क्रिया तो “करोति" क्रिया के अर्थ का विशेषण है। अ्रत' करोति क्रिया ही ब्शिष्य सूप 
होने से एवं सर्वत्र प्रधान रूप होने से वेद वाक्य का अर्थ है। इस पर और भी आगे ऊहापोह चलता है । 
भाट्ट-करो ति क्रिया का अर्थ ही सत्र प्रधान होने से वेदवाक्य का अर्थ है । 
डैन---ऐसा नही कहना । क्योंकि आपके द्वारा मान्य वह करोति क्रिया सामान्‍य, नित्य, एक, 
अनश भौर सर्वंगत है इस पर विचार करने से स्वंथा ही वह करोति सामान्य, श्रसभव ही है अर्थात्‌ 


भाट्ट करोति क्रिया को सामान्य, नित्य, एक, निरश और संगत मानते है आगे क्रमश इन मान्यतामो 
का खण्डन किया गया है । 








१ किड्च | २ पर एवं। ३ विद्यमाने वस्तुनि। ४ प्रक्षति सर्वत्रभावे । ५ महासत्ता । ६ हेत्वन्तरमिदम्‌ कं 
आह। ८ करोतिसामान्यस्य । 





() फ़रिया कुवेद्धि कारक । (2) कररणा । 


भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [१५५ 


[ करोत्यर्थंसामान्य नित्यमस्ति इति भाट्ट न मन्यमाने जैनाचार्यास्तस्य निराकररां कुर्व॑ति ] 

(नित्य करोत्यर्यतामान्यं प्रत्यभिज्ञायमानत्वाच्छब्दवददिति 'चेन्न, हेतोबिरुद्धत्वात्‌, 
कयज्विन्नित्यस्येट'विरुद्धस्थ साधनातू, सर्वेथा नित्यस्थ प्रत्यभिज्ञानायोगात्‌, तदेवेदमिति 
पूर्वोत्तरपर्यायव्यापिन्येकत्र* प्रत्ययस्योत्पत्ते:, 'पौर्वापय रहितस्था “पूर्वापरप्रत्यय/विपयत्वा- 
सम्भवात्‌। “धमविव' पूर्वापरभूतो, न धर्मंसामान्यमिति चेत्‌ कथं तदेवेद'मित्यभेदप्रतीति.* ? 
पूर्वापरस्वरूपयो रतीतवर्त्तमानयोस्तदित्यतीतपरामशिना स्मरणेनेदमिति वर्त्तमानोल्लेखिना 
प्रत्यक्षेण च विषयीक्रियमाणयो: परस्परं '“भेदात्‌ । ''करोतिसामान्यादेकस्मात्तयो: कथछब्चि- 


| करोति क़िया का ग्रर्थ सामान्य झौर नित्य है ऐसा भाट्ट के द्वारा कहने पर जौनाचार्य उसका निराकरण 
करते है ] 

भादईट--करोति' क्रिया का अर्थ सामान्य और नित्य है क्योंकि उसका प्रत्यभिज्ञान देखा जाता है 
शब्द के समान । 


जन--नही । आपका हेतु विरुद्ध है यह “प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्‌” हेतु आपके इष्ट सर्वथा नित्य 
से विरूद्ध कर्थाचेत्‌ नित्य को सिद्ध करता है क्योकि सर्वथा नित्य का प्रत्यभिज्ञान होना ही श्रसभव' है । 


“तदेवेद'” यह वही है इस प्रकार से पूर्वोत्तर पर्याय मे' व्यापी एक वस्तु में वह प्रत्यभिज्ञान उत्पन्न 
होता है, एवं पौर्वापर्य से रहित वस्तु पूर्वापर ज्ञान-प्रत्यभिज्ञान का विषय नही हो सकती है । 


भाद्ट--पूर्व और अपर ये दो धर्म ही है, धर्मो सामान्य नही है । 


जन---यदि ऐसा कहो तो “तदेवेदं' यह श्रभेद प्रतीति कैसे होती है ? श्रर्थात्‌ जिस सामान्य को 
मैंने यजनादि में प्राप्त किया था वही पचनादि में करोति श्रर्थ का सामान्य है क्‍योंकि 'तत्‌' इस प्रकार 
से अतीत के परामर्शी स्मरण से और 'इद' इस प्रकार से वर्तमानोललेखी प्रत्यक्ष से विषय किए 
गये श्रतीत और वर्तमान पूर्वापर स्वरूप में परस्पर में भेद है इसलिए इस प्रत्यभिज्ञान में अ्रभेद प्रतीति 
नही है । 

भाट--एक करोति सामान्य से उन पूर्वापर में कथचित्‌ भेदाभेद की प्रतीति श्राती है। श्रथवा 
कथंचित्‌ भेद से अभेद की प्रतीति आती है ऐसा भी टिप्पणीकार का कहना है । 





१ ( भाट्ट श्राह ) घटादो व्यभिचारश्चेत्तहि “सर्वथा” पद हातव्यम्‌ । २ जेन:। ३ भाट्टमते करोत्यर्थस्य सामान्य 
सर्वथा नित्यमिति । ४ वस्तुनि । ५ ज्ञानमेव पूर्वापरीमृत नाथे इत्याशद्भायामाह। ६ प्रत्ययों ज्ञानमू । ७ भाद्वः। 
८४ जैन: । € यदेव मया यजनादाबवुपलब्ध तदेव पचनादो करोत्यरथंस्थ सामा्यम्‌ । १० ततो नाभेदप्रतीतिः। 
११ भाष्ट: । 


(!) भर्ेस्प । (2) स्मरसप्त्यक्ष । (3) पूर्वापरमत्ययहेतू । (4) पूर्वापरभूतधर्मयो: । ईए्‌ द्वि। 





१५६ ] झष्टसड्सघ्री [ कारिका ३--- 


दभेदाभेदप्रतीतिरिति चेत्‌ 'सिद्ध तस्यकथब्चिदनित्यत्वम, अनित्यस्वधर्माव्यतिरेकात' । 
ते ह्यनित्यादभिन्नं नित्यमेव युक्तमनित्यस्वात्मवत्‌*, सर्वथा नित्यस्य क्रमयौगपद्याम्यामर्थ- 
क्रियाविरोधाचज्च । तदनित्यं सामान्‍्यं, *विशेषादेशाच्छब्दवत्‌ । तत एबानेक तद्ठत्‌ । 
[ करोति किया एकास्तीति भाटटो वदति तस्य परिहार | 
पकरोतीति स्वप्रत्ययाविशेषादेक करोतिसामान्यं सदिति स्वप्रत्ययाविशेषादेकसत्तासा- 
मान्यवदिति चेन्न, सर्वथा स्वप्रत्ययाविशेषस्या'सिद्धत्वात्‌” । प्रतिकरोत्यथ्थ व्यक्ति करो- 
तीति>प्रत्ययस्यथ' विशेषात“ प्रतिसह्क्ति सदितिप्रत्ययवत्‌ । तह॒चक्तिविषयों विशेषज्रत्यय 


| 


जन-- यदि ऐसा कहो तो उस प्रत्यभिज्ञान को कथचित्‌- अनित्यत्व सिद्ध ही हो गया । क्योकि 
वह अनित्य रूप अ्रपने धर्म से अभिन्न है। और अनित्य से अभिन्‍न होकर नित्य ही है ऐसा कहना युक्त 
नहीं है, अनित्य के स्वरूप के समान । क्योकि सर्वथा नित्य में क्रम अथवा युगपत्‌ से अर्थ क्रिया का 
विरोध है। 

इसलिए वह सामान्‍य अनित्य है क्योंकि उसमें विशेषादेश--पर्यायाथिक नय को अपेक्षा से भेद का 
कथन होता है, शब्द के समान । और उसी प्रकार से शब्द के समान वह सामान्य अनेक भी है। 

[ करोति क्रिया एक है ऐसा भाट्ट कहता है उसका परिहार | 

भादटट--“करोति” इस प्रकार से स्वप्रत्यय-अपने ज्ञान से समान होने से करोति सामान्य एक है 
जैंसे “सत्‌” इस अपने ज्ञान सामान्य से सत्ता सामान्य एक है । 

जैन--नही । स्वंथा स्वप्रत्यय से समानता असिद्ध है अर्थात्‌ पर्यायाथिक नय से भेद का कथन भी 
देखा जाता है। करोति अर्थ के व्यक्ति-व्यक्ति के प्रति को-अ्रतिकरोति अर्थव्यक्ति' कहते है अर्थात्‌ 
करोति श्रथ के व्यक्ति व्यक्ति के प्रति करता है। इस प्रकार से ज्ञान विशेष होने से (घटकरण पट करणादि 
ज्ञान) भेद है जैसे 'सत्‌' 'सत्‌ इस प्रकार से व्यक्ति-थव्यक्ति के प्रति सत्‌ ज्ञान मे भेद देखा जाता है । 

भाद्ु--उन व्यक्ति को विषय करने वाला तो विशेष ज्ञान है । 

जैन--ऐसा कहो तो यदि वे घटपटादि रूप व्यक्तियॉ-- भिन्‍न २ वस्तुएं करोति सामान्य से स्बथा 
भिन्‍न प्रतिपादित की गई है तब तो आप मीमासक यौगमत में प्रवेश कर जावबेगे। यदि आप कहो कि 
वे व्यक्तियाँ करोति सामान्य से कथचित्‌ अभिन्‍न है तब तो सामान्य विशेष ज्ञान को व्षिय करता है यह 

















किन 


१ जैन: । २ प्रध्यतिरेकअभेद: । ३ सर्दिग्धा नेकास्तिकत्वे सत्याह जेन: । ४ पर्यायाथिकनयाद्भेदकथनात्‌ । ५ घर 
करोति पर्ट करोतीत्यादी | ६ हेतो: । ७ पर्यायारथिकनयेन भेदस्यापि कथनातू ८ करोत्यर्थस्य व्यक्ति प्रतीति प्रतिकरोत्यर्थ- 
व्यक्ति । & घटकरणपटकरशादिप्रत्ययस्थ । १० भेदात्‌ । ११ घटकर पटकरणामिति । 


() भेदादभेद प्रतीति: इति पा. । (2) स्वस्वरूपवत्‌ । (3) अ्रेदातू। 


आवनावाद | प्रथम परिच्छेद [ १५७ 


इति चेत्तहि' ता व्यक्तय:' 'सामान्यात्सवंथा यदि भिन्नाः प्रतिपाद्यन्ते तदा यौगमतप्रवेशों 
भीमासकस्य । 'अथ कथव्चिदमिन्नास्तदा' सिद्ध सामान्यस्य विशेषप्रत्ययविषयत्वं विशेष- 
प्रत्ययविषयेभ्यो विशेषेभ्य, कथड्चिद्िश्नस्थ सामान्यस्य विशेषप्रत्ययविषयत्वोपपत्टोबिशेष- 
स्वात्मवत्‌ । ततोइनेकमेव| करोतिसामान्य सत्तासामान्यवत्‌ । 
[ करोति क्रियानशेति मन्यमाने दोषानाह ] 
ताप्यनंशं', कथड्चित्साशत्वप्रतीतेः सांशे भ्यो 'विशेषे भ्योनर्थानत रभूतस्य'" सांशत्वोपपत्ते- 
स्तत्स्वात्मवत््‌ । 
[ तत्सामान्य सर्वंगतमिति मन्यमाने दोषानाहुराचार्या ] 


तथा न सर्वगतं तत्सामान्य, व्यक्तचन्तरालेनुपलम्यमानत्वात्‌ । 'तत्रानभिव्यक्तत्वात्तस्या- 


बात सिद्ध हो गई 

क्योंकि विशेष ज्ञान के विषय भूत विशेषों से कथंचित्‌ अभिन्‍न सामान्य ही विशेषज्ञान का विषय 
हो सकता है जैसे कि विशेष का स्वरूप कथचित्‌ अभिन्‍न होने से विशेषज्ञान का विषय है। इसलिए 
करोति सामान्य अनेक ही है सत्ता सामान्य के समान । अर्थात्‌ जितने विशेष हैं उतने ही सामान्य है न 
कि एकसामान्य । 


[ करोति सामान्य निरश है ऐसा भाट्ट का कहना है उसका जैनाचार्य परिहार करते है |] 

बह करोति सामान्य अनश भी नहीं है क्योंकि कथचित अशसहित ही प्रतीति मे भरा रहा है। 
प्रशसहित - अवय्वसहित घट पटादि विशेषभेद लक्षणों से अभिन्न सामान्य अशसहित देखा जाता है 
जैसे कि उसका स्वरूप । 

[ वह सामान्य स्वंगत है ऐसा कहने पर जैनाचार्य दूषण दिखलाते है ] 

उसी प्रकार से वह सामान्य-सर्वेगत भी नही है क्योकि व्यक्ति-व्यक्ति के अतरालों में उपलब्ध 
नही होता है । 

भावाथं--यह भाट्ट करोति क्रिया सामान्य को महासत्ता रूप मानता है और कहता है कि यह 
करोतिक़िया नित्य है, एक है, निरश है झ्लौर सर्वव्यापी है इन चारो विशेषणों का जैनाचायं ने ऋम-क्रम 
से निराकरण किया है। पहले भाट्ट ने करोतिक्रिया को नित्य सिद्ध करने के लिए “प्रत्यभिज्ञान होता है” 
ऐसा हेतु दिया है। उस पर जनाचारय ने कहा कि यह “प्रत्यभिज्ञायमान हेतु कथचित्‌ नित्य को सिद्ध 
करता है, सबंधा नित्य को नही । क्‍योंकि “तदेवेद'” यह वही है इस प्रकार पूर्व के स्मरण और वर्तमान 
१ जैन: । २ घटपटादिरूपा. । ३ करोतिसामान्यात्‌ | ४ भाट्ट.। ५ सामान्यात्‌ । ६ यावन्तो विशेषास्तावन्ति 


सामान्यानि न त्वेकमित्यथ:। ७ करोतिसामान्यम्‌ । ८ सावयवेभ्यो घटपटादिभ्य. । € भेदलक्षणेभ्य. । १० सामान्यस्य । 
११ जेंन:। १२ भाट्टः । 


१५८ ] अ्रष्टसहस्री [ कारिका ३--- 


नुपलम्भ इति चैत्तत' एवं व्यक्तिस्वात्मनोपिः तत्रानुपलम्भोस्तु । तस्य तत्र सदभावाबेद- 
कप्रमाणाभावादसत्त्वादेवानुपलम्भ इति चेत्‌ सामान्यस्यापि 'विशेषाभावादसत्त्वादेवानुपल- 
म्भोस्तु, व्यक्त्यन्तराले तस्यापि सदभावावेदकप्रमाग्गाभावात्‌ प्रत्यक्षतस्तथा'ननुभवात्‌ खरविषा- 


के प्रत्यक्ष इन दोनों के जोड रूप में यह प्रत्यभिज्ञान पाया जाता है जैसे--जिस करोति क़्िया सामान्य 
के अर्थ को मने यजन आदि क्रिया में पूर्व में देखा था वही इस समय पचन आदि क्िया में करोति अर्थ 
पाया जा रहा है। यह प्रत्यभिज्ञान कथचित्‌ नित्यानित्य वस्तु मे ही होता है क्‍योंकि स्वेथा नित्य में 
क्रम से या युगपद्‌ अर्थ क्रिया का ही अभाव है। पुन भाट्ट कहता है कि “करोति” इस प्रकार का ज्ञान 
सभी जगह समान है अ्रत' यह करोति क्रिया सामान्‍य एक है जैसे--सत्‌ अपने सत्‌ रूप सामान्य ज्ञान से 
सत्ता सामान्य एक ही है ।इस पर जनाचार्य कहते है कि हमारे यहाँ “सत्‌ सामान्य ” भी व्यक्ति-्व्यक्ति के 
प्रति अनन्त भेद रूप है। 


जैन सिद्धांत मे सत्ता को अनन्त पर्यायात्मक माना है। उसी प्रकार से करोति क़िया भी व्यक्ति- 
व्यक्ति के प्रति भेद रूप है, जंसे--याग करोति, पाक करोति, गमन करोति | इन सभी करोति क्रियाओं 
मे भिन्‍न-भिन्‍न पुरुष की अपेक्षा से भेद स्पष्ट है जो यज्ञ करता है वह पकाता नही है श्र वह्‌ गमन 
नही कर रहा है इन तीनो क्रियाओं को करने वाले तीन व्यक्ति पृथक-पृथक्‌ देख जाते है। अत 
करोति सामान्य अनेक रूप ही है । उसी प्रकार से वह करोति सामान्य झ्रश रहित भी नहीं है क्योकि घट 
पटादि अवएव सहित पदार्थों में वह करोति सामान्य पाया जाता है तथव करोति सामान्य सर्वंगत भी 
नही है क्योंकि व्यक्ति-व्यक्ति के अतरालो में दिखता ही नही है । इस प्रक्रार से जेनाचारय ने करोति 
सामान्य को अनित्य, अनेक, अश सहित और असवबंगत सिद्ध कर दिया है। 

भाइ--उस ग्रतराल में वह करोति सामान्य अभिव्यक्त नही है इसलिए उसको अतराल में उपलब्धि 
नही है । 

जैन--उसी हेतु से व्यक्ति का स्वरूप भी वहा अंतराल में अनुपलब्ध हो जावे पुन. व्यक्तियों को 
भी सर्वंगत मान लो क्या बाधा है ? किन्तु आप तो ऐसा मानने को तेयार नही है । 

भाट्--व्यक्ति विशेष के सदभाव को अतराल में सिद्ध करने वाला कोई प्रमाण नही है अ्रत: उसको 
अ्रतराल में अनुपलब्धि है । 

जशौन--यदि ऐसा मानो तो सामान्य के भी सद्भाव का आवेदक कोई प्रमाण न होने से उसका 


१ जैन: । +२ ततइच व्यक्तीनामपि सवंगतत्व समायातमु । न च तथा स्वीक्ियते । ३ व्यक्तभन्तराले सत्वरूपेण। 





() सद्भावावेदकप्रमाणाभावस्य । 





भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [ १५६ 


णादिवत्‌ । व्यक्तचनन्तरालेस्ति सामान्य, 'युगपद्भिन्नदेश'स्वाधारवृत्तित्वे सत्येकस्वाह शादि*- 
वदित्य॑नुमानात्तत्र तत्संदुभावसिद्धिरिति 'चेन्न, हेतो:प्रतिवाद्यसिद्धत्वात्‌ *। न हि भिन्नदेशासु 
व्यक्तिषु सामान्यमेक॑ यथा स्थूरणादिश्रु "वशादिरिति प्रतीयते, यतो युगपद्भिन्नदेशस्वाधार'- 
वृत्तित्वे सत्येकत्वं” तस्य' सिथ्यत्‌ स्वराधारान्तराजेस्तित्वं साधयेत्‌, प्रतिव्यक्ति सहशपरिणा- 
मलक्षणस्य सामान्यस्य भेदाद्विसहशपरिगामलक्षणविशेषवत्‌ । 'यथेव हि ''काचिद्रय्क्ति- 
रुपलम्यमाना “व्यक्त्यन्तराहिशिश्टा/ विसहशपरिणामदर्शनादवतिप्ठने तथा सहशपरिणाम- 
द्नात्किव्चित्केन'"चित्समानमवसीयते'' इति निर्बाधभेव, तेनायं समानः सोनेन समान इति 





भी झ्रतराल में असत्त्व होने से ही अनुपलब्धि होवे क्या बाघा है ” क्योंकि व्यक्ति के झतराल में उस 
सामान्य के भी सद्भाव का आवेदक कोई प्रमाण नहीं है। प्रत्यक्ष से व्यक्ति के प्रतराल में सत्त्वरूप का 
अनुभव नही आता है जमे कि खर विषाणादि का कही पर अनु भव नही झाता है । 

भाइ-व्यक्ति विशेष के ग्रतराल में भी सामान्य रहता है । क्योकि युगपत्‌ भिन्‍न देश और स्वाधार 
में रहने में एक रूप है, बांसादि के समान । इस अनुमान से वहा उस सामान्य का सद्भाव सिद्ध है। 

जैन- नही । आपका हेतु प्रतिवादी को असिद्ध है। क्योंकि भिन्‍न-भिन्‍न देश के विशेषों में सामान्यएक 
है जैसे “स्थूणादि में बासादि”। ऐसा प्रतीति में नहीं आता है कि जिसमे युगपत्‌ भिन्‍न देश एव 
स्वाघार वृत्तित्व के होने पर उस सामान्य में एकल्व हेतु सिद्ध होता हुआ अपने आ्राधार के अनराल में 
अस्तित्व को सिद्ध कर सके। अर्थात्‌ नही कर सकता है। प्रतिव्यक्ति ( विशेष-विशेष के प्रति ) सदृश 
परिणाम लक्षण सामान्‍य भिन्न-भिन्न है जैसे विसदृश परिणाम लक्षण विश्वेप प्रत्येक भिन्न-भिन्न वस्तु में 
भिन्न-भिन्न है। 

जिस प्रकार से कोई घट पटादि लक्षण विशेष उपलब्ध होता हुझा व्यक्त्यत र-मुकुटलक्षणादि विशेष 
से भिन्न होता हुआ विसदृश परिणाम के देखने से निश्चित होता है उसी प्रकार से संदश परिणाम के 
देवे जाने से कोई वस्तु किसो वस्तु के समात निश्चित की जाती है यह बात वाबा रहित सिद्ध ही है 
“यह उसके समान है, वह इसके समान है इस प्रकार से समान ज्ञान दखा जाता 


१ भाटू ।२ सामान्य व्यक्तचरत्तराल्लेस्ति--एकत्वादित्येवास्तु इत्युक्तो देवदत्त न व्यभिचारस्तत्परिहारार्थ स्वाधा- 
रखृक्तित्वविजेषणम्‌ । तथा प्येकविष्टरोपविष्टेन तेनेव व्यभिचारों मा भूदिति भिन्‍नदेशविज्येषणम्‌ । तथापि कमेणाने- 
कासनासीनेन तेन व्यभिचार स्यात्‌ । तत्परिहारार्थ युगपद्धिशियण कृतमनुमानेस्मिनू । ३ भिन्‍नदेशशचासो र्वाधारश्न । 
४ स्थ॒रादिषु वशादिवदित्यथ: । ५ जन । ६ सामान्यस्प्रेकत्व॑ नाज्डीकियते जुनें.। ७ प्रतीयते यथा । ८ हेतु । 
६ सामान्यस्थ । १० एतदव भावषति । ११ घटयटादिलक्षणा। १२ मकुटादिलक्षणात्‌ । १३ भिन्‍ना' । १४ बस्तु। 
१५ निशचीयते । 


(१) तथापि क्रमश्चस्वया वुत्तिमता देवदत्तेन व्यभिचारस्ततो युगपदिति विशेषण । 





| 


समानप्रत्ययात्‌ । *'ननु पूर्व मननुभूतव्यक्तचन्त*रस्यैकव्यक्तिदशने समानप्रत्ययः कस्मान्न 
भवति ? तत्र सहशपरिणामस्य भावादिति चेत्तवापि विशिष्टप्रतीतिःः कस्मान्न भवति ? 
वैसाहश्यस्य” भावात्‌ । 'परायेक्षत्वाहिशिष्टप्रतीतेरिति चेत्तत एवं 'तत्र समानप्रत्ययोषि” 
मा भूत्‌ । न हि स परापेक्षो न भवति, परावेक्षामन्तरेगा 'क्वचित्कदाचिदप्यभावाद्‌ द्वित्वा 


दिप्रत्यद्दुयवरत्वादिप्रत्ययवद्वा । ट्विंविधो हि वस्तुधर्म: परापेक्ष' परानपेक्षर्त 'वर्णादिवत्‌ 
स्थौत्यादिवच्च । “ननु च 'साहश्ये सामान्ये स एवाय गौरिति प्रत्ययः कथं शवल'' 
हृष्टवा घवलं पश्यतो घटेतेति "चेदेकत्वोपचारादिति ब्रू मः' । 


भाद्ट--पूर्व में जिसने भिन्न-भिन्न विशेष का अनुभव नहीं किया है उस पुरुष को एक विशेष के 
देखने के समान प्रत्यय क्यों नही होगा ? क्‍योंकि वहाँ पर सदृश परिणाम देखा जाता है । 

जैन--यदि ऐसा कहो तो आपको भी एक विशेष के देखने में विशेष प्रतीति क्‍यों नहीं होती है ” 
क्योकि भिन्‍न प्रतीति रूप विशेष में वेसादृश्य परिणाम भी देखे जाते है । 

भाष्ट--वह भिन्‍न प्रतीति पर की श्रपेक्षा रखती है । 

जैन-- उसी प्रकार से वहा-एक विशेष के देखने में समान ज्ञान भी मत होवे । अर्थात्‌ यह उसके 
समान है एवं वह इसके समान है इसमें भी तो पर की अपेक्षा है ओर वह परापेक्ष नहीं है ऐसा तो आप 
कह नहीं सकते । पर की अपेक्षा के बिना कही पर किर्सा! काल में भी वह सामान्य हा नही सकेगा जैमे-- 
द्वित्वादि ज्ञान भश्रथवा दूरत्वादि ज्ञान पर की अपेक्षा के बिना हो नही सकत है। पश्रर्थात्‌ द्वित्वादि ज्ञान 
एकत्वादि से निष्ठ है अतः पर की अपेक्षा के बिना नहीं होते है एवं दूरत्व आदि ज्ञान भी निकट की 
अपेक्षा के बिना नहीं होते है । 

वस्तु का धर्म दो प्रकार का है पर की अपेक्षा रखने वाला ओर पर की अपेक्षा नही रखने वाला । 
जैसे वर्णादि-श्वेत पीतादि पर की अपेक्षा नही रखते है एव स्थलता, सूक्ष्मतादि एक दूसरे की अपेक्षा से 
होते है । 

भाइ--सादृश्य सामान्य में “यह वही गौ हे” इस प्रकार का ज्ञान होता है वह ज्ञान शबल-चितक 
बरी गाय को देख कर श्वेत गाय को देखते हुए मनुण्य को “यह वही गौ है ऐसा ज्ञान कैसे होगा ? 


१ भादट । २ पुस । ३ एकव्यक्तिदर्शने । & विशिष्टप्रतीतो विशृषषे । ४ भाट्‌ट । ६ एकव्यक्तिदश ने (5 अमल 
देवदत्त न समानोय जिनदत्तो, जिनदत्ते न समानों देवदत्तों बेत्यत्रापि परापेक्षत्व यत. | & द्विल्वादिप्रत्यय एकत्वा 

3६ बन 
दिनिष्टा परापेक्षां विना नोपपद्चन्ते । ६ श्वेतपीतादिवत्‌ । १० भाट्ट' । ११ सास्नादिमन्वे गोत्वे। १२ शवल गा 


दृष्ट्वा धवल गा पश्यत" पुस स एवाय गौरिति प्रत्यय कथ घटते ? १३ शवलेन सदशो धवल इत्येकत्वोपचारात ) 
१४ जना:। 





तोजककी। .... ई:५८४+णइभजप"प"++++- 





भावनावाद ] प्रथम परिच्छेद [ १६१ 
[ एकल्व॑ द्विधा मुख्यमुपचरितं चेति विभज्य स्पष्टीकरण कुवन्ति जैनाचार्या ] 

द्विविध ह्यकत्वं मुख्यमुपचरितं चेति । मुख्यमात्मादिद्रव्ये! | साहश्ये तृपचरितमिति । 
मुख्ये 'तु तत्र कत्वे 'तेन समानोयमिति प्रत्ययः कथमुपपद्य त ? 'तयोरेक'सामान्ययोगा- 
दिति 'चेन्न--सामान्यवन्तावेतावितिप्रत्ययप्रसद्भातू'। अभेदोपचारे” तु सामान्यतद्वतो: 
सामान्यमिति “प्रत्ययः स्थातू । न तेन समानोयमिति । यथ्टिसहचरित: पुरुषो यश्टिरिति यथा, 
यष्टिपुरुषयो रभेदोपचारात्‌ । “मुन्मये गवि सत्यगवयसहशे गोसाहश्यस्य सामान्यस्य भावा- 
द्गोत्वजातिप्रसद्भ इति ''चेन्न, “सत्यगवयव्यवहारहेतो:' साहर्यस्य ''तत्राभावात्‌ तदुृभावे 
तस्य सत्यत्वप्रसद्भातू । “भावगवादिभि. स्थापनागवादे.४ साहश्यमात्र तु 

जैन--इसमें भी एकत्व का उपचार होने से “यह वही है” ऐसा ज्ञान हो जाता है श्रर्थात्‌ सबल के 
सदृश धवल गाय है इस प्रकार से एकत्व का उपचार हो जाता है। एकत्व के दो भेद हैं--मुख्य और 


उपचरित । 

झ्रात्मा आदि द्रव्यो में तो मुख्य एकत्व' होता है जेसे कि जो आत्मा नरक पर्याय में था यह वही 
आत्मा मनुष्य पर्याय में दिख रहा है। जो आत्मा वचपन में था वही इस जवानी और बुढ़ापे में है इत्यादि 
में मुख्य एकत्व ज्ञान है। और सादृश्य वस्तु म॑ उपचरित एकत्व होता है जैसे कि काटने के बाद पुनः 
उत्पन्त हुये नख ओर केश । किन्तु वहाँ मुख्य गोत्व. लक्षण एकत्व में उस गौ के समान यह गौ है ऐसा 
ज्ञान कैसे हो सकेगा ? 

भाट्ट- उस व्वेत और चितकबरे में गोत्व लक्षण एक सामान्य का योग होने से वहाँ वैसा ज्ञान 
होता है । 

जैन--ऐसा नही कहना । अन्यथा ये दोनो सामानन्‍्यवान्‌ है ऐसा ज्ञान हो जावेगा । पुनः यह उसके 
समान है ऐसा ज्ञान नही हो सकेगा और शअभेदोपचार के स्वीकार करने पर तो सामान्य और सामान्‍्य- 
वान्‌ में “यह सामान्य है ऐसा ज्ञान हो जावेगा। किन्तु यह उसके समान-सदृश है ऐसा नही हो सकेगा । 
जैसे यष्टि से सहचरित पुरुष को यप्टि कह देते है क्योक्रि वहाँ यष्टि और पुरुष में श्रभेद का उपचार 
किया गया है । कितु यह पुरुष यप्टि के समान है ऐसा ज्ञान तो नही होता है । 





१ मुख्ये गोल्वलक्षणे इत्यर्थ । तत्र"लशवलधवलयों: । २ गवा। ३ पर (शवलघवलयो') | ४ एक गोत्वमित्यथेः । 
५ जन आह। ६ न तु तेन समानोयमिति प्रत्ययः स्यात्‌ | ७ (जैन. प्राह) श्रद्धीक्रिवमाणे । ८ न यष्ट्या समान: 
पुरुष इति प्रत्ययो भवति । €& पर' | १० जन' । ११ चंतन्यदोहनादें: । १२ मून्मये । १३ भाव. सत्य. । १४ साकारे वा 
निराकारे काष्ठादो यन्निवेशनम्‌ । सोयमित्यवधघानेन स्थापना सा निगद्यते ॥ 








()) यो तारकपर्याथ- स एवाय मनुष्यपर्याय म्रात्मा । (2) यद्युपचरित न भवेत्‌ । (3) स एबाय॑ं प्रत्ययो घटात्‌ यतः:। 
(4) यथा हो पुरुषी एकराज्ययोगादेकराज्यवता । (5) शवलघवबलयो' । (6) स प्रत्ययः इति पा.। (7) 
सत्यगोव्यवहारहेतो: इति वा क्वचित्‌ पाठ: । (8) तत्कालपर्यायाक्लांतं वस्तु भावोडभिधीयते । सह । 


१६२ ] ग्रष्टसहसी [ कारिका ३-- 


धवादिमात्रव्यवहारका रणं तदेकजातित्व'निवन्धनमनुरुध्यते! एव सत्वादिसाह्श्यवत्‌ । 


'करंबन>न«> अपन क>«+-न्‍नक 








भाट--वास्तविक गवय के सदृश मिट्टी की गाय में गोत्व सादृश्य-सामान्य मौजूद है वहाँ भी 
गोत्व जाति का प्रसंग भ्रा जावेगा। 
जेन--ऐसा नही कहना । क्योंकि वास्तविक गवय व्यवहार का हेतु सादृश्य सामान्य वहा--मिट्टी 
की गाय में नही है यदि वह वहाँ है तो उसे सत्य मानना पड़ेगा । स्थापना रूप गो आदि में भाव--वास्त- 
बिक गो भ्रादि के द्वारा जो सादृश्य मात्र सामान्य है वह लागूल पूछ, ककुद विषाणादि रूप, गवादि- 
मात्र से व्यवहार का कारण है इसलिए उसमे एक जातित्व कारण जैनियों ने माना ही है जैसे सत्त्वादि 
सामान्य । 
भावा्थ--भाट्ट “करोति सामान्य” को सर्वंगत मानता है, किन्तु आचार्य उसकी मान्यता का निरा- 
करण करते हुए कहते है कि जो विशेष--व्यवित रूप सख्यातों क्रियाय है जैमे--भु को, भुनक्ति, गच्छति 
यजते, पचति श्रादि । खाता है, भोगता है, जाता है, यज्ञ करता है, पकाता है इत्यादि तियाओ में करोति, 
सामान्य व्याप्त है । आप भाट्ट की मान्यता के अनुसार “करता है” यह करोतिसामान्य तो नित्य है श्रौर 
यज्ञ करता है इत्यादि विशेष क्रियायें अनित्य है जब अनित्य कियाये नप्ट होती है या उत्पन्न होती है 
तब यह “करता है” यह सामान्य उनके साथ विनप्ट या उत्पन्न होता है या नहीं ? एवं गच्छति, पचरति 
आदि क्रियाओं के अ्रतराल में भी करोतिसामान्य दिखता नहों है जेसे कि आप उसे स्वंगत मानकर 
झतराल में भी उसका अस्तित्व मान रहे है । इस पर भाद्ठ ने कहा कि वह अन्तरालो में अप्रगट है । तब 
जैनाचार्य ने कहा कि वैसे ही भिन्‍न-भिन्‍न क्रियाओं का भी अतरालों मं अप्रगट रूप से अस्तित्व मानकर 
उन विशेषों को भी सर्वंगत मान लो क्‍या बाघा है” तथ भाट्ट ने कहा कि विज्ञेपत को स्वंगत मानकर उन्हे 
अ्रतरालों मे सिद्ध करने वाला कोई प्रमाण नही है । इस पर जंनाचार्यों ने पूछा कि करोतिसामान्य को 
प्रतरालो में सिद्ध करने वाला प्रमाण भी कहाँ है ? इस प्रइन पर तुरन्त हो उस भाट्ट ने अनुमान प्रमाण 
को उपस्थित कर दिया। यह 'करोति सामान्य' गमन करता है, भोजन करता हे, यज्ञ करता है इत्यादि 
विशेषों में भी व्याप्त है और इनके अतरालों में भी व्याप्त है, क्योंकि एक साथ यह करोति सामास्ये 
भिन्‍न-भिन्‍न देश में ओर अपने झाधार में “करता है! इस प्रकार से एक रूप ही है, जंगे कि स्थण आदि में 
बाँसादि । इस अनुमान से “ करोतिसामान्य' ! सत्र व्याप्त हे । इस पर जैनाचार्य बोले कि कक ब 
हम जेनों को प्रसिद्ध है । क्योकि भिन्‍न-भिन्‍न क्रियाओं के प्रति होता हुआ सदृश परिणाम रूप सामान्य 
शबक इयर है ज॑ंसे कि विसदृश् परिणाम लक्षण विशेष सभी के भिन्न-भिन्न हो है। देखिये हक 
बजट लिया का विभेष है वैसे ही दोनों क्रियाओं का करोति सामान्य यद्यपि 
१ लाड्ड,लककुदविषाणादिरूपेण । २ तेन भावगवादिनैका गण एए ाऊ्+- 


जानियंस्य रथापनागवादेस्तस्य भावस्तदेक निज 
बर +ज दे जात 
तस्य निवन्धनम्‌ । ३, (जनेरनुगृह्मते) भावगव्यपि मृन्मयेन सह सत्त्वसाहश्य यथास्ति । पत्वम्‌ । 
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ततो न मीमांसकामभ्युप 'गतस्वभावं करोतिसामान्यमुपपद्मते 'यत्सकलयज्यादिक्रियाविशेषव्याप्िक- 
तूं व्यापाररूपभावनाख्या प्रतिपद्यमान वाक्येन'! विपयीक्रियेत' । प्रतिनियतक्रियागतस्य* तु 

रोतिसामान्यस्थ शब्दविषयत्वे” यज्यादिसामान्यस्य' कथं 'द्विनिवार्येत; येन “तदपि 
वाकक्‍्यार्थो न स्थात्‌ । तदेव भावना वाक्यार्थसम्प्रदायो न श्रेयानू, बाधकसक्भावान्नियोगादि- 
वाक्यार्थेंसम्प्रदायवत्‌ । 


सदृश परिणाम वाला है फिर भी भिन्‍न-भिन्‍न ही है। इस पर भाट्ट ने कहा कि विसदृश परिणाम तो 
पर की श्रपेक्षा रखता है किन्तु सदृश परिणाम रूप सामान्य पर की श्रपेक्षा नहीं रखता है। आचार्य 
कहते है कि सदृश परिणाम भी पर की अपेक्षा के बिना असम्भव है । सदृश शब्द के कहते ही “यह 
इसके सदृश है! इस प्रकार से बिना अपेक्षा के सदृश परिणाम भी कहाँ रहा ? 
आगे चलकर जैनाचार्य ने एकत्व के दो भेद कर दिय्रे है एक मुख्य दूसरा उपचरित | यह वही 
झ्रात्मा है जो नरक पर्याय, देव पर्याय आदि में थो, यह एकत्व' मुख्य है। एव जैसे चितकबरी गाय में गोत्व' 
सामान्य है वैसे ही श्वेत गाय मे भी है यह्‌ उपचरित एकत्व है। इस प्रकार से करोति सामान्य को सर्वगत 
मानने में अनेक दोष आ जाते है । 
इसलिए मीमासक के द्वारा स्वीकृत यह 'करोति सामान्य नित्य, निरश, एक, और स्वंगत स्वभाव 
रूप हो नही सकता है, जो कि सपूर्ण यज्यादि क्रिया विश्वेषों मे व्यापी कर्त्ता के व्यापार रूप भावना” इस 
नाम को प्राप्त करते हुए वेद वाक्य के द्वारा विषय किया जा सके | श्रर्थात्‌ ऐसी भावना वेदवाक्य का विषय 
नही हो सकता प्रतिनियत क्रिया में रहने वाले करोतिसामान्य को शब्द का विषय मानने पर तो यज्यादि 
सामान्य को भी आप शब्द का विपय क्‍यों नहीं मानते है - उसका निवारण क्यो करते है, जिससे कि वह 
यजन सामान्य भी वेदवाक्य का अर्थ न हो सके । अर्थात्‌ है ही है। इसलिए 'भावना' वेदवाक्य का अर्थ है 
ऐसा भावनावादी भाट्ट का सप्रदाय श्रेयस्क र नही है । क्योकि नियोग, विधि आदि रूप से बेदवाक्य का 
अर्थ करने पर ज॑से वाधाय आती है वेसे ही इस भावनावाद में भी अनेक बाधाये आ जाती है । 
विशेषार्थ-- जगत के सपूर्ण पदार्थ सामान्य-विशेषात्मक होते है। और ऐसे ही पदार्थों को प्रमाण जानता 
है । प्रत्येक वरतु सामान्य विशेषात्मक ही है इस बात को सिद्ध करने के लिए समर्थ हेतु उपस्थित है । 
“अनुवुत्तव्यावृत्तप्रत्ययगोच रत्वात्‌ पूर्वोत्तराकारपरिहारावाप्तिस्थितिलक्षणपरिणामेनार्थ क्रियो- 


पपत्तेश्च ॥२॥ दी 
“बह वही है' ऐसे ज्ञान को अनुवृत्त प्रत्यय कहते है “यह वह नही है” ऐसे ज्ञान को व्यावृत्त प्रत्यय 





कहते 

प्रत्येक वस्तु अनुवृत्त ज्ञान और ध्यावृत्त ज्ञान के विषयभूत है । एव पदार्थ के पूव आकार का विनाश 

३ नित्यतिरशकसवंगतस्वभावम्‌ । २ यदिति काकुः । ३ वेदवाक्येन । ४ करोतिफ्रियाविशेषगतस्य स्वव्यक्तिसवंगतस्येत्यथ: । 
५ देवयजनगुरुपजनादियजनसामान्यम्य । ६ शब्दविषयत्वम्‌ (वाक्‍्यार्थत्वमित्यथें:) । ७ यजनसामान्यम । 


() वाक्‍्यार्थ: कथ स्यात्‌ । (2) वाक्याथंत्वे । (3) विधि । 


श्र ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ३--_.] 


उत्तर आकार का प्रादुर्भाव इन दोनो अवस्थाओ में ध्रोब्य रूप से स्थिति का रहना, इन तीनों सहित 
झवस्था विशेष को परिणाम कहते है। इस परिणमन स्वभाव से ही वस्तु में झ्र्थ क्रिया होती है श्रत: 
प्रत्येक वस्तु में सत्‌ श्रादि रूप से समानता के होने से अनुवृत्त ज्ञान एव विसदृशता के होने से व्यावृत्त 
ज्ञान पाया जाता है । अनुवृत्तज्ञान को सामान्‍य एव व्यावृत्त ज्ञान को विजेप कहते है। उस सामान्य के 
दो भेद हैं--तियंक्‌ सामान्य, ऊध्वंता सामान्य । “सदृश परिणामस्तियंक्खडमुण्डादिषु गोत्ववत्‌ । समान 
परिणाम को तियेक्‌ सामान्य कहते है जंस काली, चितकबरी, खॉडी, मुण्डी आदि सभी गायो में गोत्व 
सामान्य विद्यमान है। “परापरविवतंथ्यापिद्रव्यमूध्वेता मृदिव स्थासादिषु ।” पूर्व और उत्तर पर्याय 
में रहने वाले द्रव्य को ऊध्वेता सामान्य कहते हैं जेसे--स्थास, कोश, कुशूल आदि पर्यायों में मिट्टी व्याप्त 
रहती है, यहाँ मिट्टी रूप द्रव्य ऊध्वंता सामान्य है । अथवा महा सत्ता और अवातर सत्ता के भेद से भी 
सत्‌ सामान्य के २ भेद है । 


"सत्ता सव्वपयत्था सरविस्सरूवा अणतपज्जाया । 
भगुप्पादधवत्ता सप्पडिवक्खा हवदि एक्का ॥ पचास्तिकाय गाथा ८॥ 


भ्रथं--सत्ता एक है, वह सब पदार्थों में वर्तमान है, विश्व रूप है, अनन्त पर्याय वाली है, उत्पाद, 
व्यय, भ्रौव्यात्मक है ओर अपने प्रतिपक्षी रो सहित है । 
इस प्रकार से समस्त पदार्थों मे रहने वाली सत्ता को महासत्ता कहते है और प्रत्येक वस्तु की 
पृथक्‌-पृथक्‌ सत्ता अवातर सत्ता कहलाती है । मतलब यह है कि जब हम सत्सामान्य को व्यापक दृष्टि| 
कोण से देखते है तव सभी पदार्थ सत्‌ रूप ही प्रतीत होते है यही महासत्ता हे । जब प्रतिनियत वस्तु के 
झस्तित्व को देखते है तब यह सत्ता अवातर सत्ता कहलाती है , 
विशेष के भी दो भेद है--“'पर्यायव्यतिरेकभेदात्‌ ॥' 
पर्याय और व्यतिरेक । 
पर्याय विशेष का लक्षण-- 
“एकस्मिन्‌ द्रव्ये क्रभाविन' परिणामा: पर्याया: आत्मनि हर्षविषादादिवत्‌” ॥८॥। 
भ्रं-- एक ही द्रव्य में क्रम से होने से परिणामों को पर्याय कहते है । जैसे कि झ्रात्मा में हर्ष और 
विषाद आदि परिणाम | व्यतिरेक का लक्षण-- 
“अर्थातरगतो विसदृशपरिणामों व्यतिरेकों गोमहिषादिवत्‌” ।। ६ ॥ 
प्रथं--एक पदार्थ की अपेक्षा दूसरे पदार्थ में रहने वाले विसदृश परिणाम को व्यतिरेक कहते है 
जुसे कि गो से महिष मे एक विलक्षण -- भिन्‍न ही परिणमन देखा जाता है। 
यहाँ त्तक जेनो की मान्यता रखी गयी है श्रब इन सामान्य और विशेष में जो अन्य मतावलंबी 
बोद्ध, नेयायिक और मीमासक (भाट्ट) विसंवाद करते है उन पर विचार किया जा रहा है। 
बोद्ध वस्तु में सामान्य धर्म को नहीं मानते है उनका कहना है कि सामान्य और विशेष दोनों एक 
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ही इन्द्रिय से जाने जाते है अतः इनमें अभेद है। सामान्य काल्पनिक--संवृत्ति सत्य है, अनुमानका 
विषय है, श्रारोपित धर्म मात्र है और विशेष वास्तविक है, निविकत्प बुद्धि में कलकता है, वह क्षणवर्ती 
पर्यायमात्र है । 

इस पर जैनाचार्य कहते है कि यदि एक इन्द्रिय से गम्य होने से सामान्य और विशेष में अ्रभेद 
मानोगे तब तो वायु और श्रातप भी एक स्पर्शन इन्द्रिय से गम्य है इन्हे भी एक ही मानो | देखो ! दूर 
से वस्तु का सामान्य धर्म ही कलकता है। किसी पुरुष या स्थाणु विशेष को दूर से देखने पर उसकी 
ऊंचाई मात्र से सामान्य ही कलकता है । विशेष रूप वक्र कोटर आदि या शिर, हाथ, पेर आदि नहीं भल- 
कते है । वैसे ही निकट में भी “यह भी गो है, यह भी गो है । इस प्रकार से ५० गायो में भी एक गोत्व 
सामान्य दिख रहा है। सभी गायो में या सभी पुस्तको मे गोत्व या पुस्तकत्व सामान्य रूप से जो अन्वय 
ज्ञान है वह सामान्य के बिना नहीं हो सकता है। उसो प्रकार से यह राजवातिक है, इलोकवातिक या 
अ्रष्टसहस््री नही है, यह व्यावृत्त ज्ञान भी विशेष धर्म को माने बिना असभव है। निविकल्प प्रत्यक्ष में 
विशेष मात्र ऋलकता है यह बात प्रतीति विरुद्ध है। क्योंकि न निविकल्प ज्ञान ही सिद्ध है और न एक 
क्षणवर्ती पर्याय रूप आप बौद्धों का माना हुआ विशेष ही सिद्ध है। किन्तु सामान्य विशेषात्मक वस्तु हो 
ज्ञान का विषय है। 

नैयायिको के द्वारा मान्य सामान्य नित्य एवं सर्वंगत है तथा निरश है। इस पर जैनाचार्य कहते हैं 
कि पहली बात तो यह है कि सर्वेथा नित्य सामान्य मे अथक्रिया असंभव है | दूसरी बात यह है कि यदि 
सामान्य सर्वेगत है तो व्यक्ति-व्यक्ति--विशेष-विशेष में प्रथक-परथक कैसे रहेगा ? वह सामान्य तो उन 
अ्रतरालो मे भी दीखना चाहिए | तथा यदि वह सामान्य एक है तो एक गो के मर जाने पर उसका गोत्व' 
सामान्य कहाँ जावेगा, क्या नष्ट हो जावेगा ? अनेक श्रापत्तियां आ जावेगी । यदि सामान्य सर्वंगत है 
तो श्रकेला ही सर्वत्र अन्वय रूप अपना ज्ञान करायेगा अ्रथवा व्यक्ति कर सहित होकर करावेगा ? यदि 
ग्रकेला ही करायेगा तो व्यक्तियों के अतराल में भी “गो है, गो है ऐसा अनुगत ज्ञान होना चाहिए । यदि 
व्यक्ति सहित सामान्य, श्रन्वय ज्ञान करायेगा तब तो सभी व्यक्तियो को जान लेने पर उनका ज्ञान 
करायेगा या बिना जाने ही ? यदि जान कर कहो तो असभव है क्योंकि असर्वज्ञ जनो को सपूर्ण अनत 
विशेषों का ज्ञान होना शक्य ही नही है। यदि बिना जाने कहो तो एक व्यक्ति को जानते ही उसमें 
“यह गाय-है, यह गाय है” ऐसा अन्वय होना चाहिए किन्तु होता नही है । जब गोत्वः एक है तब एक गाय 
में तो हो और बीच में न होकर दूर खड़ी हुई दूसरी गाय में भी हो, इस प्रकार भ्ननेकों गायों में अंतरालों 
को छोड़कर वह गोत्व' सामान्य होवे फिर भी एक ही माना जावे यह बात अ्रसभव' है। झ्रत: एक अकेला 
सामान्य सवंगत है निष्क्रिय है। पुन: एक को छोड़कर जब दूसरे में जाने लगेगा तो पहली गो सामान्य 


रहित हो जावेगी तथा वह सामान्य निष्क्रिय न होकर क्रियाशील हो जावेगा । इसलिए नैयायिक का 
सामान्य एक, सर्वंगत, नित्य और निष्क्रिय रूप सिद्ध नही होता है । 


मीमासक भाट्ट सामान्य-विशेष में सवंथा तादात्म्य मानते है किन्तु यह मान्यता भी असंभव है यदि 


बिक नमन: कण एल ज किन न न्‍ऊख पभ खत न  ञ ऊ तऊतत++ तन तहनऊत ल तहत. >ल लि जल ी-++++++++०>_तंत# 


दोनो का सर्वथा तादात्म्य होगा तब तो एक विशेष रूप व्यक्ति के नष्ट होते पर सामान्य भी नष्ट हो जावेगा 
पुनः वह सामान्य असाधारण नही रहेगा। आप भाट्ट भी नैयायिक के समान ही सामान्य को एक, निरंश, 
नित्य और सर्वंगत स्वीकार करते हो तब तो सबसे बडी आपत्ति यह है कि आपका निरंश सामान्य कही 
जा नहीं सकता । पहले के पकडे हुए विशेष अश को छोडता नही, कही से आता नही, पहले से रहता 
नही, ऐसा विचित्र सामान्य क्या वस्तु है ” समझ में नही आ्राता है। यहाँ मध्य में ही उद्योतकर नामक 
श्राचार्य कहते है कि गायो मे गोत्व ज्ञान गोपिडसे न होकर किसी भिन्न ही नित्य, सर्बंगत सामान्य से 
होता है । यह गोत्वादि सामान्य गायो से भिन्न ही है। इस पर जैनाचार्य कहते है कि यह मान्यता बिल्कुल 
गलत है देखो ! अनेक गायो में गोत्व सामान्य ज्ञान सदुश परिणाम निमित्तक ही है। वह गायों से भिन्न 
नही है क्योकि सामान्य और विश्वेष दोनो ही धर्म वस्तु में ही पाये जाते है। वृक्षों मे वृक्षत्व सामान्य है 
वह अनत वक्षो में व्याप्त है एव आम, नीम, अशोक आ्रादि विश्येष धर्म है वे विशेष धर्म एक वृक्ष से दूसरे 
वृक्ष को पृथक्‌ करा देते है श्रन्यथा अशोक की छाल लेकर श्रोषधि बनाने वाला व्यक्ति आम की छाल को 
ले आवेगा, किन्तु ऐसा है नही । अत सामान्य विशेष एक तादात्म्य रूप भी नही है। इसका और विशेष 
स्पष्टोकरण “'प्रमेयकमल मार्तड” से समझ लेना चाहिए । निप्कर्प यह निकला कि भाट्टो के द्वारा मान्य 
“करोतिसामान्य'' अनित्य, अनेक, असवंगत आर साश-अवयवबो से सहित है । जेसे कि यजन, पचन 
झ्ादि विशेष उसी भाट्ट के द्वारा मान्य अनित्य, अनेक, असवंगत, ग्रश सहित है उसी प्रकार से करोति 
सामान्य भी एक आदि रूप सिद्ध न होने से वेदवाक्य का अर्थ नही है। जिसको आप भावनावाद के 
नाम से स्वीकार करते है वह आपका सिद्धात सिद्ध नही होता है । 


भावनावाद के खण्डन का सारांश 


भावनावादी भाट्ट कहते है कि सर्वत्र भावना ही वेदवाक्य का अर्थ प्रतीति मे श्रा रहा है भावना के 
२ भेद है-शब्द भावना और अर्थ भावना । शब्द के व्यापार को शब्द भावना कहते है “अग्निष्टोमेन'' 
इत्यादि के द्वारा पुरुष का व्यापार होता है । उस पुरुष के व्यापार से धातु का अर्थ सिद्ध होता है और 
उसमे फल होता है श्रर्थात्‌ पुरुष क व्यापार में शब्द का व्यापार है तथा धात्वर्थ में पुरुष का व्यापार है 
बहौ भावना है, धातु का शुद्ध अर्थ भावना नहीं है अन्यथा विधि ही प्र्थ हो जावेगा । 

क्योकि “धात्वर्थ. कंवल शुद्धों भाव. इत्यभिधीयते सत्ता को धातु अर्थ कहने पर वह सत्ता ही 
परबरह्म स्वरूप है नियोगवादी ने इस विधिवाद का खण्डन कर ही दिया है भ्रत: वह सम्मात्र अर्थ प्रतीति 
में नही आता है। किन्तु सकल व्यापिनी “करोति क्रिया लक्षण वाली क्रिया सभी धातुओं मे सभव है 
वही सर्वव्यापिनी क्रिया भावना है “पचति, पपाच, पक््यति” इन क्रियाओं में भी 'पाक॑ करोति' इत्यादि अर्थ 
ही ध्याप्त है श्रतः “करोति क्रिया का अर्थ ही वेदवाक्य का अर्थ है। वह “करोति” किया का श्र्थ सामान्य 


भावनावाद ] (प्रथम परिच्छेद [१६७ 


रूप है और यज्यादि उसके विशेष रूप हैं यह सामान्य क्रिया कर्त्ता के व्यापार रूप है इसे ही श्र्थ भावना 
कहते हैं, शब्द का व्यापार भावना है वह पुरुष के व्यापार को कराती है झ्रत: वह भावना ही वेदवाक्‍्य 
का विषय है। 

इस पर जनाचार्य कहते है कि--यदि शब्द का व्यापार ही शब्द भावना है तो शब्द से उसका 
व्यापार भिन्‍न है या अभिन्‍न ? यदि अभिन्‍न है तो वाच्य कंसे होगा ? एक अनश में वाच्य-वाचक भाव 
सभव नही है यदि कहो कि शब्द अपने स्वरूप को भी श्रोत्रेन्द्रिय से बता देता है जैसे कि वह अपने 
व्यापार से बाह्य पदार्थ को बताता है तब तो रूपादि भी अपने विषय को बताने वाले होने से भावना 
बन जावेगे | 

यदि शब्द से उसका व्यापार भिन्‍न मानों तो शब्द के साथ उसका सम्बन्ध कंसे होगा ? एबं पुरुष 
व्यापार लक्षण श्रथ भावना भी मानना ठीक नही है अन्यथा “नियुक्तो5२हमनेन वाकक्‍्येन इस प्रकार से 
नियोग वेदबाक्य का अ्रर्थ सिद्ध हो जावेगा वह भी पुरूष के व्यापार रूप हैं। यदि आप कहो “सकल 
यज्यादि क्रिया विशेष” में व्यापी “करोति” सामान्य नित्य हैँ वही शब्द का अर्थ हैँं। क्योंकि “नित्या: 
शब्दार्थंसम्बन्धा. ऐसा वाक्य पाया जाता है किन्तु यज्यादि क्रिया विश्वेप वेद के अर्थ नही हैं क्योकि वे 
अनित्य है। यदि ऐसा कहो तब तो भवन क्रिया रूप सत्ता सामान्य भी वेदवाक्य का अर्थ हो जावे क्योकि 
वह तो करोति किया में भी व्यापक है वह सहा क्रिया सामान्य है क्‍योंकि “ पचति, पाचको भवति” 
दत्यादि से भवति क्रिया ही सर्वव्यापक हैं । 

भाट्ट --निर्व्यापा र, निष्क्रिय वस्तु में भी “भवति' क्रिया का अर्थ देखा जाता है इसलिए वह क्रिया 
स्वभाव नही है अन्यथा निष्क्रिय गुणादिको में सत्त्व का अ्रभाव हो जावेगा। 

जन -यह कथन ठीक नहीं है, क्योकि परिस्पदात्मक व्यापार से रहित में भी करोति क्रिया का 
ग्रथ विद्यमान हूँ 'तिप्ठति, स्थान करोति' ऐसी प्रतीति झाती है अतः करोति क्रिया सामान्य, नित्य, 
निरश एक और सर्वंगत हे यह बात असभव है, आप कहे कि 'करोतिसामान्य' नित्य हैँ क्योकि उसका 
प्रत्यभिज्ञान देखा जाता है | किन्तु यह प्रत्यभिज्ञान हेतु तो कथचित नित्य को ही सिद्ध करता है स्वथा 
नित्य को नही, एव वह करोति सामान्य एक न होकर अनेक है क्योकि वह 'करोति' अर्थ व्यक्ति-व्यक्ति 
के प्रति व्याप्त होने से अनेक है। अ्रनश भी नहीं है क्योकि अ्रश् सहित रूप प्रतीति है, तथा सर्वंगत भी 
नही है क्योकि व्यक्ति-व्यक्ति के भ्रतरालो मे दिखता नही है । श्रत: झ्राप भाट्ट के द्वारा स्वीकृत नित्य, 
निरश, एक सर्वंगत स्वभाव रूप 'करोति सामान्य हो नहीं सकता जो कि सम्पूर्ण यज्यादि क्रियाओं में 
व्यापी कर्त्ता के व्यापार रूप भावना” इस नाम को प्राप्त कर सके और वेदवाक्य का श्रर्थ हो सके 
अर्थात्‌ नहीं हो सकता है । भ्रत: भावनावादी की मान्यता भी श्रेयस्कर नही है । 


के 
५ 


१६८ ] भ्रष्टसह ज्ी [ कारिका ३-- 


विशेष सूचना 


पृष्ठ २९ से १६७ तक नियोगवाद, विधिवाद एवं भावनावाद 
का विषय अतीब क्लिष्ट एवं नीरस होते हुए भी 
भावार्थ-विशेषार्थ के द्वारा सरल बनाने का 
पूरा प्रयसन किया गया । 


अब आगे पृष्ठ १६६ से अपोसुषेय वेद खंडन, चार्वाक मत 
खंडन आदि का सरल एवं मधुर प्रकरण 
प्रारम्भ हो रहा है । 





बेद की श्रप्रमाणता ] प्रथम परिच्छेद [१६६ 
[ प्रत्रपर्यत जैनाचार्य्भावनावादों निराकृतो5धुना वेदस्यापौरुषेयतव निराक्रियते ] 

इति 'श्र्‌ ति!सम्प्रदायावलम्बिना मतेह्त एव न कब्चित्सवंज्न 'इत्ययुक्तं, श्र्‌ तेर- 
विशेषादप्रमा' णतापसे: । इति सूक्‍त॑ “ 'यथेव हि सुगतादय: परस्परविरुद्धक्षरिकनित्याद् - 
कान्तसमया भिधा यिन: सर्वे न सर्वेद्शिन दति न कशिचत्सवंज्ञस्तथा श्र॒तयोपि *परस्परविरुद्ध- 
कार्यार्थ 'स्वरूपा द्रर्थाभिधायिन्यः सर्वा न प्रमागाभूता:: । “इति न काचिदपि श्र तिः 
प्रमाण स्थात्‌ । न हि कार्येथें श्रतिरपौरुपेयी , ने पुनः 'स्वरूपे, येनापौरुषेयत्वात्त दन्‍्यतर- 
4श्र्‌ तिजनितमेव ज्ञान प्रमाणं दोपवर्जिते: कारणज॑नितत्वादुपपद्म त । “बाध“वर्जितत्वं!' तु 
स्नेकवाप्यस्ति हिसाद्यभिधायिन. “श्वेतमजमालभेत' भूतिकामः४” 'झ्त्यादे. “सघन 





[जैनाचार्य वेद को अ्रपौरुतेय एवं प्रमाण मानने का खण्डन करते है] 

सीमांसक--इस प्रकार से श्रुति--वेद सप्रदाय का अवलबन लेने वालो के मत-सिद्धाँतो में इसीलिए 
सबज्ञ नहों हे श्रर्थात्‌ तीर्थंकरत्व लक्षण हेतु सुगत झइदिकों में चला जाने से श्रनंकातिक है इस कारण हो 
कोई सवज्ञ नहीं है । 

जन--पह झाप मोमांसक का कथन सर्वेथा ही श्रयुक्त है क्योंकि वेद भी परस्पर विरुद्ध श्र्थ को 
कहने बाले होने से श्रप्रसाण ही हैं |# इसलिए बिल्कुल ठीक ही कहा है कि-- 

“जिस प्रकार से सुगत आदि परस्पर विरुद्ध क्षणिक, नित्यादि एकात समय--मत को कहने काले 
है अत' वे सभी सर्वदर्शी-सर्वज्ञ नही है इसलिए कोई सर्वे नही है। उसी प्रकार से वेद भी परस्पर विरुद्ध 
कार्य स्वरूप - नियोग, विधि आदि झ्र्थ को कहने वाले होने से वे भी सभी प्रमाणभूत नही है।”' 

इसलिए कोई भी वेद प्रमाणीक नहीं है ।उसी का झोर भी स्पष्टीकरण करते है 

“कार्य अर्थ में श्रुति अपौरुषेय है, किन्तु ब्रह्म स्वरूप में नहीं है' ऐसा भी आप नही कह सकते कि 
जिससे “अ्रपौरुषेय होने से इस हेलु से किसी एक वेद से उत्पन्न हुआ ज्ञान ही दोषो से रहित कारणों 
से अपौरुषेय वेदवाक्यों से उत्पन्न होने से प्रमाण हो सके, अर्थात्‌ नही हो सकता है। हिसादि का कथन 
करने वाले वेदवाक्यों मे से क्रिसी एक वेद वाक्य में भी “वाधा से रहितपना रूप हेतु” नही है। “इ्वेत- 
मजमालभेत भूतिकास  विभूति को इच्छा करता हुआा मनुष्य इवेत बकरे को मारे “इत्यादि वेदवाक्य'' 


१ इत कारिकार्थमाहुराचार्या । २ मीमासकेनोक्तम्‌ । ३ परस्परविरुद्धार्थाभिधायित्वेन । ४ सृकत भावयति । ५ स्वरूपो 
नियोग । ६ आ्रादिना विध्यादिग्रह । ७ हेतों ।५ अपौरुषेयवाक्ये € ब्रह्मरवरूपे । १० तदेव दर्शयति । ११ श्र्‌ ते: । 
१२ वचसि (कार्येर्थरवरूपे वा)। १३ वाक्यस्यथ । 


() वेद । (2) तीथथेकरत्वलक्षणस्यथ साधनस्य सुगतादिभिरनेकाँतिकत्व यत. । (3) परस्परविरुद्धकार्य स्वरूपाय्र्था-इति 
पा । (4) प्रतिपादक । (5) अपौरुषेयवाक्य. । (6) तत्रापूवाथविज्ञानं निश्चितं बाधवजित । प्रदुष्टकारणारब्ध प्रमाण 
लोकसम्मत ॥ (7) हन्यात्‌ | (8) ऐश्वय । (9) अ्रपीरुषेयवाक्यस्य । 
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हन्यात्‌” 'इत्यादेरिव ? धर्मे 'प्रमाग्पत्वातुपपत्ते,, 'पुरुषाद ताभिधायिनश्च “सर्व खत्विदं ब्रह्म ' 


“सधन हन्यात्‌”' धन सहित को मारे । इत्यादि वचन के समान ही होने से धर्म में प्रमाण नही है । अर्थात्‌ 
“सघन हन्यात्‌” यह खारपटिक जनों का सिद्धात है वह प्रमाण नही है इसका विशेष विवरण इलोक- 
वार्तिकालकार में है । 

विशेषा् -- झ्रन्य लोगों के प्रमाण का लक्षण है कि--तत्रापूर्वार्थ विज्ञान निश्चितं वाधवर्जित | 
भदुष्टका रणारब्धं प्रमाणं लोकसंमत ॥ 

इस प्रमाण के लक्षण में “वाघा से रहित होना “ग्रदुप्टकारणों से उत्पन्न होना” झादि जो हेतु 
दिये गये हैं वे घटित नही होते है । ऐसा श्लोक वातिक ग्रथ प्रथम खण्ड पेज ११४ में कहा है। यथा 
“खरपट मत" के शास्त्रों में लिखा है कि स्वर्ग का प्रलोभन देकर जीवित ही धनवान को मार डालना 
चाहिए । एतदर्थ काशोकरवत, गगा प्रवाह, सतीदाह आदि कुत्सित क्रियाये उनके मत मे प्रकृष्ट मानी 
गई हैं। किन्तु हम और श्राप मीमासक लोग उक्त खरपट के श्ञास्त्रो को रागी, ह पी अज्ञानी यक्‍ता रूप 
दृष्टका रणों से जन्य मानते है अतः वे अप्रमाण है । “नाग्निहोत्र स्वयं साधन हिसा हेतुत्वात्‌ संघनवधवत्‌ । 
सघनठधो वा न स्वर्गसाधनस्तत एवं अग्निहोत्रवत्‌ ।” आप मीमांसक के यहाँ अग्नि होत्र-यज्ञ स्वर्ग का 
साधन नही है क्योंकि हिसा का हेतु है जैसे कि खारपटिक मत में धनवान का वध कर देना स्वर्ग का ढ़ेतु 
माना गया है। अथवा धनसहित का वध स्वगं को देने वाला नही है वयोंकि वह हिसा का हेतु है जैसे कि 
अग्नि होत्र-यज्ञ । जेनाचायं के इस कथन पर मोमासक कहता है कि “विधिपूर्वकस्य पदवादिवधस्य 
विहितानुष्ठानत्वेन हिसाहेतुत्वाभावात्‌ असिद्धो हेतुरिति चेत्‌, तहि विधिपूर्वंकेस्य सधनवधस्य खार- 
पटिकाना विहितानुप्ठानत्वेन हिसाहेतुत्व मा भूदिति सघनवधात्‌ स्वर्गों भवतीति वचन प्रमाणमस्तु ” । 
अर्थात्‌ क्रियाकाण्ड विधान करने वाले शास्त्रों में लिखी गई बंदिक विधि के अनुसार किया गया पतओ 
का बच तो शास्त्रोक्‍त क्रियाओं का ही अनुष्ठान है वह लौकिक हिसा का कारण होकर पाप को पद 
करने वाला नही है श्रत: आप जैनो का “हिसाहेतुत्वात्‌” हेतु असिद्ध है हमारे अग्निहोत्र रूप पक्ष में नही 
जाता है। यदि मीमासक का ऐसा कहना है तो इस पर पुन जन कहते है कि खरपट मतानुसायाग्रियों ने 
धनवान को विधिवत्‌ मार डालने का विधान भी शास्त्रोक्‍्त क्रिया का अनुण्ठान माना है श्रतः विधिवत्‌ 


धनो का मार डालना भी हिसा का हेतु न होवे और पुन सधनवध के प्रतिपादक शास्त्र भी आप 
मीमासको को प्रमाणीक मानना चाहिए । 


अनेक पुरुषों का ऐसा भी कहना है कि ससार में प्रायः धनवान पुरुष ही अधिक अनर्थ करते 
_है हिसा भूठ भ्रादि पाप, जुआ मास आदि दुर्व्यंसन करते है, विधवा श्रनाथ, दीन गरीब आदि को दुःखी 
१ [जिनो नैकत्रापि बाधवर्जितत्वं प्रदर्शयितु हेत्वन्तरमाह| । ह ह 


(7) लौकिकवाश्यस्य । (2) खारपटिकमित्यस्थायं प्रसंग. इलोकवातिकालकारे दृष्टव्य: । (3) कार्य दूषण।.... 


बेद की प्रप्रमाराता ] प्रथम परिच्छेद [ १७१ 


इत्यादे: “सर्व 'प्रधानमेव'”' इत्यादेरिव स्वविषये प्रमाणत्वायोगात्‌ । अपूर्वाेत्व” पुनः 





करते हैं, घन के मद में श्रंघे होकर श्रनेको कुकृत्य कर डालते है श्रतः उनके मार देने से लोक के श्रनेक 
पापाचार दूर हो जावेगे एवं सज्जनों के बचे रहने से वात्सल्य प्रेम झ्रादि बढ़ेगे अत. घनिको का बध भी 
कत्तंव्य रूप है जैसे कि होम में पशुओं को हवन करना कत्तंव्य रूप है इन दोनों मे कोई अभ्रतर नहीं है। 
इस पर पुन. मीम[सक कहता है कि वेद में लिखी हुई हिंसा को करने से या युद्ध में मरने से अवश्य ही 
स्वर्ग मिलता है, किन्तु खरपट के यहा कही गईं हिसा से स्वर्ग नही मिलता है। आचाय॑ कहते है इस 
प्रकार से आप के कहने में कोई प्रमाण नही है, दोनों ही समान रूप से हिसा के कारण है अ्रतः या तो 
दोनों ही प्रमाण होंगे, अथवा दोनो के ही कथन अप्रमाण हो जावेगे । इस पर पुन: मीमांसक कहता है कि 
कल्याण की इच्छा करने वालो के द्वारा यज्ञ किए जाते है अत वे यज्ञ श्रेयस्कर है कितु सघनवध उससे विप- 
रीत होने से श्रेयरकर नही है। एवं 'यज्ञ धर्म शब्द से कहा जाता है जो यज्ञ करता है वह “धामिक कहलाता 
है | झ्राचार्य कहते है आपका यज्ञ भी सुगत जैन आदिको के द्वारा अधर्म शब्द से भी कहा जाता है । एवं सधन 
बंध भी खारपटिक और हिसक जनो के द्वारा धर्म कहा जाता है । एवं लोक गहितपना दोनों में भी समान 
है अत. सघन वध और अग्नि होन्न दोनो ही समान है। बाघ वर्जित हेतु से रहित है, अतः अ्रप्रमाण है । 
ऐसा समझना चाहिए । इसका विशेष स्पष्टीकरण इलोकवारतिकालकार प्रथम पुस्तक में देखिये। 
पुरुषार्थ सिद्ध पाय में अमृतचंद सूरि ने भी कहा है कि-- 








“धघनलवलपिपासिताना विनेयविश्वासनाय दर्शयितां। 
भटिति घटचटकमोक्ष श्रद्धेय नेंव खारपटिकानां ॥८८५॥। 
भ्र्थ--थोड़े से धन के प्यासे और शिष्यों को विश्वास करने के लिए दिखलाने वाले शीघ्र ही घड़े 
के फटने से चिडियो के मोक्ष के समान मोक्ष का श्रद्धान नही करना चाहिए। कत्थे के रग के कपड़े 
पहनने वाले एक प्रकार के सन्‍्यासी खारपटिक है वे लोग घट के फटने से चिडियों के उड जाने के समान 
ही शरीर के छूट जाने को ही मोक्ष कहते है। अतएवं इन लोगों ने सघनवध आदि कारणों से शरीर के 
नष्ट हो जाने से सुख की प्राप्ति मान ली है ऐसा मालूम पड़ता है । 


और पुरुषाद्वत को कहने वाले “सर्व वे खल्विद ब्रह्म” इत्यादि वाक्य “सर्व प्रधानमेव”” इत्यादि के 
समान ही अपने विषय को बतलाने में प्रमाण नही हैं । 


अर्थात्‌ जैसे साख्य कहता है कि सभी जगत प्रधान रूप है वेसे ही वेदवाक्य कहते हैं कि सभी जगत 
परम ब्रह्म रूप ही है जैसे आप साख्य के कथन को श्रप्रमाणीक कहते हो तथंव आपके वेद वचन भी 


१ साइख्यमते सर्व प्रधानमेव । रे भपूर्वाथग्राहित्वम्‌ । पत अनमा हा वन+ 
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(() संप्रदायस्य । (2) धर्मादी परत्रह्मादो प्रत्यक्षादिकं न प्रवर्तते भ्रतएवं श्र्‌ तेरनधिगतार्थाघिगतृत्वं। भट्टप्नतिपादितं। 
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अप्रमाणीक ही हो जाते हैं । 

विशेषाथं- साख्य ने मूल में दो तत्त्व माने है एक प्रकृति दूसरा पुरुष । प्रकृति को वे अचेतन या 
जड़ मानते है और पुरुष को चेतन । प्रकृति से महान्‌ उत्पन्न होता है। ( सृष्टि से लेकर प्रलय काल 
तक स्थिर रहने वाली बुद्धि को महान्‌ कहते है) महान्‌ से अहकार उत्पन्न होता है । अहकार से सोलह 
गण पैदा होते हैं (स्पर्शन, रसना, ध्राण, चक्षु और कर्ण ये पाच ज्ञानेन्द्रिया, वचन, हस्त, पाद पायु- मल 
द्वार और उपस्थ--मृत्रद्वा र ये पाच कर्मेन्द्रिया, मन तथा स्पर्ण, रस, गध, रूप और शब्द ये पाच 
तन्मात्रायें ये सोलह गण कहलाते है) इन सोलह गण के अन्तर्गत जो पाच तन्मात्राये हे उनसे पचभूत 
उत्पन्न होते है। 

अर्थात्‌ शब्द से आकाश उत्पन्न होता है अत. उसमें एक शब्द गुण पाया जाता है। शब्द सहित 
स्पर्श से वायु उत्पन्न होती है अ्रत. वायु मे शब्द और स्पर्श पाये जाते है। शब्द, स्पर्श से सहित रूप से 
झरिनि उत्पन्त होती है अत. उस अग्नि मे झद्द, स्पर्श ओर रूप ये तीन गुण पाये जाते है। शब्द, स्पर्श 
और रूप से सहित रस से जल बनता है । झ्रत: जल में ये चारो गुण पाये जाते है । शब्द, स्पर्ण, रूप और 
रस से सहित गध से पृथिवी उत्पन्न होती है अत. पृथ्वी में ये पाचों गुण पाये जाते है। प्रकृति से लेकर 
पचभूत तक ये २४ तत्त्व अचतन है एवं एक पुरुष तत्व चेतन हे । प्रकृति इस संपूर्ण सृष्टि को करने 
बाली है और पुरुष उसका भोकक्‍ता है। इस प्रकृति का दूसरा नाम प्रधान भी है । सृष्टि के प्रारम्भ काल 
में प्रधान अपने भीतर से ही सारे ससार को उत्पन्न करता है ओर प्रलय काल मे सारे ससार को अपने 
भीतर ही प्रलय रूप से समाविष्ट कर लेता है। यह प्रधान स्वय किसी से उत्पन्न नहीं होता है अत अजन्‍न्मा 
है। इसका मूल स्वरूप किसी के दृष्टिगोचर नहीं है ्रतः यह अव्यक्त है ओर इसके कार्य दृष्टि गोचर होते 
हैं श्रत: इसे ही व्यक्त भी कहते है । पुरुष को छोडकर शप समस्त तत्वों को (विश्वकों) उत्पन्न करने में 
यह प्रमुख कारण है अतएव यह प्रधान कहलाता है । पुरुष इससे विपरीत स्वभाव वाला है सत्त्व, रज, तम 
झ्रादि तीन गुणों से रहित है, अन्य-प्रधान को विपय करने वाला चतन है, प्रधान तो एक है, किन्तु पुरुष 
श्रनेक हैं । 

प्रधान अच्चेतन है, सामान्य है । पुरुष चेतन है, कूटस्थ नित्य है, चेतना गृण का अनुभव करने वाला 
है, ज्ञान से शून्य है, ज्ञान तो प्रधान का धर्म है । जब तक पुरुष के साथ प्रधान का ससर्गे है तभी तक 
वह पुरुष ज्ञानी दीखता है । 

कार्यों के एक रूप श्रन्वय देख जाने से तथा महत्‌ आदि भेदों का परिणाम पाये जाने से उन कार्यों 
का एक प्रधान कारण से उत्पन्न होना सिद्ध है जैसे घट, घटी, सराव, उदज्चन आदि में मिट्टी एक अ्न्वय 
रूप से मौजूद है उसी प्रकार से महान्‌ अहकार आदि कार्यों मे-सारे सृष्टि रूप जगत में एक प्रधान का ही 
झन्‍्वय पाया जाता है झत. यह सारा जगत प्रधानात्मक ही है। साख्य ने उत्पाद और विनाश को भी 
नही माना है क्योंकि यह कूटस्थ नित्यैकान्तवादी है। उसका कहना है कि वस्तु में जो उत्पाद, बिनाश 


वेद की. झप्रमाणता ] प्रथम परिच्छेद [ १७३ 


सर्वस्या: श्र तेरविशिष्ट , 'प्रमाणान्तराप्रतिपन्न धर्मादौ परब्रह्मादा तर अवृत्ते: । 





दिखता है वह केवल आविर्भाव, तिरोभाव रूप है न कोई वस्तु नष्ट हुई है, न उत्पन्न हुई है, मृत्पिड से 
घड़ा नही बना है किन्तु मिट्टी में घडा सर्देव विद्यमान था कुम्हार चाक आदि व्यञ्जक कारणों से मिट्टी में 
घट प्रकट हो गया है, पहले मिट्टी में तिरोभूत था। अतणव यह साँख्य प्रागभाव, प्रध्वसामाव को भी 
नही मानता है जिसका आगे कारिका १० वी ११ वी में अच्छा निराकरण किया गधा है। शअ्रत' यहाँ 
जैनाचार्यो का यही कथन है कि जेसे आप “सर्व वे खल्विदं ब्रह्म कहते हो वसे ही सांख्य सारे विश्व को 
प्रधानात्मक कहते है पुन. आप उनके भी सिद्धात को प्रमाण क्यो नही मानते हैं ” श्राप जिन-जिन हेतुओं 
से उनके प्रधान तत्व को दूषित करंगे हम जन भी उन्हीं-उन्‍्ही हेतुओ से आपके ब्रह्मवाद को भी 
दूषित कर देंगे । यदि आप आगम प्रमाण से अपनी मान्यता सिद्ध करेंगे तो वे साख्य भी अपने आगम को 
प्रमाण मानकर अपनी मान्यता पुष्ट करगे | अत' या तो आप ओर सांख्य इन दोनो के वचन भी प्रमा- 
णिक माने जाने चाहिए या तो दोनों के वचनों को अप्रमाणिक कहना चाहिए क्योकि और तो कोई 
उपाय है नही । 

मोसांसक--पुन सभी वेद अपूर्वार्थ को ही विषय करते है ग्रतः समान है प्रमाणातर से नही जाने 
गये धर्माद और पर-ब्रह्मादि मे उनकी प्रवृत्ति है । अर्थात्‌ धर्म अधर्म आदि अतीन्द्रिय पदार्थों को और 
परम-ब्रह्म को अन्य प्रमाण नही बता सकते है ये वेदवाक्य ही इनका ज्ञान कराते है अत. प्रत्यक्षादि प्रमाणो 
की धर्मादि मे एव ब्रह्मा आदि में प्रवु लि नही होती है । इसीलिए ये वेद “अनधिगत"--पृर्व मे नही जाने 
गये अर्थ का ज्ञान कराने वाले होने से प्रमाण है क्योकि भाट्ट ने प्रमाण का लक्षण यही माना है। 

विशेषार्थ--' अनधिगततथाभूतार्थनिश्वायक प्रमाण (नन्‍्यायदीपिका पु. १२३) इस प्रकार से 
भाट्टों ने प्रमाण का लक्षण माना है वे कहते है कि यह लक्षण मीमासक के एक भेद रूप हम भाट्टो के 
यहा अपौरुषेय वेद में पाया जाता है क्‍योंकि ध्ंग्रधर्म ओर परमत्रह्म आदि अतीन्‍न्द्रिय पदार्थों को 
प्रत्यक्ष ग्रनुमान आदि प्रमाण नहीं बता सकते है किन्तु ये वेद उनको भी बता देते है अतः हमारे बेद पूर्व 
में नही जाने गये अपूर्वार्थ को ही विषय करते वाले है और ये वेद अपौरुषय होने से प्रमाण है। ऐसा 
सर्वक्ष का अभाव करने वाले मीमॉसक स्वीकार करते है । इस कथन पर ज॑नाचार्यों ने इस भाट्ट द्वारा मान्य 
प्रमाण के लक्षण का न्यायदीपिका मे सुन्दर खण्डन किया है भ्राचाय कहते है कि आप भाट्ट--मीमासको 
का यह प्रमाण का लक्षण अब्याप्ति दोष से दूषित है क्योकि आपके द्वारा ही प्रमाण रूप से मान्य धारा- 
वाहिक ज्ञान अपूर्वार्थ ग्राही नही है। “यह घट है, यह घट है, यह घट है” इत्यादि रूप से जाने हुए को 
जानते बैठना धाराबाहिक ज्ञान का लक्षण है। भाट्ट कहता है कि धारावाहिकज्ञान भी अगले-अगले क्षण 
से सहित श्रर्थ को ही विषय करते है श्रत' अपूर्वार्थ विषयक ही है । इस पर आचार्य कहते हैं कि क्षण 


() प्रत्यक्षादि । 


श्ज्ड ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 
[कानिचितु वेदवाक्यानि रवय स्वस्यार्थ न प्रतिपादयत्यत: वेदस्य प्रामाण्य न सिद्धबति ] 

'ऩच काचिच्छ ति:' स्वयं स्वार्थ प्रतिपादयत्यन्य व्यवच्छेदेन कार्य एवार्थे * श्रहूं 
प्रमाण न स्वरूपे; स्वरूपे एब वा न कार्येड्थं सर्वथेत्यविशेष: सिद्ध: । 'ननु ” व “पदानि 
प्रत्यन्त सूक्ष्म हैं उनको लक्षित करना--जानना सभव नही है अतः धाराबाहिकज्ञानों में उक्त लक्षण की 
अध्याप्ति निश्चित है । 

[कोई भी वेद वाक्य स्वय प्पने श्रथ का प्रतिपादन नहीं करते हैं। श्रत. वेद की प्रमाणता सिद्ध नहीं 
होती है] 

जैन--कोई वेद चाहे विधि श्रर्थ ग्राही हो चाहे नियोग या भावना अर्थ ग्राही हों वे वेद स्वयं अन्य 
का व्यवच्छेद करके अपने अर्थ का प्रतिपादन नही कर सकते है । 

“कार्य-नियोग” श्रथ में ही मैं--वेद प्रमाण हूं स्वरूप में नही, अथवा रवरूप श्रथं में ही मै प्रमाण हूं 
कार्य अर्थ में सर्वथा नही । इस प्रकार से वेद वाक्य स्वय अपने अर्थ का प्रतिपादन नहीं करते है । अ्रतः 
सभी की मान्यता में वे अविशेष-समान रूप से सिद्ध है । 

बविशेषा्थ - वेद के श्रपौरुषेयत्व के खण्डन मे प्रमेयरत्न माला में भी बहुत ही सरल एवं सुन्दर विवे- 
चन है । “प्रवाहनित्यत्वेन वेदस्यापौरुषेयत्व ' मीमासको ने प्रवाह की नित्यता से वेद को अपोरुषेय माना 
है । इस पर जेनाचार्य प्रश्न करते है कि आप मीमासक सभी शब्दों को अनादि नित्य मानते हो या कुछ वेद 
विशिष्ट शब्दों को ही ग्रनादि नित्य मानते हो यदि सभी को अ्रनादि नित्य कहो तो जो शब्द लौकिक हे वे 
ही वैदिक है,पुनः वेद ही अपौरुषेय है, लौकिक या कृत्रिम शास्त्रादि के थब्द अपौरुषेय नही है यह आपने कंसे 
कहा ? श्राप तो शझ्रपनी मान्यतानुसार ससार के सभी सच्चे भूठ जैन, वौद्धआदि श्ञास्त्रों को अपौरुषेय 
मानकर सच्चे कहो । यदि आप यह पक्ष न लेकर विशिष्ट आनुपूर्वी से आये हुए विशिष्ट वैदिक शब्दों को 
ही अ्रनादि नित्य कहो, तब तो हम पुन. प्रश्न करते टे कि जिन शब्दों का अर्थ जान लिया है उनको अना- 
दिता है या जिनका अर्थ नही जाना है उनको ” इसमे यदि दूसरा पक्ष लेवो तब तो श्रापको अज्ञान रूप 
अ्रप्रमाणता ही रही । यदि प्रथम पक्ष लेवो, तब हम पुन प्रइन करते है कि उन वेदों के व्याख्यान करने 


वाले अल्पन्ष है या सर्वज्ञ ? सर्वज्ञ रूप दूसरा पक्ष तो आपको अनिप्ट ही है एबं अल्पज्न को वेद का 
व्याख्याता मानने से तो अन्यथा विपरीत अर्थ की भी सभावना हो सकती है । 


प्रयमर्थो नायसर्थ इति शब्दा बदंति न । कल्प्यो5यमर्थ: पुरुषस्ते चर रागाविविप्लुता: ॥ 
प्रधं--मेरा यह अर्थ है श्रोर यह अर्थ नही है” इस प्रकार से शब्द तो स्वय बोलते नही है । शब्दों 
का यह अर्थ तो पुरुषों के द्वारा ही कल्पित किया जाता है। और पुरुष रागादि दोषों से दूषित होते हैं 
१ पराभिप्रार्य निराकरोति जैन:। २ विधिग्राहिणी नियोगग्राहिणी वा । ३ श्र्‌ति:ः। ४ मीमासक: । 





() स्वरूप । (2) श्र्‌ तेरविशेषादप्रमाणतापत्तेरित्यत्र भाष्येडविशेषपद व्याख्यात । (3) श्र तेः स्वयमेवान्यव्यवच्छेदेन 
स्वार्थप्रतिपादन युक्तमित्याह पर । यथा घटशब्द' पटस्य व्यवच्छेदने पृथुबुध्नोदराकारे घटस्वरूपे प्रवर्तते तथा 
वेदवाक्यमिति शकामनूय वदति । (4) पचति भवतीत्यादीनि । 


बेंद की प्रप्रमाणता ] प्रथम परिच्छेद [ १७४ 


तावल्‍लोके येष्वर्थेषु प्रसिद्धानि तेष्वेव वेदे,'तेषामध्या हा रादिभिर'रथस्यापरिकल्पनीयत्वादपरि भा- 
पितव्यत्वाच्च' । सति 'सम्भवे लौकिकपदार्थज्ञरच विद्वानश्र तपूर्व काव्यादिवाक्याथ मवबुध्य- 





अतः वे रागद्वेष के वश्लीभुत होकर अन्यथा भी अर्थ कर सकते 


दूसरी बात यह है कि अत्पन्ञ पुरुष के द्वारा व्याख्यान किए गये अर्थ विशेष से “अग्निहोत्र जुहु- 
यात्‌ स्वर्गंकाम:' इत्यस्य खादेच्छवमॉसम्‌ इत्यपि वाक्यार्थ' कि न स्यात्‌ । 


(प्रमेयरत्नमाला पृ. २२०) 

टिप्पणी--अगग्निं हतीति अग्निह्ा श्वा तस्यात्र मांस जुहुयात्खादेत्‌ । अथवा अगति गच्छति इत्य- 
ग्निःस्वा, हयते5्यते खाद्यते यत्तत्‌ होन्न मास । श्नेहोंत्रमित्यग्निहोत्र' श्वरमास तज्जुहुयात्‌ खादेत्‌ स्वर्ग- 
काम: पुमान्‌ द्विज । 

झ्र्थ - “स्वर्ग की इच्छा करने वाला पुरुष अग्निहोत्र करे--हवन करे” इस वाक्य का श्र्थ “कुत्ते 
का मास खावे' ऐसा भी अर्थ क्यो न संभव मान लिया जावे ? 

अल्पज्ञ पुरुष रागादि के वशोभूत होकर उक्त वेद वाक्य का ऐसा श्रर्थ कर सकता है कि 
अग्नि को जो हने वह “अग्निहा' अर्थात्‌ कुत्ता है, उसका “अत्र' जो मांस उसे “जुहुयात्‌” अर्थात्‌ खावे । 
अ्रथवा “अगति गच्छति' इस निरुक्ति के अनुसार जो चले उसे 'अग्नि' अर्थात्‌ कुत्ता कहते है। “हयते 
अद्यते खाद्यते यत्तत्‌ होत्र" इस निरुक्ति के अनुसार 'होत्र का श्रर्थ मास है। अग्नि अर्थात्‌ कुत्ते के 
मास को खावे, इस प्रकार भी वहो अथ्थ निकल आता है। किन्तु ऐसा अर्थ आपको भी मान्य 
नही होगा, अत' अल्पनज्ञ व्याख्याता का मानना ठीक नही है | थोडी देर के लिए आप वेद का भ्रर्थ अनादि- 
काल से चली झा रही व्य|ख्यान परपरा द्वारा आया हुआ मान भी लेवे, तो भी किसी वक्ता के द्वारा गुरु 
से गृहीत अर्थ का विस्मरण हो जाने से या वचन बोलने को चतुराई न होने से अथवा दुष्ट अभिप्राय से 
गलत श्रर्थ का प्रतिपादन भी हों सकता है। आजकल भी ऐसे लोग देखे जाते है जो ज्योतिष झ्रादि शास्त्रों 
के रहस्य को अच्छी तरह जान करके भी दुष्ट अभिप्राय से गलत बता देते है या प्रतिपादन की शली न होने 
से अथवा कितने ही व्याख्याता वाक्‍्यार्थ का सम्बन्ध भूल जाने से उल्टा सुल्टा श्रर्थ भी कर देते है। श्रत: 
वेद अपौरुषेय होने से प्रमाण नही है । 
१ वेदगतपदानाम्‌ू ॥ २ झादिना प्रकरणादिग्रह । ३ गण्डकाश्चतुरों गुह्जा इत्यादि गरितपरिभाषावद्धवहारका- 


लात्पूवमस्य शब्दस्यायमर्थ इति सद्भूं तस्योत्तरकाल व्यवहारनिमित्तस्य कारण परिभाषण तस्याविषयत्वाच्चेत्यर्थ: । 
गरष्यथेंषु लौकिकपदानां सम्मवस्तेष्वेवार्थजु वेदिकपदाना सम्भवे सति । 


(।) प्रकरण--“प्रस्तावादव॒वौचित्यादं शकाल विभागत. । शब्दँरर्था. प्रतीयते न शब्दादेव केवलातू ।” प्रस्तावे--भोजन- 
प्रस्तावे सेंघवमानीयतामित्युक्ते लवण्प्व न तु सिधुदेशीयोश्वः | श्रौचित्ये--मातंगगामिनी गच्छतीत्युक्ते हस्तिनी न तु 


चाडाल: । देशे--अभयोध्यायां रामलक्ष्मणों इत्युक्ते दशरथसुतौ न तु छुकसारसौं। काले--रात्रौ पतगो भ्रमतीत्युक्ते 
ख़द्योत एवं नतु सूर्य: । 


१७६ ] अण्टसहस्री [ कारिका ३-- 


मानो दृषट । 'तद्वच्छु तिवाक्यार्थभपि कश्चित्स्वयमेवाश्र तपुवंमवबोद्ध महँतीति युक्त श्र्‌ ते: 
स्वयमेवान्यव्यवच्छेदेन स्वार्थप्रतिपादनम्‌ इति कश्चित्‌* सोपि न परीक्षाचतुरः, सर्वस्या: 
श्र्‌ूतेस्तथा'भावाविशेषात्‌ । "न॒ च भावनेव नियोग एवं वा लौकिकवाक्यस्यार्थ: शक्य: 
'प्रतिष्ापयितु , येन वेदिकवाक्यस्यापि स एवार्थ स्यथात्‌ । नापि सन्मात्रविधिरेव कस्यथचिद्‌ 
वाक्यस्यार्थ . शक्यप्रतिष्ठो, येन श्र्‌ तिवाक्यस्यापि स एवार्थोड्न्ययो गव्यवच्छेदेन स्यात्‌, *लत्ना- 
नेकबाधकोपन्यासात्‌ । ततः सुगतादिवच्छ तयोपि न प्रमागामित्यायातम । 








जज जन्नत तल जलन +ज+-+ -“+ ली जज जज+3 5. अत जज +++++ 5. + >नननकममननकन--न- 


मोमांसक -लोक में जिन अर्थों मे पद प्रसिद्ध है उन्हीं अर्थों में हो वे पद वेद में है। उन वेदगत पदों 
का अध्याहारादि-प्रकरण आदि से अर्थ परिकल्पित नही किया जा सकता है और न वे परिभाषितज्य ही 
हैं श्र्थात्‌ वेदवाक्य परिभाषण के विपय नही है। जिन श्रर्थों म लोकिक पदों का अर्थ सभव है उन्ही अर्थों 
में वैदिक पदो के श्रर्थ भी सभव है जिरा प्रकार से लोकिक पद के अर्थ को जानने वाला विद्वान्‌ अश्वुतपूर्व 
काव्यादि वाक्‍यों के अर्थ को समझता हुआ देखा जाता हे। उसी प्रकार से कोर्ड मनुष्य स्वय ही अश्वुतपूर्व 
वेदवाक्य के अर्थ को भी समझने में समर्थ हो सकता है। इसालाए बेद स्वयमेव अन्य का व्यवच्छेद करके 
पपने अर्थ का प्रतिपादन करते है यह कथन युक्त ही है। 

जन - ऐसा कहने वाले आ्राप मीमासक भी मीमासा-परीक्षा करने में कुणल नहीं है । क्योंकि सभी 
वेदों में तथाभाव-लौकिक वाक्यार्थ के अनुसार अर्थ का प्रतिपादन करना समान ही है। लौकिक वाक्य 
का अर्थ भावना ही है अथवा नियोग ही है, ऐसा अर्थ व्यवस्थापित करना शक्य नहीं है कि जिससे वेदिक 
वाक्य का भी वहीं पर्थ हो सके अर्थात्‌ नही 6 सकता है एवं किसी वेद वा का अ्र्थ सन्मात्र विधि 
ही है ऐसा भी कहना शक्‍य नही है कि जिससे वैदिक वाक्य का भी अन्य का व्यय 
हो सके श्रर्थात्‌ नही हो सकता क्योकि उन बंद वाक्यों में तो अनेक बाधाये दी गई 
आदि के समान वेद भी प्रमाण नही है यह बात सिद्ध हो गई । 


२ करके वही अर्थ 
। इसलिये सुगत 


विज्येषाथं-- रलोकवातिक मे इस अपीरुषेय्र वेद के खण्डन में विशेष रूप से बिचार किया गया है । 
मीमॉसक ने अनादिनिधन अपौरुषेय वेदबाक्यों से ही अतीन्‍न्द्रिय पदार्थों का ज्ञान होना माना है 4 सर्वज्ञ 
को तो मानते नही है । इस पर ज॑नाचार्य ने प्रझन किया कि तम्हारे वेदवाक्‍्या का व्याख्याता रागी 
बीतरागी ? तब उन्होंने बताया कि हमारे बेद के अर्थ के व्याख्यान करने वाले मनु, याज्ञवल्क 
ध्रादि ऋषियों को उस बेद के अर्थ का पूर्ण शान था अत उनको वेद के विपय में रागद्वंघ का अभाव 
इस पर जनाचाय कहते है कि भाई ! यदि आझाप मूल से सवज्ञ मान लंबे तब 


व्यास 
चथा। 
तो ठीक है अन्यथा 
३ लीकिक ववाक्यार्थ निसारेणार्थस्थ प्रतिपादकत्वभावाविशेषात्‌ । 








१ लौकिककाव्यादिवाक्यार्थंभिव । २ मीमासक । 
४ एतदेव भावयति जन: । ५ स्वश्वतिष । 











() घटदब्दस्थ यथा घटार्थो न तथा भावनानियोगावर्थ । ००७४ ४४9४2/७9 ७७४79 छ5: 


बेंद की श्रप्रमाशता ] प्रथम परिच्छेद [ १७७ 
तो अन्ध-परपरा न्याय ही लागू होता हैँ! इस अध परम्परा से तो वेद के अर्थ का निर्णय होना 
बनता नहीं है। एक श्रधे ने दूसरे अधे का हाथ पकडा, दूसरे ने तीसरे का, तीसरे ने चौथे का 
इत्यादि रूप से करोडों भी अंधो की पक्ति लगा दी जावे तो क्‍या सबको दीखने लग जावेगा ? 
हाँ ! उन पंक्तियों में यदि एक प्रधान चक्षुष्मान्‌-प्रांख सहित व्यक्ति को जोड़ दीजिए तो वह 
सबको भी इच्छित स्थान पर पहुँचा सकता है। तथंव मूल में आप सब एक सर्वज्ञ-सबंदर्शी मान 
लीजिए । उसी सर्वज्ञ की मान्यता से उनके वचनों से भी सभी छद्यस्थों को श्राज तक भी भ्रर्थ का 
निर्णय हो जावेगा । किन्तु मीमासक सर्वज्ष को न मानकर केवल अपने बेद को ही प्रामाणिक सिद्ध करने 
में लगा हुआ है । उसका कहना हे कि व्याकरण, कोप और व्यवहार आदि से शब्दो का वाच्य श्र्थ जाना 
जाता है जो विद्वान पुरुष व्याकरण, न्याय आदि के अभ्यास से लोक में बोले जाने वाले घट, पट, श्रात्मा 
आदि पदो के अर्थ का निव्चय कर लेते है । उसी के समान-लौकिक पदों के अर्थ के समान ही वेदों में भी 
“झग्निमीड पुरोहित यजेत' आदि पद पाये जाते है । अत वेद के पदों का अर्थ भी व्युत्पन्न विद्वान्‌ को 
अपने आप ही हो जावेगा और पदों के अर्थ का निश्चय कर लेने पर वाक्य के अर्थ का निशुचय भी हो 
जावेगा । जैसे कि कोई विद्वान्‌ चन्द्रप्रभ, गद्याचितामणि आदि काव्य ग्रन्थों के पढ़ लेने पर अश्न्‌ तपूर्व-महा- 
पुराण, धर्ंशम भ्युदय झ्रादि काव्यों का अर्थ ग्वय कर लेता है या अ्रष्टसहस्री, इलोकवातिक आदि ग्रन्थों को 
गुरु मुख से पढ लेने पर न्यायकुमुदचंद्रोदय, प्रमयकमलमार्तड आदि न्यायग्रन्थों का श्र्थ भी स्वयमेव 
समभकर समझा सकता है या गणित के नियमों को जानकर नवीन-नवीन गणितके प्रश्नों का उत्तर 
भाट दे देता है । इसी तरह से व्याकरण आदि के विशेपज्ञान से वंद का अर्थ भी समझ लिया जावेगा, 
ग्रत अतीन्द्रिय पदार्थों के ज्ञान के लिए सर्वज्ञ की कोई आवश्यकता भी नहीं है और बेद के अथ्थे का 
निश्चय करने में सर्वथा वीतरागी की भी आवश्यकता नही है और हमारे यहाँ अ्धपरपरा भी नही है । 
लोक में आजकल हम लोगो से बोले हुए पद और वंद में लिखे हुए पद यद्यपि एक ही हैं । किन्तु 
उन पदों के अनेक श्रर्थ भी व्यवस्थित हो सकते है। भ्रत एक अर्थ को छोड कर दूसरे इष्टञर्थ में ही कारण 
बताकर उसकी व्याख्या करनी चाहिए, अन्य अर्थ में नही, इस प्रकार छाब्दों के अर्थ का निश्चय करना 
श्रशक्य है। 
टिप्पणीकार श्री लघुसमतभद्र स्वामी ने भी कहा है कि प्रकरण आदि से अनेक श्रर्थ देखे जाते है-- 
“प्रस्तावादथवो चित्याह श-काल-विभागत: । शब्दे रर्था: प्रतीयते न शब्दादेव केवलात्‌' ॥ 
श्र्थ--प्रकरण से भ्रथवा उचितरूप से या देश और काल के निमित्त से शब्दो के द्वारा अर्थ का बोध 
किया जाता है, किन्तु केवल शब्द मात्र से ही अर्थ का ज्ञान नही होता है । उसी का स्पष्टीक रण करते हैं- 
प्रकरण से--भोजन के समय किसी ने कहा कि--“सेघवमानीयतां” सेघव लावो तो सेधव शब्द सें 
यहाँ नमक ही लाया जाता है, किन्तु सिन्ध देशीय घोड़ा नही लाया जाता है। 








९७७ अ्रष्टसहसी [ कारिका ३-- 








प्रोचित्य भर्थ सें--.मातंगगामिनी गदचछति” मातग गामिनी जाती है इतना कहने पर हस्तिनी जा 
रही है यह अर्थ होता है न कि चाँडाल की स्त्री । 
देश के प्रसंग में---अयोध्याया रामलक्षणो” ऐसा कहने पर दशरथ के पुत्र ही समझा जाता है न 
कि शुक और सारस पक्षी । अर्थात्‌ राम लक्ष्मण का अर्थ शुक, सारस भी होता है किन्तु “अयोध्या में 
ऐसा देश शब्द का प्रयोग करने पर शुक सारस नही समझा जाता है। 
काल झर्थ सें--राजौ पतगो अमति” रात्रि में पतग अ्मण करता है। इतना कहने पर रात्रि शब्द 
काल वाची होने से पतग का श्रर्थ खद्योत ही करना चाहिए न कि सूर्य । यद्यपि पतग का प्रथ॑ सूर्य है फिर 
भी रात्रि में सूर्य नही रहता है | इत्यादि रूप से प्रकरण से भी शब्द से भ्र्थ का निश्चय किया जाता है | 
इस पर जैनाचार्यो का कहना है कि कही-कहीं प्रकरण से भी अनेक प्रकार के श्र्थ उपयोगी दीखते 
हैं जैसे कोई राजकुमार सज्जीभूत होकर बाहर जाने के लिए तैयार बेटा है और ककड़ी खा रहा है ऐसी 
दशा में “संधवलावो” कहने पर संधव शब्द के उस समय घोडा और नमक दोनो ही अर्थ प्रकरण प्राप्त 
है | 'द्विसधान' काव्य में एक साथ ही प्रत्येक शब्द के पाइव और रामचन्द्र के चरित्र पर घटित होने वाले 
दो दो अर्थ किए गये है । अत अल्पज्ञ, लौकिक विद्वान, प्रकरण आदि के हारा अनक अ्थों को प्रतिपादन 
करने वाले बेद के शब्दों की टीक, ठीक एक ही अर्थ में व्यवस्था नहीं कर सकंगे शौर यदि एक ही अर्थ 
व्यवस्थित होता तो यह प्रभाकर, भाट्टू और ब्रह्माद्ंतवादी जनों का इतना विसवाद भी क्‍यों होता ? 
देखों ” कोई तो कामधेन्‌ के समान उन वेदवाक्यों से कर्मकाण्ड झर्थ तिकालते है, कोई चार्वाक “'अ्न्नाहे 
पुरुष: श्रादि श्र तियो से अपना जडवाद पुप्ट करते हे, कोई अद्वतव।दो उन मत्रो से ब्रह्मबाद सिद्ध करते 
है । आप मीमासक भी नियोग और भावना रूप अर्थ में परस्पर में विवाद कर रहे है। यदि बेद का अर्थ 
पहले से ही निर्णात होता तो इतने हिसापोषक या हिसा के निषधक लथा केवल जड़वाद या केवल आत्म- 
वाद रूप विरुद्ध व्याख्यानों के द्वारा परस्पर में कगई क्यों देखे जाते है ? यदि आप कहे कि वेद के श्रर्थो 
को जानने वालों का ज्ञान मद है अत भगड देखे जाते है किस्तु प्रतिभाशाली मनु आदि ऋषि एक ही 
अर्थ करते है वे सातिशय प्रज्ञाशाली है | वेदों के अर्थों को स्मरण रखने की पूर्ण रूप से विशेषता उनमें 
है । पुन. जैन प्रश्न करते है कि उन मनु, याज्ञवल्क आदि ऋषियों की बुद्धि मे विशेषता कंस आई है? 
तब मीमासक ने कहा कि उन ऋषियो ने पूर्व जन्म में श्र॒त का अ्रभ्यास किया है। तव प्रइन यह होता 
है कि इन भनु आदिकों ने पूर्व जन्म में श्रत का अभ्यास स्वय किया है या गरु की सहायता से ? यदि 
स्वतः कहो तो सभी ही पूर्व जन्म में स्वत' वेद का अभ्यास कर सकते है । यदि ग्रुरु से कहो तो गुरु 
गैन है ? चतुर्मुख ब्रह्मा को कहो तो भी ब्रह्मा को भी अनादि कालीन वेदों का ज्ञान कंसे हुआ ? 
क्योंकि श्राप ब्रह्मा को भी अनादि कालीन सर्वज्ञ नही मानते है । फिर भी मीमासक बोलता ही जाता है 
कि यद्यपि वेद एक है किन्तु उसकी हजारो श्ाखाये है, स्वर्ग में ब्रह्मा बहुत दिनों तक वेद को पढ़ते हें 


- झार्वाक मत खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [१७६९ 
$ अन्त्यात्‌ चार्बाक: सर्वक्षस्याभाव साधयति तस्य निराकरण ] 
'तथेष्टत्थाददोष 'इत्येकेषामप्रमारिणक वेष्टि:*।'न कव्चित्तीर्थकर: प्रमाणं, नापि 
“समयो वेदोन्यों वा "तर्क', 'परस्परविरोधात्‌ । 
फिर वहा से अवतार लंकर वे मनुष्य लोक में मनु आदि ऋषियों के लिए वेद का प्रकाशन श्षान करते है. फिर 
ब्रह्मा स्वर्ग को चले जाते है और वहाँ हजारो वर्ष तक वेद का स्मरण, चितन, अभ्यास करते रहते हैं । 
घुन. स्वर्ग से उतर कर मत्यं लोक में आकर उन्हीं मनु आदि ऋषियों को वेद के ज्ञान का प्रकाशन करते 
हैं श्नौर वे मनु आदि ऋपषपीश्वर उस समय में अनेक जीवो को वेद का ज्ञान करा देते है । इस प्रकार से 
ब्रह्मा और मनु आदि को परपरा भी अनादि काल से चली आ रही है | इस पर जैनाचार्य कहते हे कि 
ग्रापका कथन “बदतों व्याघाव ” नाम के दोष से दूषित है । जंसे कोई पुरुष जोर-जोर से कहे कि “मैं 
मोनकब्रती है” यह वचन स्व वचन बाधित है । क्योकि आप मीमॉसको ने सभी ही पुरुषों को अ्रतीन्द्रिय 
पदार्थों के ज्ञान रो रहित ही माना है। ब्रह्मा, मनु, बृहस्पति, जेमिनी आदि को भी सूक्ष्म परमाणु, आकाश, 
पुण्य-पाप आदि अतीन्द्रिय पदार्थों का ज्ञान कहना शक्‍य नही है। पुन ब्रह्मा ने भी स्वर्ग में क्‍या पढा, 
किससे पढ़ा ? इत्यादि प्रश्न उठते ही चले जावेगे। 
एक किवदती है कि “ढेकी स्वर्ग मे चली जाय तो भी धान ही कूटेगी ?  श्रत. तुम्हारा कथन सिद्ध 
नही हो पाता है कि वेद “अपौरुषेय” होने से प्रमाण है । 





बेद की प्रमाराता के खण्ठन का साराश 

सुगत आदि सभी परस्पर में विरुद्ध अर्थ का कथन करने वाले होने से सभी सर्वंदर्शी, सर्वन्ञ नही 
है अत. कोई भी सर्वज्ञ नही है ऐसा भी नहीं कहना क्योकि आपके अ्रपौरुषेय वेद भी प्रमाण नही है जंसे 
आपने “सर्व वे खल्विद ब्रह्म” कहा है वैसे ही साख्य ने कहा है कि “प्रधानमेव सर्व सभी जगत प्रधान 
रूप है। तथा कोई भी वेद चाहे विधि अर्थ ग्राहो हो चाहे नियोग एव भावना अर्थ ग्राही हो वे स्वयं अन्य 
का परिहार करके अपने अर्थ का प्रतिपादन नही करते हैँ “नियोग श्र में हो मै प्रमाण हूं, विधि में 
नही या भावना मे ही मै प्रमाण हूँ नियोग मे नही” इत्यादि एवं कोई भी मनुष्य अश्रुत-पुर्वं-पहले 
नही सुने हुए वेद वाक्य के अर्थ को समझने में समर्थ नही हो सकता है श्रतः सुगत श्रादि के समान झापके 


वेद भो अप्रमाण ही हे । क्योंकि परस्पर मे विरोधी हे । 
[ चार्वाक स्ञ्ञ के प्रभाव को सिद्ध करना चाहता है उसका निराकरण ] 


जार्वाक-हमे वेसा ही इष्ट हे श्रतः कोई वोष नहों है। प्रर्थात्‌ कोई भी सर्वज्ष महीं हो सकता है, 
यही बात हमें इ५्ट हे इस मान्यता में तो कोई भी दोष नहीं है । 


की यम अर मन 
१ इतश्चार्वाकमतप्रसज्भ- । २ प्रत्यक्षमेवेक प्रमाणमिच्छन्ति एक चार्वाकास्तेषाम्‌ । ३ प्रमाणरहिता । ४ तकोनुमानस्‌ । 
५ सर्वेथा नित्यत्वानित्यत्वादिसमयंनार्थ सौगतकापिलादिप्रयुक्‍तानुमानाना परस्परविरोधात्तकंस्य परस्परविरोध: ! 


(0) मूल व्यास्याति | (2) प्रागम: | (3) सुगतादि।.. 





१८० ] अष्टसइसी [_ कारिका ३७-- 
१“तर्कोप्रतिष्ठः श्रुवयो "विभिन्‍ना नेको सुनियंस्थ वच: प्रमाणस्‌ । 
*घमंस्य तत्त्व 2तिहित॑ गरुहायां उमहाजनो “येन गतः स पन्था:” ७ इति बचनात्‌ 
करिचिद! देवतारूपो गुरुब हस्पतिर्भवेत्‌ संवादक, प्रत्यक्षसिद्धपृथिव्यादितत्त्वो- 
पदेशात्‌। इति” प्रत्यक्षमेकमिच्छन्ति ये तेषां लौकायतिकानामिष्टिरप्रमारिकंव, प्रत्यक्षतस्तद्‌“- 
व्यवस्थापनासम्भवात्‌ । न खल प्रत्यक्ष सर्वज्ञप्रमारान्त'राभावविषयम्‌ अतिप्रसइगात्‌* । 
'्सर्वेज्ञस्य हि मुने: प्रमाणान्तरस्य च वेदाद्यागमस्यानुमानस्य च तकख्यिस्थाभाव॑ यदि 
“किडिचिद'व्यवस्थापयेत्‌, तत्राप्रवत्तमानत्वात्‌, तदा“पुरुषान्तरादिप्रत्यक्षान्तराणामप्यभावं 
जैन-- यह प्रापकी मान्यता भी प्रमाण रहित हो है। * 
सार्बाक--हमा रे यहाँ ऐसा वचन है कि-- 
कोई तीर्थंकर प्रमाण नही है, न कोई आगम है, न वेद है, अथवा न कोई तक-अनुमान ही प्रमाण 
है । बस ! हम एक प्रत्यक्ष प्रमाण को ही स्वीकार करते है । क्योकि तीर्थकर आदि सब में परस्पर में 
विरोध देखा जाता है क्‍योंकि कहा भी है-- 
इलोकार्थ--तर्क--अनुमान अव्यवस्थित है, शास्त्र नाना अर्थो का प्रतिपादन करते है, सुगत, कपिल 
झथवा जिन कोई एक भी सगवान-तीर्थकर नही हे कि जिनक बचन प्रमाण हो सके । इसलिए धर्म का 
स्वरूप गुफा में रखा हुआ है जिस मार्ग से महापुरुष गये हुए हूं वही मार्ग है ।॥ 
श्रत. कोई देवता रूप वृहस्पति गुरु ही सवादक-प्रमाण भूत हो सकता है क्योकि बह प्रत्यक्ष से 
सिद्ध प्रृथ्वी श्रादि भूत चतुप्टय का उपदेश देता है। अत . हम चार्वाक एक प्रत्यक्ष प्रमाण को ही मानत हें । 
टिप्पणी में ऐसा भी पाठ है कि कोई अदेवता रूप-असवज्ञ रूप वृहसपति नामक गुरु ह॑ वही प्रमाणभूत हू 
इत्यादि । 
जन इस प्रकार से आप एक प्रत्यक्ष प्रमाण ही स्वीकार करते हे श्रत श्राप “लौकायतिक'” इस 
सार्थक नाम वाल हे किन्तु आपकी मान्यता भी अप्रमाणीक ही है । क्योंकि प्रत्यक्ष से आपके सिद्धान्त 
की भी व्यवस्था करना सभव नही है । 
झ्ापका वह प्रत्यक्ष प्रमाण स्वज्ञ एवं प्रमाणांतर के श्रभाव को विषय करने वाला नहीं है, ध्न्यथा 


झति प्रसंग भरा जावेगा ।* 
सर्वज्ञ-मुनि और प्रमाणॉतर अर्थात्‌ वेदादि आगम, अनुमान एवं तर्क इनक अभाव को यदि कोई 


१ श्रव्यवस्थित: | २ नानार्थप्रतिपादकत्वेन | ३ सुगत कपिलों जिनो वा। ४ ततदच । ५ पथा। ६ प्रमाणा- 
भूत: । ७ इतो जन झाह | ८ सर्वज्ञादिपरोक्षार्थाभावस्य प्रमागरय । € तादि. (सर्वज्ञप्रमाणान्तरयोरभाव-) । १० 
प्रतिप्रसड़मेव विवृणोति। ११ चार्वाकाभिमतम्‌ । १२ प्रत्यक्ष सर्वज्ञप्रमाणान्तरयोरभाव व्यवस्थापयति--तत्नाप्रवत्त - 
मानत्वात्‌ । यद्यत्राप्रवत्त मान तत्तस्याभाव व्यवस्थापयति खरविधाणादिवत्‌ । १३ देशान्तरकालान्तरबत्ती पुरुषोत्र ग्राह्म । 





() नासौ मुनि: इति पा. । (2) अ्रप्रयोजवत्वात्‌ । (3) ग्रोपालादि । (4) कश्चिददेवतारूपो इति पा. । अ्रदेवता- 
--भरसबेज्ञतारूप इत्य्थों भवति | (5) किचित्‌ प्रत्यक्ष व्यवस्थापयेत्‌ इति पा.। 


चार्वोकमत खेडन ] प्रथम परिच्छेद [ १८१ 


तदेव गमयेत्‌ तद्बिषयागा च 'क्ष्मादीनाम । इत्यतिप्रसद्भ. स्वयमिष्टस्य वृहस्पत्यादिप्रत्य- 


क्षस्यापि “विषयस्याभावसिद्ध 
[चावार्क कथयति अस्मदीयवृहस्पतिगुरों प्रत्यक्ष स्वस्थ पृथिव्यादिचतुष्टयस्य ज्ञानं कारयति इति मान्यतायाँ 
जैनाना प्रत्युत्तर वर्तते] 
ग्रथ प्रत्यक्षान्तर स्वयमात्मान' व्यवस्थापयति पृथिव्यादिस्वविषयं च, तत्र प्रवर्त्त- 
नात्‌ । अतो न तदभावश्रसज्ञ इति मत »*तहीं स्वज्ञोपि स्वसवेदनादात्मान स्वर्गापूर्वादिवि- 
षय* च व्यवस्थापयतीति कथ तदभावसिद्धि. ? “ प्रमागान्तरस्य च तहचनस्य " हेतुवाद- 


प्रत्यक्ष व्यवस्थापित करे तो वहाँ उन विषयो में उस प्रत्यक्ष की प्रवृत्ति नही है। अन्यथा पुरुषातरादि-- 
देशा तर, कालातरवर्तो पुरुषों के प्रत्यक्षातर के अभाव को वही प्रत्यक्ष बतला देगा और उनके विषय 
पृथ्वी आदि विषयो को भी वही प्रत्यक्ष बतला देगा । 

पुन. स्वय इप्ट वृहस्पति आदि के प्रत्यक्ष के भी स्वविपय का अभाव सिद्ध हो जाने से अति प्रसंग 
था जावेगा । 

| ज्ञार्वाक कहता है कि हमारे वृहस्पति का प्रत्यक्षा ग्व और पृथ्वी आदि चतुष्टय को बतलावा है। झ्रत सर्वज्ञ 
कोई नही है--४स पर जैनाचार्य का उत्तर | 

चार्वाक- प्रत्यक्षातर--बृहस्पति का प्रत्यक्ष स्वय अपने स्वरूप को और पृथ्वी आदि स्वविषयों को 
व्यवस्थापित करता है क्योकि वह उन विपया में प्रवृत्ति करता है। इसलिए उस प्रत्यक्ष के अभाव का 
प्रसग नही झाता है । 

जेन - सर्वज्ञ भगवान भी स्वसवेदन से अपने को एवं स्वर्गादि, अ्रपूर्व - धर्माधर्माद विषयो को 
व्यवस्थापित करता है इसलिए उस सर्वज्ञ के अभाव की सिद्धि केस हो सकती हे ? 

एवं वही सर्वज्ञ, प्रमाणातर--तकं, उसक वचन हेतुवाद रूप- अनुमान रूप तथा अहेतुवाद रूप- 
आगम प्रमाण की व्यवस्था कर देता है । इसलिए भिन्‍न प्रमाणो का अभाव भी कंस सिद्ध होगा ? 

चार्वाक--आपका सर्वज्ञ स्वपर का व्यवस्थापक है इस विपय को सिद्ध करने के लिए कौन सा 
प्रमाण है ? 

जन--पुनः आप स्वप्रत्यक्ष रूप एक प्रमाण मानने वाले चार्वाक के यहाँ भी प्रत्यक्षातर-बृहस्पति 
का प्रत्यक्ष स्वपर को विषय करने वाला है इसमें भी क्‍या प्रमाण है ? 

चार्वाक--उस प्रकार से प्रसिद्धि हे अर्थात्‌ वृहस्पति का प्रत्यक्ष स्व पर को ग्रहण करने वाला है 


१ वहस्पतिप्रत्यक्षान्तरमोचराणाम्‌ । २ चार्वाक. । ३े स्वयं रवरवरूपम्‌ । ४ जेनः। ५ श्रपूर्व धर्माधर्मादि। ६ तस्य 
सर्वश्षस्य । ७ तक्कंहपस्य । ८ हेतुवादरूपस्यानुमानस्पेत्यय. । अ्रहेतुवादरूपस्थ आ्रागमस्येत्यर्थ 





(!) स्विषयस्य इति पा. । स्वविषयस्येति वा प्रतिभाति । 


$०२- ] प्रध्टसहसी [कारिका ३--- 


रूपस्याहेतुवादरूपस्थ' च स एव व्यवस्थापक. स्यादिति 'कुतस्तदभावसिद्धि: ? सर्वज्ञ: 
स्वपरव्यवस्थापकोस्तीत्यत्र कि प्रमाशमिति चेत्‌ 'स्वप्रत्यक्षेकप्रमारावादिन- प्रत्यक्षास्तरं' 
स्वप रविषयमस्तीत्यत्र कि प्रमाणम्‌ ? तथा प्रसिद्धिरन्यत्रापीति न प्रत्यक्ष तदभावावेदकम, 
अतिप्रसड्भस्य दुष्परिहारत्वात्‌ । 'नानुमानम्‌, अ्रसिद्ध:” । 'प्रत्यक्षमेकमेव” प्रमाराम्‌*, 
'अगौगात्वात्प्रमाणस्य/' अनुमानादर्थनिश्वयो दुर्लभ । 'सामान्ये सिद्धसावनाद" विशेषेनु- 
गमाभावात्‌ “सर्वत्र विरुद्धाव्यभिचारिण: संभवात्‌ । इति स्वयमनुमान निराकुवेन्ननुमाना- 
देव सर्वज्ञप्रमाग्पान्तराभाव व्यवस्थापयतीति कथमनुस्मत्त ? प्रतिपत्तु:” प्रसिद्ध हि प्रमारां 


इस प्रकार से हमारे यहाँ गुर परम्परा से प्रख्याति है । 

जेन--यदि ऐसा कहो तो अप्रन्यत्र-हमारे यहाँ भी सर्वज्ञ के प्रत्यक्ष में भी ऐसी गुरु परम्परा से 
प्ररि द्वे है। इसलिए प्रत्यक्ष प्रमाण उस सर्वज्ञ के अभाव को सिद्ध करने वाला नहीं है। अन्यथा-म्रति- 
प्रसग का परिहार करना कठिन हो जावेगा। एव ग्रनुमान प्रमाण भो सर्वज्ञ के श्रभाव को सिद्ध नहीं कर 
सकता है क्योंकि प्रापके यहां श्रतिद्ध है भर्थात्‌ श्रापने श्रनुमान प्रमाण को माना हो नहीं है £ । 

झापने कहा है कि “प्रत्यक्षमेकमव प्रमाण" अत वही प्रत्यक्ष प्रमाण ही मुख्य है पुन. अनुमान से 
इस प्रत्यक्ष के विषय भूत अर्थ का निश्चय कंसे होगा ? अर्थात्‌ होना दुलंभ ही है। हे चार्वाक ! आपने 
तो अनुमान का निराकरण करने के लिए कहा है कि--“अनुमान सामान्य को सिद्ध करता है या विशेष 
को ? ' यदि सामान्य को कहो तो सिद्ध साधन ही है क्योंकि व्याप्ति के निश्चय के काल में ही सामान्य 
सिद्ध हो चुका है । 

एवं दूसरा पक्ष लेवो तो विज्येप पव॑ताद साध्य में “जहा धूम है वहा पर्वताग्नि है” ऐसा अनुगम- 
अन्वय ज्ञान नही है श्रतः सभी जगह अनुमान मे विरुद्धादि दोप आने है । 5 

इस प्रकार से आप स्वय भ्रनुमान का निराकरण करते हुए भी अनुमान से ही सर्वज्ष और प्रनुमान, 





१ प्रमाणान्तराभावसिद्धि: । २ चार्वाक । ३ जैन । ४ वार्वाकस्थ। ५ बहस्पतिप्रत्यक्षम्‌ । ६ चार्वाको वदति-बह- 
स्पतिप्रत्यक्ष स्वपरग्राहकमित्यस्माक गुरुपरम्परया प्रख्यातिरस्तोति चेत्तदन्यत्रापि स्ज्ञप्रत्यक्षेप्येव भवतु । ७ श्रन्यथा पक 
चार्वाक ग्राह-प्हमनुमानेन स्वेज्ञाभावं साधये । पर आह-भवस्मतेनुमान नार्ति सिद्धे रघटनात्‌ । € चार्बाक. | १७ 
“प्रमाण तहि गोणत्वात्‌” इत्यादि पाठान्तरमू | ११ अमुख्या (पनुमानत ) न्युस्यप्रत्यक्षप्रमाणस्यार्थनिश्चयो दुर्लभ: । 
१२ प्रत्यक्षस्य । १३ है चार्वाक अनुमाननिराकरणार्थे त्वमेव वदस्सि । एव किम ? प्रनुमान सामान्य साधयति विशेष 
वा ? सामान्य चेत्सामान्ये सिद्धसाघनादित्यादि | १४ व्याप्तिनिश्वयकाले एवं सामान्यस्य सिद्धत्वात । विशेषे पर्वतादो 
साध्ये यत्र घूमस्तञ्न पव॑ताग्निरित्यनुगमाभाव.। १५ प्रनुमाने । १६ बिरुद्धस्थेत्यथ: हेतोरित्यथ्थ, । १७ चार्चाकस्य। 


+++++-+++>++..........त.. 
"+-+----..त...0.0हतु.. 





() तकंश्षास्त्रस्य, परमागमस्य । (2) ननु अनुमाना्सिद्धावषि सर्वेशाद्यभावो 
रभ्य योज्य । 





भावनावाद | प्रथम परिच्छेद [ १८३ 


स््रध्मेयस्य निश्चापकं, नाप्रसिद्धम,' अ्रतिप्रसज्भादेव । 
तक आ्रादि भिन्‍न प्रमाणों के अभाव को व्यवस्थापित करते है इसलिए आप अनुनमत्त कैसे हैं ? अर्थात्‌ 
झ्राप उन्‍्मत्त सदश ही है । 

क्योंकि जानने वाले प्रतिपत्ता के यहाँ प्रसिद्ध ही प्रमाण अपने प्रमेय का निश्चय कराता है किन्तु 
अप्रसिद्ध प्रमाण नही कराता है अन्यथा अति प्रसग आ जाता है अर्थात्‌ खरविपाणादि भी प्रमेय की 
ब्यवस्था करने लग जावंगे। न 

भावार्थ - चावकि पृथिवी, जल, श्रग्नि और वायु रूप भूत चतुप्टय को मानता है श्रौर इन्ही के 
सयोग से चंतन्य स्वरूप आत्मा का प्रादुर्भाव भी मान लेता है और जीव के मरने के बाद उस चैतन्य 
की भी समाप्ति कहता है | श्रात्मा नाम के तत्त्व को वह चार्वाक नही मानता है प्रतएव ईश्वर के अस्तित्व 
को भी बह स्वीकार नही करता है। तथा प्रत्यक्ष प्रमाण के सिवाय अनुमान, आगम एव तर्क नाम के 
प्रमाण भी उसके सिद्धान्त में नही है, न सर्वज्ञ का अस्तित्व ही है क्योकि आत्म तत्त्व को माने बिना सर्वज्ञ 
को मानना तो कथमपि शक्य नहीं है जैसे बॉस के बिना बासुरी नही बजती है। इन नास्तिक वादी 
चार्वाक जनों को जो कुछ इन्द्रिय प्रत्यक्ष से दिखता है बही विद्यमान है इन्द्रिय ज्ञान से परे जो वस्तुएं 
है वे सब॒॒ अप्रमाण है। क्‍या पता-यदि चार्वाक के घर में बालक जन्मे और उसके पिता या पितामह 
का बाहर मे ही मरण हो जावे तब वह बालक शायद बड़ा होकर अपने पिता और पितामह आदि के 
अस्तित्व को भी नहीं मानेगा । इतना सब कुछ होने पर भी वह चार्वाक एक बृहस्पति नाम के अपने 
गुरु को मान रहा है जबकि वे गुरु भी हम और आपको इन्द्रिय के द्वारा प्रत्यक्ष नही हो रहे है। श्रत: 
जैनांचार्यों ने उस चार्वाक से यह प्रश्न किया कि भाई ' तुम किस प्रकार से वृहस्पति गुरु देव का अस्तित्व 
मानते हो और किस प्रमाण से सर्वज्ञ, अनुमान, तक॑ और झागम तथा आत्म तत्त्व का अभाव सिद्ध करते 
हो ? क्योंकि तुम्हारा मान्य इन्द्रिय प्रत्यक्ष तो न बृहस्पति को देख सकता है और न अनुमानादि केया 
सर्वज के अभाव को ही कर सकता है कारण जब वस्तु-घट एक बार प्रत्यक्ष दीखे और पुन. न दीखे 
तब हम या आप “उस घट का गअ्रभाव है” ऐसा कह सकते है । अ्रत: तुम चार्वाक तो प्रत्यक्ष प्रमाण से इन 
बातों को अभाव रूप कंसे कहोगे और अपने गुरु के अस्तित्व को भी कंसे मानोगे ? तब उसने कहा कि 
हम गुरू के अस्तित्व को तो गुरु परम्परा से ही मान लेते है । बस ! आचार्य ने कह दिया कि ऐसे ही 
परपरा से हमारे द्वारा मान्य सर्वज्ञ भी आप क्यो नही मान लेते हो क्‍योंकि हमारे यहा भी परम्परा 
अविच्छिन्त रूप से प्रामाणिक मानी गयी है| दूसरी बात यह है कि आप चार्वाके अनुमान, तर्क आदि 
प्रमाण को माने बिना केवल प्रत्यक्ष प्रमाण से सर्वज्ञ के अभाव को कंसे कहेंगे ? क्योकि इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
के द्वारा तो सभी पुरुष न देखे जा सकते है न जाने जा सकते है पुनः सभी पुरुषों में “विश्व में कोई भी 


५........................त..नननननत जी -जत++3+..+++००न्औ++त3++++++ +++++++++त3+ 


१ खरभिषाणादिक व्यवस्थापयेदप्रसिद्धानुमानमित्त्यर्थ: । 








१८४ ] झष्टसहसी [ कारिका इ३--- 


[चार्वाकों बूतेउह भवद्मिमस्यितातुमानेत स्पत्रत्यक्षप्रमाशमतरेण सर्वज्ञस्थ भिन्‍तप्रमाणाना चर अभाव साथया- 
मीति मान्यताया जेता' प्रतिबोधयंति ] 

'परप्रसिद्धमनुमानं सर्वज्ञप्रमागान्तराभावग्राहकमिति चेत्‌ तत्‌ 'परस्य प्रमागतः सिद्ध 
प्रमाणामन्तरेश वा ? यदि: प्रमाणत सिद्ध नाइनात्मसिद्ध' नाम्‌,* परस्थेवात्मनोषि! वादिन:ः 
सिद्धत्वातू "प्रमाणसिद्धस्थ 'सर्वेपामविप्रतिपत्तिविषयत्वाद्‌' , अन्यथातित्रसद्भात्‌, ' प्रत्यक्ष- 
स्यापि प्रभाणसिद्धस्य विप्रतिपत्तिविपयत्वापत्तेरनात्मसिद्धत्वप्रस ज्ञात्‌ ५ ततो यत्परस्या 
प्रमागत: सिद्ध तच्चावर्किप्यात्मसिद्धम । यथा प्रत्यक्षम । प्रभागासिद्ध च परस्यानुमानम्‌ । 


सर्वज्ञ नही है” यह कहना सर्वधा असम्भव है । एव अनुमान प्रमाण से सर्वज्ञ के अभाव को कहते हुए भी 
श्राप चार्वाक अनुमान प्रमाण को मानने का तैयार नहीं है तो शायद आप उन्मत्त-पागल ही हो रहे है 
ऐसा मालूम पडता है क्योंकि जिस प्रमाण से आप अपने जिस नास्तित्व सिद्धान्त की व्यवस्था करते 
उस अनुमान को तो आपको पहले मानना पड़ेगा । असग्यभापी- झठे व्यक्ति की साक्षी से किसी के 

गअ्रपराधी--भूठा साबित करना अशकक्‍्य ही है । 

[ चार्वाक़ कहता है कि हम आप लोगों के द्वारा मान्य अयुमान को लेकर उसगे सर्वज्ञ को और प्रत्यक्ष के सिवाय 
मिन्‍न सभी प्रमाणों का प्रभाव सिद्ध कर देते है । एस पर जनाबाय उसे रमभाग है । | 

चार्वाक--आप ज॑नादि के यहां जो प्रसिद्ध अनुमान हे वही सर्वज्ञ ओर प्रमाणॉत्रों के अभ्रभाव को 
ग्रहण करने वाला है । 

जेन--यदि ऐसा है कि वह अनुमान प्रमाण जैनादिको के या प्रसिद्ध है तो प्रइन यह होता है कि 
अ्रनमान उनको प्रमाण से सिद्ध है या प्रमाण के विना सिद्ध हे ? “ग्रदि प्रमाण से रिद्ध है तो वह अनात्म 
लि नहीं है” पर के समान झ्ाप चावकि वादी को भी स्वय सिद्ध है क्य्रोकि जो प्रमाण से सिद्ध है बह 
सभी के सवाद का विषय है अर्थात्‌ उस प्रमाणण सिद्ध में किसी को भी विसवाद नहीं हो सकता है। अन्यथा 
शअ्रति प्रसग झा जावेगा। यद्दि प्रमाण से सिद्ध प्रत्यक्ष नी विसवाद का वियय हो जाने तो वह अनात्म 
सिद्ध हो जावेगा, अर्थात्‌ आत्म सिद्ध चार्वाक के द्वारा मान्य प्रत्यक्ष भी असिद्ध हो जावेगा । 

इसलिए जो पर--हम जं॑नादिको को प्रमाण से सिद्ध है वह चार्वाक को भी आत्मसिद्ध है। जैमे 
प्रत्यक्ष और पर का अनुमान प्रमाण सिद्ध है इसलिए भ्नात्म भिद्ध नहीं है 
जेनादि को भी सिद्ध नहीं होगा+ । क्योकि अति प्रसग ही झ्राता है । तथा 

“जो प्रमाण के बिना सिद्ध है वह पर--हम जैनादिकों को भी मिद्ध नहीं है जैसे उसका अनभिमत 


| प्रन्य धा-प्रमाण के बिना हम 


१ चार्बाक भ्राहणजतादिप्रत्निद्धमू। २ जेताद । ३ चार्वाकस्पापि । 
६ झतिप्रसड्भ विवृणोति । ७ आत्मतिद्धप्य चार्वक्रिस्वीकृतस्थ पत्यक्षर 


४ कुतन. ? यत । ४ यया प्रत्यक्षम्‌ । 
याप्यक्षिद्वत्व घटेतेत्यर्थ. ५ जैनादे । 

ऊाजज+-+>त>-....3._ 
() वादिप्रतिवादिना । 








शून्यवाद ] प्रथम परिच्छेद [ १८५ 


तस्मान्नानात्मसिद्धन । 'अ्न्यथा परस्यापि' न सिद्धयेंत्‌,* अ्रतिप्रसद्भादेव । तथा हि ।-- 
यत्‌ प्रमाणमन्तरेण सिद्ध तत्परस्यापि न सिद्धमू । यथा तदनभिमततत्त्वम । प्रमारणमन्त- 
रेश सिद्ध च परस्यानुमानम्‌ । 'तन्न सिद्ध 'स्ववमनभिमततत्त्वसिद्धिप्रसज्भतत* । 
[चार्वाक इच्द्रियप्रत्यक्षेण सर्वत्र सर्वश्षाभाव कथं साधयेत्‌ ? अ्रस्य विचार: क्रियते । ] 
'तदिसे स्वयमेकेन प्रमाणेन' सर्व स्वज्ञरहितं परुषसम्‌ हूं संविदन्‍्त एवात्मानं* निरस्यन्तोति 
_ध्याहतमंतव्‌, अतिप्रस ज्भादेव । 'स्व्रयमनिष्ट ह्यतीन्द्रियप्रत्यक्षमेषां'स्यात, ''इन्द्रियप्रत्यक्षेण 

तत्त्व । और पर का अनुमान, प्रमाण के बिना सिद्ध है इसलिए सिद्ध नही हैं अन्यथा स्वथ को अ्रनभिमत 
तत्त्व की सिद्धि का प्रसग झा जावेगा। श्र्थात्‌ चार्वाक के लिये अनभिमत तत्त्व अनुमान और पर लोकादि 
है उनकी भी सिद्धि का प्रसग आ जावेगा । 

भाषाथथ--यहाँ चार्वाक ने कहा कि हम स्वय अनुमान तो मानते नहीं हैं किन्तु बौद्ध, वेशेषिक आादिकों 
ने तो अनुमान प्रमाण माना ही है हम उन्ही के अ्रनुमान को उनसे लेकर शस्त्र बनाकर उन्हीं लोगों के 
मान्य अनुमान, तक, आगम आदि प्रमाणो को और सर्वज्ञ, ईश्वर, कपिल, बुद्ध के अस्तित्व को घराशायी 
कर देते है श्रत हमारे ऊपर कोई दोषारोपण नही कर सकता है । तब जैनों ने प्रशन किया कि भाई ! 
ग्राप हम लोगो के द्वारा स्वीकृत अनुमान को ही लेकर यदि सर्वज्ञ आदि का अभाव कर रहे हो तब यह 
तो बताओ कि वह अनुमान हम और आप लोगो को प्रमाणीक है या नही ? यदि प्रमाणीक है तब तो 
प्रमाणीक वस्तु जैसे हमें प्रमाणीक है बैसे तुम्हे भी उसे प्रमाणीक ही मानना पड़ेगा क्योकि मिश्री को 
मिश्री अमृत को अमृत जैसे हम कहते है वेसे ही आप भी तो कहते है और श्रापको भी उसका मधुर ही 
स्वाद आ्राता है। यदि आप कहे कि वह अनुमान प्रमाण के बिना ही सिद्ध है भ्र्थात्‌ अप्रमाणीक है तब तो 
हम लोग भी उसे प्रमाण की कोटि में कँसे रखेंगे और आप हमारे द्वारा मान्य समझ कर उसे लेकर 
उसी से सर्वज्ञ का अभाव कंसे करगे ४ भरत. भाई ! यदि आप स्वय अनुमान को स्वीकार न करते हुए 
भी उस अनुमान से सर्वज्ञ का अभाव करते है तब तो आपको परलोक, आत्मतत्व, सर्वज्ञ आदि भी यद्यपि 
इष्ट नही है तो भी अनुमान के समान इन्हे भी मान लेना चाहिए पुनः झ्राप नास्तिकवादी नहीं रहेंगे 
झास्तिकवादी ही बन जावेगे। 

[ चार्वाक इन्द्रिय प्रत्यक्ष स सभी जगह सर्वज्ञ का ग्रभाव कैसे करेगा ? इस पर विचार किया जाता है | 

इस प्रकार से ये चार्वाक स्वयं एक इन्द्रियप्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा सभी पुरुष समृह को सर्वक्ष र हत 
समभते हुए-जानते हुए ही अपना-इन्द्रिय प्रत्यक्ष रूप एक प्रमाणवादी के स्वरूप का ही निरसन कर देते 





१ प्रमाणमन्तरेण २ जैतर्य । ३ अन्यथा । ४ चार्वाकेशानभिमत तत्त्वमनुमानं परलोकादिश्च तस्य सिद्धिप्रसद्भधात्‌ । 
५ चार्वाका: | ६ इच्द्रियब्त्यक्षे ग। ७ इन्द्रियअत्यक्षेकप्रमाणवादिस्वरूपस्‌ । ८ स्वयमस्वीकृतसनभिप्रेतं वा । & चार्बाका- 
शाम । १० अन्यथा। 


(१) तस्मात्‌ । (2) विरुद्ध । 


१८६ | धंष्टसहसी [ कारिका ३--- 


सर्वज्ञरहितस्य पुरुषसमूहस्य 'संवेदनानुपपत्ते: 'प्रमाणान्तराभावस्येब प्रमाणान्तरमन्तरेण । 
इति सर्वत्र सर्वेदा सर्वेस्थ सर्वज्ञत्वाभाव॑ं प्रत्यक्षत: संविदन्‌ स्वयं सर्वज्ञ: स्थात्‌ । तथा सति 
व्याहतमेतत्‌ 'सर्वज्ञप्रमारपान्तराभाववचन चार्वाकस्य । प्रत्यक्षेकप्रमागोषण * वा व्याहत- 


हैं इसलिए यह सिद्धान्त विरुद्धही है # एव अति प्रसंग दोष भ्रा जाता है। क्योकि स्वयं भनिष्ट-अ्रस्वीकृत 

श्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान ही पुनः आप चार्वाक लोगों को हो जावेगा । 

प्रन्यथा--इन्द्रिय प्रत्यक्ष के ढ्वारा तो सभी पुरुष सर्वज्ञ रहित है' यह ज्ञान हो नहीं सकता है, जैसे 
प्रमाणांतर-त्क, अनुमान, श्रागम आदि के बिना प्रमाणातर के भ्रभाव का भी ज्ञान प्नतीन्द्रिय प्रत्यक्ष के 
बिना मात्र इन्द्रिय प्रत्यक्ष से हो नहीं सकता है । 

इस प्रकार से सर्वेत्र--सभी जगह, सर्वदा-सभी काल में सभी के सर्वेज्ञपने के अभाव को प्रत्यक्ष से 
जानते हुए वे चार्वाक स्वयं ही सर्वज्ञ हो जावेगे। पुनः ऐसा होने पर स्वज्ञ श्रौर भिन्‍न प्रमाणों के श्रभाव' 
को कहने वाले श्राप चार्वाक के बचन विरुद्ध ही हो जाते है । 

भावायं--जेनाचार्य चार्वाक से प्रश्न करते हैं कि--आप चार्वाक महोदय | सारे विश्व के सभी 
पुरुषों को इन्द्रिय प्रत्यक्ष से सर्वज्ष रहित सिद्ध करते है या अ्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष से ? अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष तो श्राप 
मानते ही नही । एव इन्द्रिय प्रत्यक्ष से कहो तो आप और हम सभी का इन्द्रिय प्रत्यक्ष विश्व के सभी 
पुरुषो को देखने में समर्थ ही नही है श्रौर यदि जबरदस्ती समर्थ मानो तब तो पहले थ्राप अपने प्रत्यक्ष से 
सारे विश्व के कोने-कोने को देखकर सारे पुरुषों के ज्ञान को प्रत्यक्ष करके आवो और निर्णय देवो कि 
यहां विद्व भर में कही पर कोई भी सर्वज्ञ नही है। और तब सारे विश्व को देख लेने से एव जान लेने से 
झ्राप ही तो सर्वज्ञ बन गये पुन: श्राप सर्वश्ञ का अभाव कैसे कह रहे है । अपने झ्राप अपने अ्रस्तित्व' को 
समाप्त करना, अपने आप अपने पेर पर कुल्हाडी मारना तो श्रापको उचित नही है । इसी प्रकार से श्रापका 
इन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान अनुमान, आगम, तक परलोकादि को भी नही जान सकता है पुनः उन सबको जाने 
बिना उनका अभाव भी कंसे कर सकेगा ? यदि झाप कहे कि जो वस्तु प्रत्यक्ष गम्य नहीं है उत्ती का हम 
प्रभाव करते है तब तो आ्रापके दादा, पड़दादा आदि पुराने पुरुष (पुरुखाजन) दिखते तो है नही उनका 
भी अभाव मानना पडेगा। और बाप, दादा की परपरा माने बिना आप की उत्पत्ति भी कैसे हो 
सकेगी ? श्रत सर्वेज्ञ भगवान्‌, श्रनुमान, तर्क, आगम झादि शअ्रमाण एवं परलोकादि का प्रस्तित्व श्रापको 
प्रेम से मान लेना चाहिये और अभ्रपनी एव सभी की आत्मा के अस्तित्व. को भी मान लेना चाहिये । बस ! 
झाप आस्तिक्यवादी बन जावेगे झगड़ा समाप्त हो जावेगा ! 

झथवा प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है ऐसी इच्छा भी श्रापकी विरुद्ध ही है क्योंकि देश, कालबर्ती 


१ संवेदन शञानम्‌ । २ भतीन्द्रियप्रत्यक्षेण विना इन्द्रियप्रत्यक्षेशांव प्रमाणान्तराभावस्य सवेदनामुपपत्तियंथा । 
३ ताढ़ि। । ४ वाजञ्छनम्‌ । 


क्षृत्पवाद ] प्रथम परि्छेव [ १८७ 


मस्य देशकालनरान्त य्त्यक्षाणां स्वयं प्रत्यक्षत: प्रामाण्यस्य साधने सर्वसाक्षात्कारित्वप्रसंगात्‌, 
संवादकत्वादिलिज्भुजनिताठुमानात्तत्साधने अवुमानप्रामाण्यसिद्धिप्रसक्ते:', परस्यथ' प्रसिद्ध - 
नातुमानेन तत्प्रमाणताव्यवस्थापने 'स्वस्यापि तत्सिद्ध रनिवायंत्वात्‌ । श्रन्यथा' परस्याषि 
तदप्रसिद्ध : कुतः प्रत्यक्षमेकमेव प्रमाण न “पुनरन्यदिति व्यवस्था स्यात्‌ ? 





नरान्तर-भिन्‍न देश कालवर्ती मनुष्यो के प्रत्यक्ष को स्वय प्रत्यक्ष से प्रमाणभूत सिद्ध करने पर सभी को 
साक्षात्कार करने का प्रसग भ्रा ही जाता है । सवादक आदि हेतु से उत्पन्न झनुमान से उनको सिद्ध करने 
पर श्रनुमान को प्रमाणता को सिद्धि का प्रसग भरा जाता है । 

हम जैनादिको के यहाँ प्रसिद्ध प्रनुमान से उनको प्रमाण व्यवस्थापित करने में आप चार्वाक भी 
धनुमान को प्रमाणता की सिद्धि का निवारण नहीं कर सकते हैं अन्यथा हम जैनादिको के यहाँ भी 
झसकी प्रसिद्धि न होने से प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है, कितु भ्रन्य कोई प्रमाण नहीं है यह व्यवस्था भी कंसे 
हो सकेगी ? अ्रर्थात्‌ कुछ भी व्यवस्था नही बनेंगी । 

चार्वाक मत के खंडन का सारांश 


बार्वाक---हमा रे यहाँ ऐसा कथन है कि कोई तीर्थकर प्रमाण नही है, न कोई आगम है, न वेद है 
झ्रथवा न कोई तक, अनुमान आदि ही प्रमाण हैं । बस ! एक प्रत्यक्ष ही प्रमाण है कहा भी है-- 
तकेष्प्रतिष्ठः भुतयो घिभिन्‍ना, नेको सुनियंस्य धच: प्रमाण । 
धमंस्य तर्व निहित गुहायां महाअनो येन गतः स्‌ पंथाः॥। 
अत' एक देवता रूप बृहस्पति-गुरु ही प्रमाणभूत हैं क्योकि वही प्रत्यक्ष से सिद्ध पृथ्वी आदि भूत 
चतुष्टय का उपदेश देता है । 
जेन--श्रापका यह कथन भी श्रप्रमाणीक ही है क्योकि आपका प्रत्यक्ष सर्वक्ष के अभाव को तथा 
अन्य आगम, अनुमान आदि के अभाव को सिद्ध नही कर सकता है। तथा आप स्वप्रत्यक्ष रूप एक प्रमाण 
मानते है भ्रत. आपके यहाँ स्वपर को ग्रहण करने वाला बृहस्पति-गुरू का ज्ञान प्रत्यक्ष है इसमें क्या प्रमाण 
है ”? यदि आप कहो कि यह गुरू परंपरा से सिद्ध है तो हमारा भी सिद्धांत गुरू परपरा से सिद्ध है क्या 
बाघा है ” तथा अनुमान को तो आपने माना ही नही है जो कि स्वेज्ञ का अभाव सिद्ध कर सके। आप 
कहे कि जेनादिकों क॑ प्रसिद्ध अनुमान से हम स्वंज्ञादि का अभाव करेगे तो यह बताझो कि प्रमाण से 
सिद्ध है या प्रमाण से असिद्ध ? 
यदि प्रथम पक्ष लेवो ता सभी के संवाद का विषय होगा क्योंकि प्रमाण से सिद्ध है अत आप 
चार्वाक को भी प्रमाण मानना होगा । हम जैनादिकों को प्रमाण से सिद्ध आप चार्वाक को भी प्रमाणीक 


मानना होगा ।यदि प्रमाण से असिद्ध कहो तो हम जेनादिकों को भी सिद्ध नही रहा ।तथा इन्द्रिय प्रत्यक्ष के 
द्वारा सभी पुरुष सर्वेज्ञ रहित हैं यह ज्ञान तो हो नही सकता यदि श्राप चार्वाक “सत्र सभी काल में कोई 


१ जैनादे: । २ चार्वाकस्मापि | ३ ([प्रमाणमत्तरेण प्रसिद्धे घनुमाने सति जैनादेरपि | तत्मसिद्धिने स्थात्‌ तत )। 





(।) प्रत्यक्षेकप्रमाणवादी व्याहत: । (2) अ्रतीद्रियप्रत्यक्षानुमानादिक । 


श्छण ] अ्रष्टसह स्री [ कारिका ३-- 


वचेष्टत्वाददोष 'इत्येकषामप्रमारिषर्कंबेण्टि: « । एके हि तत्त्वोपप्लववादिनः सर्व प्रत्य- 
क्षादिप्रमाणतत्त्वं प्रमेयतत्त्वं “चोपप्लुतमेवेच्छन्ति । तेषां प्रमागरहितव तथेष्टि: “सर्वेमनु- 
पप्लुतमेवेतीष्टेनें! विशिष्यते! । न खलु प्रत्यक्ष सर्वज्ञप्रमागान्तराभावविषयम्‌, अति- 
प्रसंगात्‌ । नानुमानम्‌, असिद्ध :। सर्व हि अ'अअत्यक्षमनुमेयमत्यन्तपरोक्ष च वस्तु जान- 
न्तीति सर्वज्ञानि प्रमाणान्तरारि प्रत्यक्षानुमानागमप्रमाणविशेषा:। तेषामभाव “स्वयम- 
सिद्ध प्रत्यक्षमनुमानं वा कथं व्यवस्थापयेद्यतस्तद्विषय स्यात्‌ ? तथा सति सर्व प्रमाणां 
पुरुष सर्वज्ञ नही है” ऐसा कहेगे तो आप स्वयं ही सभी देश, काल और पुरुष को जानने वाले होने से सर्वज्ञ 
हो गये क्योंकि “सर्व जानातीति सर्वज्ञ .. अतण्व आप चार्वाक सर्वज्ञ का अभाव सिद्ध नही कर सकते हैं । 
[तच्वोपप्लवबादी का खडन | 
जो शनन्‍्यवादी ऐसा कहते हैं कि ऐसा ही हमें इष्ट है श्र्थात्‌ हम कुछ भी प्रमाणादि नहीं मानते 
हैं इसोलिये कोई दोष नहीं है यह उनको मान्यता भी श्रप्रमाणीक ही है ।* 
दस्वो पप्लबवादी-- सभी प्रत्यक्षादि प्रमाणतत्त्व और प्रमयतत्व उपप्लुत--अभाव रूप ही है ऐसा 
हम स्वीकार करते है। 
जेन--आपकी यह मान्यता प्रमाण से रहित ही है। “सभी तत्त्व उपप्लुत है” इस प्रकार की 
मान्यता “सभी तत्त्व श्रनुपप्लुत ही है इस मान्यता से विशिष्ट भिन्‍न नहीं है। जिस प्रकार से 
तत्त्वोपप्लववादी का “सभी तत्त्व उपप्नुत ही है. यह तत्व वचन मात्र से सिद्ध है उसी प्रकार से अन्य 
झतत्त्वोपप्लववादी जेनादिकों का “सभी तत्त्व अनुपप्लुत ही है यह तत्त्व भी वचन मात्र से सिद्ध ही है 
बयोकि प्रमाणता या अप्रमाणता दोनो जगह समान ही है। ; 
प्रत्यक्ष प्रमाण तो सर्वज्ञ और प्रमाणातर के श्रभाव को विषय नही करता है, अन्यथा प्रति प्रसग 
झा जावेगा । 
झनुमान भी विषय नहीं करता क्योकि बह प्रसिद्ध है। “सभी - प्रत्यक्ष, अनुमेय ओर प्रत्यत- 
परोक्ष बस्तु को जो जानते हैं वे स्वंज्ञ अर्थात्‌ भिन्‍न प्रमाण कहलाते है वे प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम 
प्रमाण विशेष है मतलब प्रत्यक्ष को प्रत्यक्ष प्रमाण विषय करता है, श्रनुमेय को अनुमान एवं श्रत्यंत 
१ एक गुन्यभिच्छन्तीत्येकेषस्तेषामेकेपामू (साख्यामिप्रायेगा जना ब्रूते)। २ दत्यवि ववनु शकक्‍्यत्वान्य विशिष्यते। 
यथा हि तत्त्वोपप्लववादिना स्वमुपप्लुतमेबेति वचनामात्रात्‌ सिद्ध तथास्पेषामतत्त्वोपप्लववादिना सर्वमनुपप्लुतमेबेत्यपि 
वचनमात्रात्‌ सिद्ध भवतु--अश्रप्नामाण्यस्यो भयत्र समानत्वात्‌ । ३ सर्वेज्ञानि च तानि प्रमाणान्तराशि तेषामभाव:। ४ 


८2३58, । ५ (स्वयमसिद्ध प्रत्यक्षमनुमान वेति कत्‌ पदम्‌)। ६ (अतिप्रसज्भादिति) भाष्यपद व्याख्याति) तदभावबि- 
चयत्वे सति । 


(]) प्रत्यक्षानुमानयोनिराकरणेन । (2) बाधित। (3) साख्याभ्युपगत । (4) यत:ः । इस्यपि बबतु शक्यत्वात्‌ । (5) 
तस्वोपप्लवबादिनं प्रति वदति तव सर्व शून्य केन प्रमाणेन सिद्ध न तावतू प्रत्यक्षात्‌ नाप्यनुमानात्तपोरनमीकारात । 
(*) प्रत्यक्षानुमानयो रसिद्धाबपि किमिति सर्वज्षप्रमाणातराभावविषयतेत्याह । देशकालनरातर । (7) स्वर्गादि । 


घूर्थवाद ] प्रथम परिच्छेद [ १५९ 
सर्गस्य' स्वेष्टतत्त्वविययं' भवेदिति कुतस्तत्त्वोपप्लव' ? 


[परेमान्येन प्रमाणेत सर्वस्य तत्त्वस्थाभाव करोति तत्त्वोपप्लवबादी तस्य निराकरण |] 
शपरस्य सिद्ध प्रमारं तदभावविषयमिति चेत्‌” तत “ परस्य प्रमाणतः सिद्ध प्रमाण- 


परोक्ष को आगम प्रमाण विषय करता है श्रतः ये तीनों प्रमाण सर्वज्ष कहलाते है क्योकि प्रत्यक्ष प्रमाण 
पपने प्रत्यक्षम्‌त विषय को पूर्णतया जानता है, अनुमान प्रमाण श्रपने अनुमेय विषय को पूर्णतया विषय 
करता है एव आगम प्रमाण अत्यत परोक्ष श्रुतज्ञान के विषय को पूर्णतया विषय करता है। अपने-अपने 
बिपय में ये पूर्णतया ज्ञान कर नेते है श्रतएवं ये तीनों प्रमाण यहाँ सर्वेज्ञ कह दिये गये है। “सर्व हि 
प्रत्यक्षमनुमेयमत्यतपरोक्ष च वस्तु जानन्तीति सर्वज्ञानि प्रमाणान्तराणि प्रत्यक्षानुमानागमप्रमाणविशेषा: । 

झ्राप शन्‍्यवादियों के यहाँ स्वय ही असिद्ध, प्रत्यक्ष अथवा अनुमान प्रमाण इन तीनों प्रमाणों के 
अभाव को कैसे व्यवरथापित करगे कि जिससे वे उस अभाव को विषय कर सक ? अर्थात्‌ नहीं कर सकते 
है । मतलब कोई भी प्रमाण जब भ्रभाव को विषय ही नही कर सकता है तब वह प्रमाण तत्त्वों के श्रभाव 
को कैसे कर सकेगा ? 

इस प्रकार से मानने पर सभी प्रमाण सभी जनादि' के अपने-अपने इप्ट तत्त्व को विषय करने वाले 
हो जावेगे पुन ॒ तत्व का उपप्लव कंसे हो सकेगा ? 

विशेषार्थ--इस अप्टसहली ग्रथ में आचार्य श्री विद्यानन्द महोदय ने तत्त्वोपप्लववादी का खडन 
विशेष रूप में किया है । इसी प्रकार इन्होने श्री इ्लोकवातिक ग्रन्थ मे भी इसका खडन किया है। स्थूल 
रूप से तो शून्यवाद और तत्त्वोपप्लवबाद समान ही मालम पडते है, किन्तु यूद्मता से बिचार करने पर 
दोनो में कुछ अ्तर भलकता है। इसी बात को स्वय विद्यानन्द स्वामी ने इलोकवातिक में प्रकट किया 
है । यथा--पदार्थो को सर्वथा नही मानना, विचार के पीछे-पीछे सबको शून्य कहते जाना शून्यवाद है 
और विचार से पहले व्यवहार रूप से सत्य मानकर विचार होने पर प्रमाण, प्रमेय प्रादि सभी पदार्थों 
को स्वीकार न करना तत्त्वोपप्लववाद है। 

यह तत्त्वोपप्लववादी स्वय स्वसवेदन को भी प्रमाण स्वरूप से इष्ट होने का निर्णय नही करता 
है, तत्त्वो का समूल चूल अभाव कहने वाला उपप्लववादी एक तत्त्व को भी इष्ट नहीं करता है। केवल 
दूसरो के माने हुए तत्त्वो में कृप्रशन उठाकर उनके ख़डन करने में ही तत्पर रहता है । स्वय अपनी गांठ 
का मत कुछ भी नहीं रखता है । 

इस पर जनाचार्य कहते है कि अपने प्रमाण का कुछ भी निर्णय किये बिना दूसरे वादियों के तस्चों 
का खडन करने के लिये केवल प्रश्नो की भरमार या श्राक्षेप उठाना भी तो नही बन सकेगा । जिसके 
यहाँ स्वयं कोई भी दृष्ट तत्त्व निर्णीत नहीं किया गया है उसको कही भी सशय करना नहीं बन सकता 


है। भू भवन में जन्म लेकर वही पाला गया मनुष्य तो टू ठ या पुरुष का प्रथवा चादी या सीप का संशय 
नही कर पाता है । 
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१ जनादे: । २ स्वकीयस्वकीयमतानुसारितत्त्वग्राहकम्‌ । ३ श्राह तत्त्वोपप्लववादी | ४ जन । ४ जैनस्य । 


१९० |] अध्टसहसी [ कारिका ३-- 


मन्तरेरा वा ? यदि प्रमाणत: सिद्ध नानात्मसिद्ध नाम, प्रमाणसिद्धस्थ नानात्मनां बादि- 
प्रतिवादिनां सिद्धत्वाविशेषात्‌ । 'अन्यथा परस्यापिं! न सिद्ध तू, प्रमाण मन्तरेण सिद्ध- 
स्यथासिद्धत्वाविशेषात्‌ । तदिमे तत्त्वोपप्लववादिन: स्वयमेकेन केनचिदपि प्रमाणन स्वप्रसिद्धन 
परप्रेसिद्ध न वा सकलतत्त्वपरिच्छेदकप्रमाण विशेष रहित॑' सर्व पुरुषसमूहं संविदन्‍्त एवात्मानं' 
निरस्यन्तीति व्याहतमेतत्‌--तथा" तत्त्वोपप्लववादित्वव्याघातात्‌ । 
[उपप्लववादी तत्त्ववादिन दूषयति] 
'ननु चानुपप्लुततत्त्ववादिनोपि( " प्रमाणतत्त्व च प्रमेयतत्त्वं प्रमाणतः सिद्ध त्‌ प्रमाण- 


[ तत्वोपप्लववादी जैनादिको के द्वारा मान्य प्रमाग को लेकर उन्ही के तत्वों का अभाव सिद्ध कर रहा है, 
उसका निराकरण ] 
वत्वोषप्लबधादी-- पर-- ज॑नादि के यहाँ सिद्ध प्रमाण से हम उन सभी वस्तुओं के अभाव को विषय 


कर लेगे। 
जन-- यदि ऐसा कहो तो वे पर के यहां सिद्ध प्रमाण, प्रमाण से सिद्ध है या प्रमाण के बिना ही 


सिद्ध हैं ? 
यदि प्रमाण से सिद्ध है तब तो नाना आत्माश्रों को सिद्ध है, क्योंकि जो प्रमाण से सिद्ध है वह 


ताना झात्माओं को-वादी, प्रतिवादी सभी को ही सिद्ध है, कोई झ्रतर नही है। नानात्म शब्द से 'सभी 
जनों को' ऐसा अर्थ कर सकते है अथवा “अनात्म सिद्ध नही है” मतलब सभी आत्माओं को सिद्ध है। 
झनन्‍्यथा यदि कहो प्रमाण बिना प्रमाण के ही सिद्ध है तब तो वह जैन के यहाँ भी सिद्ध नही होगा 
क्यों कि जो प्रमाण के बिना सिद्ध है वह अ्सिद्ध के समान ही है । उसे जैनादि भी कैसे मानेंगे ? 
इस प्रकार से झाप तत्त्वोपप्लववादी स्वय किसी भी एक प्रमाण से अ्रथवा स्व प्रसिद्धि मात्र से सकल 

तत्त्वों को बतलाने - जानने वाले प्रमाणो से रहित सभी पुरुषी के समूह को जानते हुए स्वय शअ्रपने 
झ्रापक ही खडन कर देते हैं, इसलिये यह कथन व्याहत--विरुद्ध ही है। श्रर्थात्‌ “सभी पुरुषो का 
समुदाय सभी तत्त्वों के ग्राहक प्रमाण स रहित है” इस प्रकार से जिसके द्वारा जान लिया गया वही तो 
प्रमाण है अतएव उसका भी खण्डन करता हुआ श्रपना ही विघात कर लेता है। 

श्रौर यदि झ्ाप प्रमाण को स्वीकार करे तब तो तत्त्वोपप्लववादों हो नही रहेगे, किन्तु प्रमाण 
को मान लेने से आस्तिकवादी ही हो जावगे । 

[उपप्लववादी तत्त्ववादियो को दोष दे रहे है | 
तरधोपप्खबवादी- अनुपप्लुत तत्त्ववादी श्राप जैनादिको का भी प्रमाणतत्व श्रौर प्रमेयतर्च 


कसरत अमन व पक 2 कर मा कु व न टन सघन मनन 5 > कस क+पनकरो>क 5 फडक ५ 

१ प्रमाण प्रमाणमन्तरेशसिद्ध चेत्‌। रे जनम्य | ३ पुरुषसमृह सकलतत्त्वविरहित हत्येवं येनावबुद्ध तदे 

परत एकार्मानं निरस्यन्तीति । ४प्रमाणाज़ीकारे । ५ तरवोपप्नववादी प्राह। ६ जैनादे: | ७ मा शत्व प्रेदर्वश भू 
इति पाठान्तरम्‌ ) त्व्स्‌ 
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घून्धवाद | प्रथम परिच्छेद [ १६१ 


मन्तरेख वा ? प्रमाणत्चेत्तदपि प्रमारपान्तरतः सिद्ध दित्यनवस्थानात्कुत: प्रमाणतत्त्व- 
व्यवस्था ? यदि पुनः प्रथम प्रमाण द्वितीयस्य व्यवस्थापक द्वितीयं तु प्रथमस्येष्यते तदेत- 
रेतराश्रयरान्नैकस्यापि व्यवस्था । 'स्वतः प्रमागास्य प्रामाण्यव्यवस्थितेरयमदोष इति चेन्न-- 
सर्वश्रवादिता तंत्र विप्रतिपत््यभावप्रसद्भात्‌ू । कुतश्चित्प्रमाणात्तद्विप्रतिपत्तिनिराकरशो 
तत्रापि प्रमारान्तराद्‌ विप्रतिपत्तिनिराकरमोन भाव्यमित्यनवस्थानमप्रतिहतप्रसरमेव । 
परस्पर विप्रतिपत्तिनिराकरगो चान्योन्यसंश्रयर दुरुत्त रम्‌ । प्रमाणमन्तरेण तु प्रमाणादि- 
तत्व यदि सिद्धथ त्तदा तदुपप्लवव्यवस्थापि तथा दु.शक्‍या निराकत्ते म्‌ । स्यथान्मतम्‌' । 








प्रमाण से सिद्ध है या प्रमाण के बिना सिद्ध है ? यदि कहो कि प्रमाण से सिद्ध है तब तो वह प्रमाण 
भी प्रमाणातर से सिद्ध होगा इस प्रकार से अनवस्था के आ जाने से प्रमाणतत्त्व की व्यवस्था कंसे हो 
सकेगी ? 
यदि आप कहे कि प्रथम प्रमाण द्वितीय प्रमाण का व्यवस्थापक होगा और द्वितीय प्रमाण प्रथम 
की व्यवस्था कर देगा तब तो इतरेतराश्रय दोष आ जाने से एक की भी व्यवस्था नही हो सकेगी । 
प्र्थात्‌ प्रमाण ज्ञान सच्चा है इसको बतलाने वाला दूसरा प्रमाण झ्राया और वह्‌ दूसरा भी सच्चा है 
इस बात को बतलाने वाला तीसरा इत्यादि से अनवस्था होती है और यदि दूसरे ने पहले को सच्चा 
सिद्ध किया एवं दूसरे को पहले ने सच्चा कहा तब तो भाई ! दोनो मित्र एक दूसरे को सच्चा कह रहे 
है, किन्तु ये दोनों सच बोलते है यह बात हम कैसे मान लेवे ? यदि आप कहे कि प्रमाण की प्रमाणता 
स्वतः ही व्यवस्थित है अतः कोई दोष नहीं है, किन्तु आप ऐसा भी नही कहना अन्यथा सभी प्रवादियों 
को भी विसंवाद का अभाव हो जावेगा अर्थात्‌ सभी के सभी इष्ट तत्त्व स्वतः ही सिद्ध हो जावेगे। 
यदि आप कहे कि किसी एक प्रमाण से उस विसवाद को दूर करेगे तो वहा भी प्रमाणांतर से 
विसवाद को दूर करने के लिये भी प्रमाण चाहिए इस तरह से अनवस्था का प्रसार बिना रोक टोक के 
हो हो जाता है । 
एवं प्रथम का द्वितोय से और द्वितीय का प्रथम प्रमाण से विसवाद दूर करना मानने पर तो 
अन्योस्याश्रय दोष आता है, उसका निवारण भी आप नहीं कर सकते है । 
झोर यदि झाप दूसरा पक्ष लेवो कि प्रमाण के बिना प्रमाणादि तत्व सिद्ध होते है, तब तो तत्त्वो- 
पप्लव की व्यवस्था का निराकरण करना भी शकक्‍य नही है वह प्रमाण के बिना सिद्ध है ऐसा हम 
मानते हैं । ाः है ्््््ररजर<ऊज़ 
हि १ (जैनवक्षमुपपाथ तस्वोषष्जबबादी इति चेन्नेत्यनेन खण्डयति) । २ प्रथम द्वितीयस्थ व्यवस्थापक द्वितीय तु 
प्रथमश्येष्यते । ३ जैनादे: । _ वशिल कक है 
() पर: मीमासकादीनामभिप्रायमनूद्य दृषयति । 








१६२ ] अष्टसहस्री [_ कारिका ३-- 


“विचारोत्तरकाल प्रमाणादितत्त्वव्यवस्थिति:ः । विचारस्तु 'यथाकथश्वित्क्रियमाणो 'नोपा- 
लम्भाहँ:--सर्वथा' वचनामावप्रसद्भात्‌'' इति । एवं तहि तत्तवोपप्लववादिनामपि विचारा- 
दुत्तरकालं तत्त्वोपप्लवव्यवस्था तथेवास्तु सर्वथा विधेषाभावात्‌ । 


[तत्बोपप्लववादी झारितक्यवा दिना प्रमागातत्त्व दूषयति ] 
एवं चर तत्र :प्रमाणतत्त्ममेब तावदिचार्यते! । --कर्थ प्रमागास्य प्रामाण्यम्‌ ? 
(किमदुश्का रकसनन्‍दोहोत्पाद्यत्वेन, बाधारहितत्वेन", प्रवृत्तिसामर्थ्येनान्‍्यथा' वा ? 
[ प्रथमस्य निर्दोषिका रणाजन्यत्व हेतोनिराकरगर्ग ] 
'यद्यदुप्टका रकसन्दोहोत्पाद्यत्वेन तदा सेव कारकाणामदुप्टता कुतोव्सीयते ? न 


यदि झाप जैन ऐसा कहे कि “विचार के अनन्तर-उत्तरकाल में प्रमाणादि तत्त्व की व्यवस्था है 
और यथा कथचित्‌ प्रमाण से अ्रथवा प्रमाण के विना हम लोगो के द्वारा स्वीकृत तत्त्व व्यवस्था उलाहना 
के योग्य नहीं है | अन्यथा सर्वथा वचनों के भ्रभाव का ही प्रसग भ्रा जावेगा । ऐसा कहने पर तो हम 
तत्त्वोपप्लवादी जनों के यहा भी विचार से उत्त रकाल में तक्त्वोपप्लव व्यवस्था उसी प्रकार से हो जावे 
सर्वथा दोनों में कोई अतर नहीं है। श्र्थात्‌ जब हम विचार करते है तब प्रमाणादि तत्त्व' हमें दिखाई 
देने लगते है ऐसा जेनादिकों की तरफ स्वय तत्वोपप्लवबादी ने समाधान किया है और पुन. उसमे 
दोषारोपण करने लगा कि इस प्रकार से तो हमारे यहाँ भी विचार करने के अनन्तर तत्त्वों का अभाव 
दिख रहा है उसे ही मान लीजिये क्या बाघा हे ” 


[अब लत्त्वोपप्लववादी ग्रास्तिक्य वादियों के प्रमाण वन को दूषित करने की चष्टा करता है] 

तस्वोपप्लबवादी- इस प्रकार से अब ग्ापके प्रमाण तत्त्व का विचार किया जाता है। हम आप 
जैन लोगों से प्रइन करते है कि प्रमाण की प्रमाणता कंसे सिद्ध हे ” अदुप्टकारक सदोह के द्वारा उत्पन्न 
होने से, बाधा रहित होने से, प्रबृत्ति की सामर्थ्य से अन्यथा और किसी प्रकार से * 

[निर्दोष वरगाजन्यत्व हेतु का खण्डन | 

यदि निर्दोप चक्षु आदि की निर्मलता आदि कारक समृह के द्वारा प्रमाण में प्रमाणता उत्पन्न 
होती है, ऐसा आप कहा तब तो आपने उन कारकों की निरदोपता कैसे जानी है, प्रत्यक्ष से या झनुमान से ? 
प्रत्यक्ष से तो आप कह नही राकते क्योकि नेत्रो की निर्मेततादि ज्ञान के कारण प्रतीन्द्रिय हैं । वह 


१ प्रमातेन प्रमाएमन्‍्तररण वा। २ जनादिकृत । ३ अन्यथा | ४ तत्वोपप्नयवादी । ५ प्रमेयतन्व च तिष्टतु । ६ अ्रदोष 


चज्ष रादिनेमल्थमू । ७ एतत्सयन्‍न विकल्पद्रथमिद मीमॉसक्ापेक्षया । ८ पश्रय तृतीयविकल्पो नैयायिकमतापे 
ह€ प्रन्यधा--अ्विरावादकत्वेनेत्यय चतुर्थो विकल्प सौगतमतापेक्षया । १० तत्त्वोपप्लववादिमतमालम्ब्य जैन न थ 
अमन लननतननिजनक+- उन हक पक अमन कद प्राह । 


() चर प्रमाणतत््व इति पा । (2) न प्रमेशतत््व |... उस टन 


तत्त्वोपप्लबवाद ] प्रथम परिच्छेद [१९३ 


तावत्प्रत्यक्षात्नयन कु तलादे!' संवेदनकाररास्यातीन्द्रियस्यादुश्ताया: प्रत्यक्षीकत्तु मशक्‍ते: । 
नानुमानातू, तदविनाभाविलिद्धाभावात्‌ । विज्ञान! तत्कार्य लिज्ञमिति चेन्न', 'विज्ञान- 


प्रत्यक्ष ज्ञान उनकी निरदंषिता को प्रत्यक्ष करने मे असमर्थ है। अनुमान से भी वह निर्दोषता ग्रहण नहीं 
की जाती है क्योंकि उसके अविनाभावी लिग का अभाव है ग्र्थात्‌ इद्रियो से जिसे देख नही सकते उसका 
इसके साथ सम्बन्ध है इत्यादि कंसे निर्णय करगे और हेतु किसे बनायेंगे ? 

विशेषाय--तत्त्वोपप्लववादी रवय कुछ तो मानता नही है फिर भी बैठे-बैठे जैन, मीमासक आदि 
तत्ववादियों से कुतके कर रहा है । इसी बात को इलोकवा तिक ग्रथ में श्री विद्यानन्द स्वामी ने अ्रच्छो 
तरह से बतलाया है। यथा--“कथमव्य भिचारित्वं वेदनस्य निश्चीयते ” किमदुष्टकारकसदोहोत्पादत्वेन 
बाधा रहितत्वेन प्रवृत्तिसामर्थ्येनान्यथा वेति प्रमाणतत्त्वे पर्यनुयोगा: सशयपूर्वकास्तदभावे तदसं भवात्‌, 
किमय स्थाणु कि वा पुरुष इत्यादे पर्यनुयोगवत्‌ । सशयश्च तत्र कदाचित्‌ कवचिन्निर्णयपुर्वेक: स्थाण्वा- 
दिसशयवत्‌ । तत्र यम्य क्वचित्‌ कदाचिददुष्टकारकसदोहोत्पाद्यत्वादिना प्रमाणत्वनिर्णयो नास्त्येव तस्य 
कथ तन्पूर्वक सशय., तदभावे कुत. पर्यनुयोगा' प्रवर्तेरन्तिति न परपर्यनुयोगप राणि बृहस्पते सूत्राणि 
स्पूः 

उपप्लववादी जन अतरग वहिरग प्रमाण, प्रमयतत्त्वो को मानने वाले जैन, मं।मासक, नेयायिक 
आदि के प्रति उपाय, उपेयतत्त्वो का खडन करने क॑ लिए इस प्रकार से कुप्रदन उठाते है कि आप जैनादि 
अव्यभिचारी (मिथ्याज्ञान से भिन्‍न सच्चे ) ज्ञान को प्रमाण मानते है | पुनः यह बतलाइये कि इस ज्ञान 
की सचाई का निर्णय आप लोग कंसे करते है ? क्‍या निर्दोप कारणों के समुदाय से ज्ञान बनाया गया है, 
इस कारण प्रमाण है या बाधाओं से रहित है झ्रत' प्रमाण है ” अथवा जिसको जाने, उसमें प्रवृत्ति करे 
और उसी ज्ञेय रूप फल को प्राप्त करे या उस ज्ञान का सहायक दूसरा ज्ञान पैदा कर लें, इस प्रवृत्ति 
की सामर्थ्य से वह ज्ञान प्रमाण है ” अथवा दूसरे प्रकारों से अविसवादी आदि रूप से वह प्रमाण है? 
आखिर प्रमाण को प्रमाणता का निश्चय आप लोग इन चार कारणो के सिवा तो कर नहीं सकते है अत: 
बतलाइये क्या वात है ? 





इन चार प्रश्नों मे प्रथम क॑ दो प्रश्न तो मीमासक के प्रति है क्योंकि मौमासक ही इन दो बातों 
से प्रभाण की प्रमाणता मानता है अत. इसो मीमासक और उपप्लववादी के कुछ देर तक प्रश्नोत्तर 
चलते रहेगे । 





१ कौशल्प नेमंल्यम्‌। २ मीमांसकः। ३ तत्वोपप्नववादिमतमालम्ब्य जैन प्राह। 
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(| )भावेन्द्रियरूप । ढ़ द्वः । पुण्यादे' । (2) अदुष्टकारक । (3) शुक्तिकाया रजतझ्ञान कार्यलिज्ञ कारणदुष्टता साध्यतीति 
व्यमिधार: । 


श्ध्ड ] भ्रष्ट सहल्ली [ कारिका३-- 


जज -+ आह अ>॥णण 


तीसरा प्रहन नंयायिकों की मान्यता को लक्ष्य में रख कर किया गया है। एवं चौथा प्रश्न बौद्धों पर 
लागू हो जाता है । क्रमश, इन सभी पर विचार विमर्श करके उत्तर देने वाले वे लोग स्वयं ही उपस्थित 
हो जाते है । उपप्लववादी समी को बात को समाप्त कर देता है। तब जनाचार्य इन चारो प्रश्नों को 
महत्त्व न देकर अपना पक्ष रख देते है । खेर ! यहाँ पर तो आचार्य मुख्य रूप से इसी बात को बता रहे 
है कि आप उपप्लववादी के ये सभी प्रश्न उठाना संशय पूर्वक ही हो सकते है क्योंकि सशय के बिना ये 
प्रश्न उठाना ही असभव' है। जैसे कि यह स्थाणु है या पुरुष ” और जहाँ कहीं भी किसी पदार्थ का 
झ्राक्षय लेकर किसो को सशय होता है उस पदार्थ में पहले कभी न कभी किसी स्थल पर निर्णय अवश्य 
ही कर लिया गया है । जिस मनुष्य ने कही भी स्थाणु ओर पुरुष का ठीक-ठीकपूर्व में निश्चय कर लिया 
है वही मनुष्य कदाचित्‌ सायकाल के समय दूसरे ठूठ को देखकर उसमे मनुष्य की ऊचाई आदि के 
साधारण धर्मों को देखकर और विशेष धर्मो को न देखकर प्रत्युत स्मरण करके संशय कर लेता है । मतलब 
यह है कि जिसको कही भी कभी सशय होगा उसे किसी का पहले निर्णय अवश्य होना चाहिये और आप 
शुन्यवादी या उपप्लववादी तो कुछ भी प्रमाण झादि का निर्णय ही नहीं मान रहे है पुन यह प्रमाण 
निर्दोष कारणों से उत्पन्न हुआ है या वाधा रहित है इत्यादि रूप से हम लोगों के प्रति आपको सशय 
उठाने का भी क्‍या अधिकार है ? मतलब पूर्व में अपने कुछ तत्त्व या निर्णय को माने बिना आप सशझ्य 
भी नही कर सकते है । बस ' इतना ही कहते चलिये कि “प्रमाण नहीं है, प्रमाण नही है इत्यादि । 


इस प्रकार दूसरे आस्तिकों के इष्ट किये गये प्रमाण, प्रमेय को खडन करने के लिये बृहस्पति के 

सूत्र दूसरे मतों के ऊपर कुप्रश्न करने के लिये तत्पर नहीं हो सकते है । यहाँ सभवत बृहस्पति ने चार्चाक 
दर्शन का पोषण करके पीछे से सर्व तत्वों का उपप्लव स्वीकार किया है ऐसा मालूम पडता है एवं 
जब प्रमाण, प्रमेयतत्त्व, प्रश्न करना, सशय करना आदि व्यवस्थाय आपके यहा असभव है तब तो यो ही 
पोल चलती जावेगी, सभी लोग अपने-अपने मत को पुष्ट करते हुये मनमानी करते रहेगे। पुन. आप 
यह भी नही कह सकंगे कि सारा जगत्‌ शून्य रूप है और देखिय ! 

“शुन्योपप्लववादे5पि नानेकाताद्विना स्थिति. । 

स्वयं क्वचिदशून्यस्य स्वीकृतेगनपप्लुते | १४७ ।। 

शुन्यातायां हि शुन्यत्वं जातुचिन्नोपगम्यते । 


तथोपप्लबन तत्त्वोपप्लवेष्पीतरत्र तत्‌ ॥ १४७ ।। [ इलोकवातिक ] 


भ्रथ- शृन्यवाद शौर उपप्लववाद का सिद्ध करना बिना अनेकांत के नहीं हो सकता है क्योंकि 
स्वय के शुन्यवद का समर्थन और अशुन्यवाद--भ्रास्तिकवाद का खंडन तो श्राप करेगे ही करेगे । बस ! 
स्वपक्षसाधन और परपक्ष दूषण यही तो झनेकांत है भौर भ्रनेकांत है क्या ? दूसरी बात भर है कि झाप 
पपने शून्य तत्त्व को अ्रश्युत्य-सच्चा मानेगे ही नहीं प्रन्यथा शून्य का शून्य होकर तो क्या बचेगा ? सोचिये ! 


तस्वोपप्लववाद ] प्रथम परिच्छेद [ १६५ 


सामास्यस्प तदव्यभिचारित्वाभावात्‌'। 'प्रमाणभूतं 'विज्ञानं तन्निज्भमिति चेत्‌ 'कुतस्तस्य 
प्रमाणभूततावसाय: ? -तददुष्टका रणारब्धत्वादिति चेत्‌ सोयमन्योन्याश्रय: । सिद्धे विज्ञानस्थ 
प्रमाणाभूतत्वे निर्दोषकारणारब्धत्वसिद्धिस्तत्सिद्धों च प्रमाणभूतत्वसिद्धिरिति । 'किज्च 


प् पपनल+-मधबंननत 9: डबल 





भाई ! यदि आप शून्यवाद को अ्रशून्य न कहकर शून्य कह देंगे तब तो सभी तत्त्व व्यवस्था सच्ची हो 
जावेगी । 


और शूुन्यवाद को श्रशून्य कहेगे तो अनेकात होकर भी कुछ तत्त्व व्यवस्था बन जाने से सर्वथा 


शून्यवाद नही रहेगा । वेसे हो उपप्लव को उपप्लक् रहित मानते से हो आपको इष्ट सिद्धि होगी अन्यथा 
उपप्लववाद का प्रलय होकर सभी तत्त्व सच्चे सिद्ध हो जावेंगे । 


देखिये ' यदि भूठ बोलना भूठ सिद्ध हो जावे तो सत्यता का निर्णय हो जाता है। शत्रु का शत्रु अपना 
मित्र ही सिद्ध होता है । निष्कर्ष यह निकलता है कि इस उपप्लववादी का कत्तंव्य जैन, मीमासक 
आ्रादिकों से प्रइदन करने का नही था फिर भी वह कर रहा है क्योंकि “उलटा चोर कोतवाल को डॉटे” 
इस लोकोक्त के अनुसार वह धृष्ट है। अच्छा ! अब प्रइनोत्तर के ढग को पढ़ते चलिये । 


मोमांसक--विज्ञान उसका कार्य है वही हेतु है। बस ! हेतु से अनुमान बन जावेगा और अनुमान 
से हम कारणो की निर्दोषता जान लेते है । 


तत्वोषप्ल बबादी--नही ! विज्ञान सामान्य उससे श्रव्यभिचारी नही है अर्थात्‌ शुक्तिका में, रजत-- 
ज्ञान कार्य लिग है वह कारण के दोष को सिद्ध करता है अतः व्यभिचारी है क्योकि जो विज्ञान सामान्य 
है वह दुष्टता--सदीष ज्ञान में भी पाया जाता है । 


सोमांसक--प्रमाणभूत विज्ञान उसका हेतु है सदोष ज्ञान नही । 


तत्थोपप्लबवादी--वह विज्ञान प्रमाणभूत है यह निश्चय किससे होगा ? यदि कहो निर्दोष कारणों 

से उत्पन्न होने से यह विज्ञान प्रमाण है ऐसा निश्चय होता है तब तो अन्योन्याश्रयदोप झा जाता है । 

विज्ञान के प्रमाणभूत सिद्ध हो जाने पर यह निर्दोष कारणों से उत्पन्न हुआ है यह बात सिद्ध होगी और 

निर्दोष कारणो से उत्पत्ति की सिद्धि होने पर ज्ञान प्रमाणभूत सिद्ध होगा । मतलब एक दुसरे के आश्रित 
होन से दोनों ही सिद्ध नही हो सकंगे । 

दूसरी बात यह 


है कि चक्षु श्रादि कारणों को गुण और दोषों का झाश्रय स्वीकार करने पर उससे 


१ शुक्षिकाया रजतज्ञान कार्यलिज्भु' कारणदुष्टता साधयतीति व्यभिचारो, यतो विज्ञानसामान्य दुष्टतायामपि बत्त ते । 
रे मीमासक:। ई तत्त्वोपप्लववादी । ४ दूषरान्तर तत्त्वोपप्लववादी (शृन्यवादी ) प्राह । 


ल्त्ाचज-ा 


(!) विज्लेषब. | (2) अदुष्टकारक। रब्धत्वात्‌ इति था. । 


१६६ ] अष्ट सहस्री | कारिका ३-- 


चक्षुरादिकारणानां गुणदोषाश्रयत्वे! तदुपजनितसंवेदने दोषाशद्डूगनिवृत्तिन स्यथात्‌ ग्ुण- 
दोषाश्रयपुरुषवचनजनितवेदनवत्‌ । गुणाश्रयतय॑ैव" तन्निश्चये तदुत्थविज्ञाने 'दोषाशद्धुनिवृत्तो 
पुसोषि कस्यचिद्‌गुणाश्रयत्वेनेव निर्गाये तद्चनजनितवेदने दोपाशझ्छानिवृत्ते” किमपौरुषेय- 
शब्दसमथेनायासेन'?  अ्रथ”' पुरुषस्य गुणाधिकरणत्वमेवारसक्यनिश्चय, परचेनोवृत्तीनां 
*दुरन्वयत्वात्‌ तद्यापारादे. साद्भुय॑दर्शनात्‌,निगु गास्थापिगुणावत इव व्यापारादिसभवादुप- 
वर्यंते 'तहिं चक्ष रादीनामप्यतीन्द्रियत्वात्तत्कार्यसाडूयोपलब्धे कुतों गुणाश्रयत्वनियमनिश्चय 





उत्पन्न होने वाले ; वाले ज्ञान में दोपो को आशका निवृत्त नही हो सक्रेगी जैसे गुण और दोष के आशित पुरुषों 
के बचन से उत्पन्न हुये ज्ञान में गका की निवृत्ति नही होतो है | अर्थात्‌ किसी पुरुष में ग्रुण और दोष 
दोनों ही है पुनः उसके वचन निर्दोष हैं यह वात कंसे बनेगी ? उसके बचनों मे दोपों की गका बनी ही 
रहेगी । 

यदि झाप चक्षु आदि में मुणो का ही निशचय मानोंगे तो उससे उत्पन्न हुये विज्ञान में दोष 
की आशका निकल जावेगी और तब किसी पुरुष के भी गुणों का आश्रय निश्चित होने पर उससे उत्पन्न 
होने वाले ज्ञान में दोषों की आशका नहीं रहेगी पुन झाप मीमासक को अपोरुपेय शब्द--वेद के 
समर्थन के प्रयास से क्‍या प्रयोजन सिद्ध होगा ? 

मीमांसक--पुरुष को गुणो का श्राधार निश्चित करना अशक्य है पर के मन की प्रवृन्तियो को जानना 
बहुत ही कठिन है उनके कार्य तथा व्यापारादि मे सकर देखा जाता है। निगुंणी में भी गृणवानों के 
समान व्यापारादि सभव है ऐसा कहा जाता है। श्रर्थात पुरुष गुणो का आधार है उसभ॑ गुण ही पाये जाते 
है यह कहना ठीक नही है। किसी निर्दोप पुरुष के व्यवहार सदोप पुरुप के समान दिख जाते है श्रौर किसी 
सदोष पुरुष के भी व्यवहार निर्दोष पुरुष के समान दिखते हे पुन. पुरुष को भी ग्रुणी निश्चित करना 
असभव ही है । 

बान्यवादी (तत््णोपप्लबबादो )-- तब तो चक्ष झादि भी श्रतीद्रिय है। उनके भी कार्य मे सकर दोष 
उपलब्ध होने से चक्षु आदि इद्वियों में गुणो के आश्वितत््व नियम का निश्चय करना क॑से शकय होगा ? 
किसी अपौरुषेय भी ग्रहोपरागादि को शुक्ल वस्त्रादि में पीत ज्ञान का हेतु मानना उपलक्षण है । अपौरुषय 
वेद में भी मिथ्या ज्ञानत्व हेतु की सभावना करने पर आप याज्ञिक - मीमासको को उससे उत्पन्न होने वाले 
ज्ञान में प्रमाणता का निश्चय नि शक रूप से कंसे होगा ” इसलिये निर्दोष कारणों से उत्पन्न होने से 
किसी प्रमाण को प्रमाणता है यह कहना शकक्‍य नहीं है अर्थात्‌ यदि आप ऐसा कहे कि वेद अपौरुषेय हैं 


१ अ्ज्भजीकृते। २ भो मीमासक चक्ष्रादीनाँ गुणाश्रयतयेव । ३ मीमासकरथ । ४ मीमासक । ५ दुरघिगमत्वात । 
६ कुत ? यत । ७ तत्त्वोपप्लववादी । ८ चल्षुरादीनाम्‌ । 








(!) अगीक्ियमाणाया सत्या। (2) हेतो. । (3) व्याहार । 


तत्त्वोपप्लववाद ] प्रथम परिच्छेद [१६९७ 


शकयः: कत्तु म्‌ ” 'कस्यचिदपौरुषेयस्थापि च ग्रहोपरागादे/ शुक्लवस्त्रादौ पीतज्ञानहेतोरुप- 
लक्षणाद्व दस्यापौरुषेयस्थापि मिथ्याज्ञानहेतुत्वमंभावनायां कथमिव निःशद्भु' याज्षिकानां 
तज्जनितवेदने प्रामाण्यनिश्चयः ? ततो नादुप्टकारकजन्यत्बेन कस्यचित्प्रमाणाता । 
ग्रत: प्रमाण है तब तो ग्रहोपरागादि (चद्रमा के परिवेष आदि ) भी बिना पुरुष कृत अपौरुषय ही हैं कितु 
उन उपरागादि के निमित्त मे श्वेतवस्त्रादि मे पीत का ज्ञान हो जाता है अत अपौरुषेयवेद में भी मिथ्या- 
ज्ञान की सभावना हो सकती है । 
विशेषार्थ - मी माँसक ज्ञान की प्रमाणता--सचाई का निर्णय कई कारणों से मानता है। निर्दोष 
कारणों से उत्पन्न होना और बाघा का न होना | यहाँ पर इन दो बातों पर तत्त्वोपप्लववादी ने बडी 
आ्रपत्ति उठाई है। ह्लोकवातिकालकार में भी ग्रथकार ने इसी विषय में स्पष्टीकरण किया है । तथाहि-- 
अदुप्टका रणारब्धमित्येतच्च विशेषणम्‌ । 
प्रमाणस्य न साफल्य प्रयात्यव्यभिचा रत' ॥७७।। 
मींसांसक- मीमासक ने प्रमाण के लक्षण में “निर्दोष कारणों से उत्पन्न होना” यह विशेषण दिया 
है, वह विभेषण उसके प्रमाण को निर्दोष सिद्ध करने में सफल नही हो सकता है । जो ज्ञान दुष्ट कारणों 
से उत्पन्न होता है उसके द्वारा स्व और अर्थ का निर्णय होता ही झसभव है, अत विद्यानदस्वामी प्रमाण 
का लक्षण “स्वार्थव्यवसायात्मक” स्व, अर्थ का निश्चायक इतना ही पर्याप्त मानते है, किन्तु मीमासकों 
का कथन है कि-- 
“तत्रापूर्वार्थ विज्ञान निश्चित बाधवर्जितम्‌ । 
अदुप्टकारणारब्ध प्रमाण लोकसम्मतम्‌ ॥” 
श्र्थात्‌-जो अपूर्व अर्थ का ग्रहण करने वाला है, निश्चित है, बाधा से रहित है, निर्दोष कारणों से 
जन्य है और लोक सम्मत हे वही प्रमाण ह॑ । 
इस प्रकार की मान्यता के बहने पर तो श्री विद्यानद स्वामी स्वयं इलोकवातिक में इन सभी 
विशेषणों को सदोप सिद्ध करते हुये अपने सम्यग्ज्ञान के लक्षण को निर्दोष सिद्ध करते है । 
“तत्स्वार्थव्यवसायात्म ज्ञान मानमितीयता । 
लक्षणन गतार्थत्वाद्‌ व्यर्थमन्यद्‌ विशेषणम्‌ ।७८॥ 
गृहीतमगृहीत वा स्वार्थ यदि व्यवस्यति 
तन्‍न लोके न शास्त्रेष्‌ विजहाति प्रमाणताम्‌ ॥७६।।” 
झर्थ--रव और अर्थ को निश्चय करने वाला ज्ञान प्रमाण है इस प्रकार से इतने ही लक्षण से सभी 











! अ्रपोरुवेय त्वाददुष्टका रण वे वेदवाक्यमू । ।तस्तज्जनितवेदने प्रामाण4निश्चयों भविष्यतीत्यारेकायामाह । 
() विग्नहो इति पा. । विग्रहो-युद्ध, उपरागो-प्रहों राहुग्रस्ते त्विदों पृष्णि चन्द्र: । (2) प्रतीते:। (3) 
वाक्यालंकारे । 





१७८ ] श्रष्ट सही [ कारिका ३--- 


प्रयोजन सिद्ध हो जाते हैं। अ्न्य--सर्वथा श्रपूर्व श्रर्य का ग्राहक होना, बाधा से रहित होना, लोक सम्मत 
होना, निर्दोषका रणों से जन्य होना इत्यादि विशेषण व्यर्य ही है। जो ज्ञान गृहोत भ्रथवा भअ्रगृहात भी 
अपना भौर अर्थ का यदि निश्चय करता है तो वह ज्ञान लोक में और झास्त्रो में भो प्रमाणपने को नहीं 
छोड़ता है । 

यहाँ इस बात को विशेष रूप से ध्यान में रखना चाहिये कि आचाय॑ विद्यानद महोदय “झपूर्वार्थ” 
विशेषण को महत्त्व न देकर केवल 'स्वार्थ' विशेषण को ही महत्व दे रहे है, फिर भी स्वय आचाय॑ ने 
इसी ग्रथ में स्थान-स्थान पर केवलज्ञान को भो श्रपृवर्थिग्राहा सिद्ध कर दिया है । 

किसा ने कहा कि केवलज्नान गृहातग्राहों होने से श्रश्रमाण है तब आचार्य ने कहा कि नहीं सभी 
ज्ञान सुनया का अपक्षा से अपुवाथ ग्राहा हैं और भो देखिये-- 


“तत्रापि केवलज्ञान नाप्रमाण प्रसज्यते । 

सादपयंवसानस्य तस्यापूर्वार्थतास्थिते: ॥8 ०॥। 

प्रादुभू तिक्षणादुर्ध्भः परिणामित्वविच्युति: । 

केवलस्येकरूपित्वादिति चोद्य न युक्तिमत्‌ ॥&६१।॥ 

परापरेण कालेन संबधात्परिणामि च। 

सबधिपरिणामित्वे ज्ञातृत्वे नैकमेव हि।॥ 

प्रथं--अपूर्वार्थ को जानने वाले उन ज्ञानों में केवलज्ञान अ्प्रमाण नही है, क्योकि ज्ञानावरण के 

पूर्ण क्षय से विवक्षित काल में उत्पन्न हुये सादि और झनतकाल तक स्थित रहने वाले उस केवलज्ञान को 
श्रपूर्वाथ का ग्राहक होना सिद्ध है। मतलब विशेषणों की अत्यल्प परावृत्ति हो जाने से उनको जानने वाले 
ज्ञान अपूर्वार्थ ग्राहक हो जाते है । थोडा विचार तो करो कि ससार में अपूर्व श्रथं कोन समझे जाते है ? 
सभी द्रव्य पूर्वार्थ हो है, कितु फिर भी सोन्दर्य, अधिक घनवत्ता, रूपक्‍त्ता, प्रतिभा, विलक्षण तपरचर्या, 
अद्भुत शक्ति, विशेष चमत्कार आदि धर्मा को धारण कर लेने से वे यथार्थ अपूर्वार्थ मान लिये जाते है । 
सूक्ष्म विचार करने पर तो अत्यत छोटे श्रश को भी नवीनता धारण करने पर पदार्थ को अपूर्वार्थता श्रा 
जातो है । जितनो जहां अपूर्वाथ सभवती है उस पर सतोष करना चाहिये। अन्यथा, भद्य, अभक्ष्य 
विचार, पतिब्रतापत, अचोर्य आदिक लोक व्यवहार सभी समाप्त हो जावग । कोई कुतर्क कर रहा है कि 
“केवलज्ञान अपनी उत्पत्ति क्षण के अनन्तर परिणामी नही होता है ज्यों का त्यों रहता है क्‍योंकि त्रिकाल 
तिलोकवर्तो सपूर्ण पदार्थों को एक साथ जानकर पुनः एक रूप हो बना रहता है अतः उत्पाद, व्यय, 
प्रोव्यरूप परिणामित्व लक्षग वहाँ अघरटित है पुन. श्रपूर्वार्थग्राही कैसे रहा ? आचार्य कहते है कि यह शका 
भा ठक नहो है क्योकि उत्तर-उत रवर्ता काल के साथ सबंध हो जाने से उत्पाद और व्ययरूप परिणाम 
घटित हो जाते है । केवलज्ञान की पूर्व समयवर्तों पर्याय का नाश हो जाता है और उत्तरकाल में नवीन 


तत्त्वोपप्लववाद ] प्रथम परिच्छेद [१९६ 


[ द्वितीयस्य बाधारहितत्वहेतो: खंडन | 
नापि बाधातुत्पत्या, 'मिथ्याजानेपषि 'स्वकारणवेकल्या'दुबाधकस्यानुत्पत्तिसंभवात' 


पर्याय की उत्पत्ति हो जाती है । इस प्रकार से सबध विशिष्ट और परिणाम सहित होने से भी केवलज्ञानी 
ज्ञाता रूप से एक है यही श्रुवता है एव परिणमनशील ज्ञेय दव्यों के परिणमन से भी ज्ञान परिणामी 
होता है अत' अपूर्वार्यग्राही सिद्ध है । 

एवं आचार्य श्री माणिक्यनदी ने “परोक्षामुख पूत्र में कहा है कि अपूर्वार्थ विशेषण भी निष्फल 
नही है क्योंकि धारावाहिक ज्ञानों से अज्ञान की निवृत्ति नही हो पातो है अतः धारावगहिक ज्ञान को 
व्यावृत्ति करना ही उसका फल है यो तो वह विशेषण केवल स्वरूप के निरूपण करने में तत्पर है फिर 
भी परस्पर विरोध दोध नहीं है । 

यहाँ पर “निर्दोष कारणजन्यत्व' का निराकरण करते है। यदि ज्ञान के उत्पादक कारणों की 
निर्दोपता अन्य ज्ञान से जानी जाती है तब तो उस अन्य ज्ञान की निर्दोषता भीशभन्य ज्ञान से जानी जावेगी 
पुन' यही धारा असख्य ज्ञानों तक चनते-चलते बहुत बडी अनवस्था आकाश पर्यत फैल जावेगी । यदि 
झाप मीमा[सक प्रथम ज्ञान के उत्पादक कारणों की निर्दोषता द्वितीय ज्ञान से जानेंगे और द्वितोय ज्ञान 
की निदपिता प्रथम ज्ञान से जानेगे तब तो अन्योन्याश्रय दोप त॑यार खड़ा है! अतः ज्ञान के उत्पादक 
चक्षु आदि इ द्वियो की नि्देषिता--निर्मेलता आदि को न कोई प्रत्यक्ष (इब्रिय-प्रत्यक्ष) से जान सकते 
है न अनुमान ज्ञान से । 

दूसरी वात यह है कि अनेक अ्राँत ज्ञानों को उत्पन्न करने वाले कारणों को भी लोग निर्दोष समझ 
बेठे है । इसीलिये अनुमान से भी इस प्रकार सपूर्ण ज्ञानो की निर्दोषकारणों से उत्पत्ति होना नहीं जान 
सकते है क्योंकि उस अनुमान की भी निर्दोष कारणों से उत्पत्ति हुई है इस बात को भो जानना कठिन 
है । व्याप्ति ज्ञान की निर्दोषता का ज्ञान तो और भी कठिन है। चक्ष्‌ आदिक श्रतीद्रिय इद्वियो की 
निर्दोषता जानना क्रठिन है । बाहर से किसी की निर्दोष चक्षु भी सदोष सदुश दीखती है और दूषित भी 
चक्ष निर्दोष सदृश दिख जाती है। 

बौद्धादि भिन्‍न २ दार्शनिक सत्त्व हेतु से पदार्थों को क्षणिक, नित्य श्रादि सिद्ध करते है और 
जैनाचार्य इसी सत्तव हेतु से सभी पदार्थों को “नित्यानित्य” सिद्ध कर देते हैं क्योकि जनों ने सत्‌ का 
लक्षण उत्पाद, व्यय, प्रौव्य माना है। तथा कामर्धनु के समान इच्छित श्रर्थ को कहने वाले वेदवाक्यों से 
ब्रह्मवादी अद्वेत को, कर्मकाडी क्रियाकाड को, हिसा पोषकजन यज्ञ को आदि २ रूप से अनेक विद्वानों ने 
अपने २ मत पुष्ट कर लिये है। ये सभी झपने २ आागम ज्ञान के कारणों को निर्दोष मान बेठे है। अ्रतः 


प्रत्यक्ष प्रनुमान, आगम ज्ञान के कारणों की निर्दोषता को समझना कठिन समस्या है । 
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१ सरीकचिकाया जलज्ञाने । २ तद शोपसपंरण स्वकारण बाधककारणमित्यर्व: । ३ नेद जलमिति। 
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() बाधस्प इति पा. 


२०० ] भ्रष्ट सहस्नी [ कारिका३-- 


प्रमाशत्वप्रसकक्‍ते: | अथ'. 'यथाथ्थंग्रहणनिबन्धना बाधालनुत्पत्तिरप्रमाणाउसंभविनी प्रमाण- 
त्वताधिनीति मतं, 'कुतस्तस्था' सत्यार्थग्रहणनिबन्धनत्वनिष्चय. ” “सविद. प्रमाणात्व- 
निश्चयादिति चेत 'परस्पराश्रय. । सति प्रपागत्वनिश्चये सवेदनस्प यथाथे ग्रहगानिबन्धन- 
बाधानुस्पत्तिनिशा यस्तस्मिइ्व सति प्रमाग्त्वनिष्चच इति। अन्यत' प्रमागत्वनिश्चये 
किमेतया बाधानुत्पत््या ? *न च बाधातुत्पत्तेयंथार्थग्रहणनिबन्धनत्वं स्वत एवं निश्चीयते 
सन्देहाभावप्रसडज्भात्‌ । €इ्यते च सन्देह:, कि “यथार्थ ग्रहणान्नोत्र* बाधानुत्पत्तिराहोस्वि- 





पुन: यदि आप प्रर्ण करें कि आप जन प्रमाण की प्रमाणता कंसे मानते है तो इस पर ग्रथकार 
स्वय आग समाधान करगे कि प्रमाण की प्रमाणता अभ्यास दछ्शा में रवत है और गनभ्यास दशा में पर 


से होतो है । 





[ बाधा रहितत्व हेतु का खंडन | 

यदि श्राप दूसरा पक्ष लेवो कि “बाधा की उत्पत्ति न होने से प्रमाण में प्रमाणता आती है तो यह 
कहना भी ठोक नहा है । मरी चिका में जल रूप मिस्याज्ञान में भी अपने बाधक कारणों की विकलता- 
न्यूनता होने स “यह जल नही है इस प्रकार से बाधक को उत्पत्ति असभव होने से प्रमाणता का प्रसंग 
आा जावेगा । अर्थात्‌ जैसे किसी ने दूर चमकती हुई बालू का ढेर देखा और वहा जाकर रनान, पान 
प्रादि के लिये पानी का निर्णय नहीं किया अपने काम में लग गया । उस बाघा की उत्पत्ति तो नहीं हुई 
कि “यह जल नहीं है” पुन' यह मिथ्याज्ञान प्रमाणीक हो जाबेगा किन्तु ऐसी वास तो है नही । 

मीमांसक यथार्थ को ग्रहण करने में कारणभूत अप्रमाण में असभवि भर्थात्‌ प्रमाण में सभव रूप 
बाधा का उत्पन्न न होना ही प्रमाणता को सिद्ध करता है । 

शप्यवादी यदि ऐसा आपका मत है तब तो वह बाधा की ग्रनुत्पत्ति सत्या्थ को ग्रहण करने में 
कारणभूत है यह निश्चय भी कंसे होगा ? 

मौर्भासक ज्ञान में प्रमाणता का निश्चय होने से हो जावेगा । 

शुन्यवादो--ऐसा मानने पर तो परस्पराश्रय दोप आता है प्रमाणता का निश्चय होने पर ज्ञान से 
यथार्थ ग्रहण निर्मित्तक बाधा की उत्पत्ति नही है ऐसा निर्णय होगा और बाधा की उत्पत्ति नहीं है इस 
बात का निश्चय हो जानें पर प्रमाणता का निरचय होगा | इस प्रकार से दोनों को सिद्धि नहीं हो 
सकेगी । यदि अन्य प्रमाणातर से प्रमाणता का निश्चय होना कहो तो पुन इस बाधा की श्रनुत्पत्ति से 
क्या प्रयोजन सिद्ध होगा ? अर्थात्‌ आपने बाधा की उत्पत्ति न होना इसी से ज्ञान को वास्तविक माना 





१ मीमासक' । २ तत्वोपप्लतगदी । ३ तहींश शेष” । ४ मीमासक । ४ तत्त्वोपप्लववादी । ६ प्रमाणान्तरात। 
७ मीमासकाभिप्राय निराकुवेन्ताह तस्वोपप्लववादी | ८ भ्रन्यथा | € न' प्रस्माकस्‌ । 











() ननु स्वकारणर्बेकल्पनिबधना। (2) अन्यथा । न चेंब । 





तत्वीपप्लववबाद ] प्रधम परिच्छेद [२०१ 


त्स्व'कारणवैकल्यादित्युभयसंस्पश्षिप्रत्ययोत्पत्तें: । 'क्वचिद्‌दूरे मरीचिकायां जलन्ञाने स्व- 
कारणवेकल्यादबाधकप्रत्ययानुत्पत्तिप्रसिद्धे रम्यासदेशे* तत्कारणसाकल्यादबाधकज्ञानोत्पादात्‌ । 
[ अर्थशानानतरमेव बाघानुत्पत्ति: ज्ञानस्य प्रमाणतां झ्ञापयति सबंदा वा ? ] 

'किज्चार्थसंवेदनानन्तरमेव बाधानुत्पत्तिस्तत्प्रामाण्यं व्यवस्थापयेत्‌ सर्वदा वा ? न तावत्प्रथम- 
है। अरब ज्ञान में यथार्थता को ग्रहण करने से बाधा की उत्पत्ति नही है इस बात का निर्णय श्राप प्रन्य 
प्रमाण से मान रहे हैं। पुन. ज्ञान वास्तविक है इस वात को आप अन्य प्रमाण से हो क्यो न मान लीजिये, 
तब तो बाघा की अनुत्पत्ति हेतु से क्‍या कार्य सिद्ध होगा ? अर्थात्‌ इससे कुछ भी प्रयोजन सिद्ध नहीं 
होगा क्‍योंकि बाघा की उत्पत्ति न होने से यथार्थ ग्रहण निबधनत्व स्वत: ही निदिचत मही होता है। 
भ्रन्यथा सदेह का ही भ्रभाव हो जावेगा, किन्तु संदेह तो देखा जाता है। उसी का स्पष्टीकरण करते हैं-- 

हम लोगों को इस विषय में यथार्थ ग्रहण करने से क्या बाधा की उत्पत्ति नही है ? अथवा श्रपने 
बाधक कारणो की विकलता से बाधा की उत्पत्ति नही है ? इस प्रकार से उभय सस्पर्शि--संशय ज्ञान 
की उत्पत्ति देखी जाती है। कही दूर स्थान पर मरीचिका में जल ज्ञान के होने पर अपने बाधक कारणों 
की विकलता से बाधक ज्ञान की उत्पत्ति न होना प्रसिद्ध है और समीप देश में अपने बाधक कारणों की 
सकलता -पूर्णता होने से वाधक ज्ञान उत्पन्न होता हुआ देखा जाता है | जैसे किसी ने दूर से चमकती 
रेत को देखकर उसे जल सम+ लिया कितु वहाँ से पानी मंगाने का, स्नान आदि करने का उसे प्रसंग 
नही झाया अ्रतः उप्तमें बाधक करण न मिलते से उस मिय्याज्ञान में भो बाधा नही झाती है श्लौर कोई 
मनुष्य निकट के तालाब के एक तरफ सूखी हुई चमकती रेत देख कर उसमें पानी भरने के लिये चल 
पडा, गया तो लज्जित होकर वापस आया, खिन्‍न होकर सोचने लगा कि मेरा जल ज्ञान गलत निकल गया। 
ग्रत: इस व्यक्ति को निकट में बाधा के उत्पन्न हो जाने से जल ज्ञान में सचाई नही रही श्रत: हम लोगों 


को “बाधा की श्रनुत्पत्ति” में सशय बना ही रहता है । 
[ बाघा की प्रनुत्पत्ति पदार्थ के ज्ञान के अनतर ही ज्ञान की प्रमाणता को बतलाती है या हमेशा ही ? पुनरपि 








तत्त्वोपप्लववादी दूसरी तरह से प्रश्न कर रहे है ] 

दूसरी बात यह है कि अर्थ ज्ञान के अनंतर ही बाधा का न होना उस ज्ञान की प्रमाणता को 
व्यवस्थापित करता है श्रथवा सवंदा ही बाधा की उत्पत्ति का न होना ? प्रथम विकल्प तो सभव' नहीं 
है क्योंकि किसी मिथ्याज्ञान में भी श्रनतर ही बाधा की उत्पत्ति नही देखी जाती है । किसी ने सीप को 
चादी समझा और तत्काल ही उसे गलाने, जेवर श्रादि बनाने का प्रसग नही झाया तो भी इस मिथ्या- 


ज्ञान को सच्चा नही माना जाता है। 


जन+ अभी++++-_>६तनल्‍33क्‍क्‍-क्‍------+-++++_+ ४+«७>---...न..- 


१ तहंशोपसपंणरूपबाधककारणस्थ । २ समीपे। ३ तत्त्वोपप्लवबादी । 





(।) स्वकाररावैकल्यावस्थानं प्रदर्शयतति । 


२०२ ] अध्टसहस्नी [ कारिका ३-- 


विकल्प: संभवति, मिथ्याज्ञानेपि क्वाचिदनंतरं बाधानुत्पत्तिदशनात्‌ । सबंदा बाधानुत्पत्त 
संविदि प्रामाण्यनिश्चयश्चेन्न', 'तस्याः प्रत्येतुमशक्यत्वात्‌, संवत्सरादि' विकल्पेनापि बाधो- 
त्पत्तिददनात । चिरतरकालं बाधस्यानुत्पत्तावषि स्वकारणवंकत्यात्‌ कालान्तरेप्यसौ" नोत्प- 
त्य्यते इति कुतो 'विश्चयनीय” ? क्वचित्तु मिथ्याज्ञाने तज्जन्मन्यपि बाधा नोपजायते 
(स्वहेतुवेकल्यात्‌ । न “चतावता तत्प्रामाण्यम्‌ । 








यदि दूसरा विकल्प लेवो कि सर्वदा ही बाधा की उत्पत्ति न होने से ज्ञान में प्रमाणता का निश्चय 
होता है तब तो यह कथन भी ठीक नही है। सर्वदा ही बाधा की उत्पत्ति का नही होना यह समभना ही 
अ्रशकक्‍्य है । सवत्सर-वर्ष श्रादिकों के भेद से भी बाधा की उत्पत्ति देखी जाती है। बहुत काल तक बाधा 
की उत्पत्ति न होने पर भी अपने कारणो की विकलता होने से कालातर में भी वह “बाधा का न होना 
नहीं हो सकेगा--बाधा का न होना असंभव है। यह बात भी श्राप मीमासक किस प्रमाण से निश्चित 
करेंगे ? अर्थात्‌ सीप में चांदी का ज्ञान हो गया और यह कल्पना बहुत दिनो तक बनी रही । यह सीप है 
इस प्रकार की प्रतीति कराने वाला कारण नही मिल सका तो बाधा की उत्पत्ति नहीं भी होती है और 
बाधक कारण मिलने पर बाधा उत्पन्न हो भी जाती हे । कही पर मिथ्याज्ञान मे तो उस जन्म में भी बाधा 
उत्पन्न नही होती है क्योंकि अपने हेतु की विकलता है। श्र्थात्‌ बाधक कारण नही भी मिलते है । एता- 
बन्मात्र से- हमेशा बाधा की उत्पत्ति न होने मात्र से वह भ्र्थ ज्ञान प्रमाण हो जावे ऐसी बाल भी नही है। 

[एक देश में स्थित मनुष्य के ज्ञान में बाघा की प्रनुलत्ति प्रमाणता का हेतु है या सवेत्र बाघा की उत्पत्ति न 
होना प्रमाणता वा हेतु है ” ] 

दूसरी तरह से पुन' हम प्रइन करते है कि किसी देश में स्थित ज्ञाता-मनुृप्य को बाघा की उर्व्पत्त 
न होना अर्थ ज्ञान में प्रमाणता का कारण है ” या सभी स्थान में रहने वाले पुरुषो की बाधानुत्पत्ति श्र्थ 
ज्ञान में प्रमाणता का कारण है ? प्रथम पक्ष तो ढीक नहों है अन्यथा किसी मिथ्याज्ञान को भी प्रमाण 
मानना पड़ेगा । 

दूसरा पक्ष भी ठीक नहीं है कही दूर में 5हरे हुए पुरुष को बाधा की उत्पत्ति न होने पर भी 
समीप में बाधा की उत्पत्ति देखी जाती है । सत्र स्थित सभी देशों में रहने वालों को बाधा की उत्पत्ति 
नहीं है इसमें सदेह है क्योंकि समीप में बाधा की उत्पत्ति न होने पर भी दूर मे बाधा की उत्पत्ति सभक है । 


जन ०५५>-तल+>+ ४ ४“+++++४+ 





१ तत्वोपप्लववादी । २ बाधानुत्पत्ते । ३ भेदेन । ४ बाधानुत्पत्ति' । ५ तत््वोपप्लववादी मीमांसक प्रत्याह-- 
हे मीमासक् त्वया कुत प्रमाखान्निश्वयनीयों द्वितीयोपि विकल्प” ? । ६ हेतु' बाधककारणम्‌ । ७ सर्वेदा बाधानुत्पत्त्या । 
८ अर्थवेदनस्थ । 








8 5 8 अपन कक 
()) स्वकारणसाकल्यात्‌ । शुक्तिकारयां रजतज्ञाने । (2) अ्रतवंविदेद प्रत्येतुमशक्यमिति भाव: (3) विवक्षितमवे । 





तस्वोपप्लववाद ] प्रथम परिच्छेद [२०३ 


[ एकस्मिन्‌ देशे स्थितस्य मनुष्यस्य ज्ञाने बाधानुत्पत्ति प्रामाण्यहेतु सर्वत्र वा ? ] 
किज्च क्वचिद्देशे स्थितस्य बाधानुत्पत्तिः प्रतिपत्त: 'सवंत्र बार्थंसंविदि प्रामाण्यहेलु: ? 
न तावत्प्रथम: पक्ष:-- 'कस्यचिन्मिथ्यावबोधस्यापि 'प्रमाणत्वापत्ते: । नापि द्वितीयः, 
कस्यचिद्दूरे. स्थितस्य ाधानुत्पत्तावप समीपे बाधोत्पत्तिप्रतीते: सर्वत्र स्थितस्य 
बाधानुत्पत्तिसन्देहात्‌ । समीपे “बाधानुत्पत्तावि दूरे बाधोत्पत्तिसंभावनाच्च । 
[ कत्यचित्‌ मनुष्यस्य बाधानुत्पत्ति सर्वरय वा? ] 
किडझ्च कस्यचिद्वाधानुत्पत्ति' सर्वेस्थ वा ? न तावत्कस्यचिद्बाधानुत्पत्ति:* संविदि 

रा दूसरा प्रश्न यह है कि-- ह 

[किसी को बाधा का उत्पन्न न होना ज्ञान मे प्रमाणता का हेतु है या सभी को बाघा का न होना प्रमाणता 
का हेतु है ” ] 

किसी को बाधा की उत्पति नही है या सभी को ? किसी को बाधा को उत्पत्ति नही है यह बात 
ज्ञान में प्रमाणता का हेतु नही हो सकती है क्योंकि विपयेय ज्ञान में भी यह बात मौजूद है। मरीचिकादि 
के जलज्ञान में देशातर के गमन आदि से बाधा को उत्पत्ति न होने पर भी प्रमाणता का अभाव है । 

यदि दूसरा विकल्प लेवो की सभी को बाघा की उत्पत्ति का न होना ही अथज्ञान में प्रमाणता का 
हेतु है यह पक्ष भी ठीक नहीं है “सभी को बाधा को उत्पत्ति नही है” इस बात को अल्पज्ञ जनों के द्वारा 
जानना शकक्‍य नही है अथवा शकक्‍य मानों तो जो जानेगा वही मनुष्य स्वज्ञ हो जावेगा। पुनः सभी के 
सर्वज्ञ हो जाने से “यह असर्वज्ञ (अल्पक्ञ) है।” यह व्यवहार ही समाप्त हो जावेगा क्योकि सभी देश, 
कालवर्ती पुरुष की अपेक्षा से बाधकाभाव के निर्णय की सर्वज्ञ के साथ अन्यथानुपपत्ति है। इसलिए 
बाधा से रहित होने से ज्ञान प्रमाण है यह कथन ठीक नही है। 

भावार्थ --तत्त्वोपप्लववादी ने मीमासक से प्रश्न किया कि आप ज्ञान को सच्चा कैसे मानते है ? 
तब मीमासक ने कहा कि ज्ञान में बाधा की उत्पति नहीं होतो है इसलिए उस ज्ञान की प्रमाणता सिद्ध 
है । तब तत्त्वोपप्लवव(दी अनेको प्रश्न उठा रहा है । पहले उसने कहा कि भिथ्याज्ञान में भी कभी-कभी 
बाधा की उत्पत्ति नहीं होती है तो क्‍या वह ज्ञान प्रमाण हो जावेगा ? देखिये ! कोई मनुष्य सीप को 
जाँदी समककर उसे तिजोरी मे रख देता है बहुत दिनो तक उसे चादी ही मान रहा है तो क्या यह ज्ञान 
प्रमाण है ? यदि कहो कि बाधा का न होना- मतलब जैसे को तंसा ग्रहण करना, तब तो यह बात भी 
श्राप कंसे समभेगे ? 

यदि कहो ज्ञान में प्रमाणता है इस बात के निश्चय से हम समझ लेंगे कि यह सत्यार्थ को ग्रहण 


न कह न हम हज का वन थ नमन तन ०25 न ० 
१ दूरे समीपे च स्थितस्य प्रतिपत्तुर्बाधानुत्पत्ति: । २ पुस' । २ बाधककारणवैकल्यात्‌ । 


() मरीचिकाया । (2) प्रासन्‍्नतैमिरिकस्य (3) सविदि प्रामाष्यहेतु (4) सविदि प्रामाष्यहेतु: ः 


२०४ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


प्रामाण्यहेतुड, विपर्ययेषि भावात्‌ । मरीचिकादौ तोयज्ञाने 'देशान्तरगमनादिना बाधानु- 
त्पत्तावपि प्रमाणत्वाभावात्‌ । सर्वस्य' बाधानुत्पत्ति रथ संवेदने प्रामाण्यकारणमिति चेन्न, तस्या: 
किड्चिज्ज्ञ जातुमशक्त :, शक्तौ वा तस्य सर्वज्ञत्वापत्ते रसवेज्ञव्यवह्मराभावप्रसद्भात्‌' सर्वे- 
देशकालपुरुषापेक्षया' बाधकाभावनिणायस्यान्यथानुपपत्ते:: । इति न बाधारहितत्वेन संवेद- 
नस्य प्रामाण्यम्‌ । 











करने वाला है तो भी ज्ञान की प्रमाणता का निदरचय,बाधा के न होने से है और बाधा का न होना ज्ञान की 
प्रमाणता से है मतलब श्रन्योन्याश्रय दोष आ गया। यदि ज्ञान की प्रमाणता बाधा के उत्पन्न होने से है 
झोौर बाधा का न होना सत्यार्थ ग्रहण से है पुनः सत्यार्थ ग्रहण का निर्णय अन्य प्रमाण से है तब तो अन- 
वस्था, चक्रक दोष आते ही रहेगे । 


प्रश्न ऐसा भी होता है कि चादी को चांदी और सीप को सीप रूप से ग्रहण करने से बाधा की 
उत्पत्ति नही है अथवा बाधक कारण नही मिलने से बाधा नही है ? 

यह चादी को चादी ही समझ रहा है यह निर्णय भी कौन देवे ” यदि कहो बाधक कारण नहीं मिले हैं 
तब तो किसो ने सीप को चादी मानकर बहुत दिनो तक पेटी में रख रखा, उसका उपयोग करने का 
अवसर नही मिला, बाधक कारण नही बने फिर भी वह ज्ञान प्रमाणीक नही है । 

ऐसा भी प्रश्न होता है कि किसी पदार्थ को देखते ही जो ज्ञान होता है उसमें उसी क्षण बाघा 
उत्पन्न नही हुई इसलिए प्रमाणीक है या उसमें कभी भी बाधा उत्पन्न होगी ही नही इसलिये प्रमाणीक है ? 

इस पर समाधान यह है कि किसी ने पुरुष को कुछ अधे रे मे ठूठ समझा, उसी क्षण वा कुछ क्षण 
तक उसे उस ज्ञान में बाधा नही दिखी तो क्या वहू ज्ञान सच्चा माना जावेगा ? अथवा किसी ने 
झपने शरीर और कुटुम्बियो को जीवन भर अपना मान रखा है तो क्या यह ज्ञान सच्चा है ? 

दूसरी बात यह भी है कि कभी भी बाघा उत्पन्न नहीं होगी यह निर्णय कौन देवे ? हो सकता है 
कुछ दिन बाद उसे पुत्र की स्वार्थपरता देखकर वेराग्य हो जावे श्रतः मिथ्याज्ञान मे कभी बाधा की उत्पत्ति 
हो भी जातो है और कभी नही भी होती है । कभी किसी को भिथ्याज्ञान में जन्म भर बाधा उत्पन्न ही 
नही होती है। सीप को चांदी ही समझता रहता है, किन्तु इतने मात्र से--बाघा के न होने मात्र से वह्‌ 
ज्ञान प्रमाणीक नही है ? 

पुनः प्रश्न होता है कि कलकत्ते आदि किसी एक देश में रहने वाले मनुष्य को उस ज्ञान मे बाधा 
नहीं है या सर्वत्र दिल्‍ली, बम्बई आदि में भी रहने वाले को उस ज्ञान में बाधा नहीं है ? इसका भी बड़ा 
मजेदार ही उत्तर है। कलकत्ते के मनुष्य ने सीप को चादी समझा उसमें उसे बाघा नहीं दिखी तो क्‍या 


१ द्वितीयविकल्प: । २ सर्वे संज्ञा भवेयुरिति । 


() मिथ्याज्ञाने। (2) मरीचिकादेशतोअ्न्यदेशातर । (3) निराक्ृतहेतुतां सग्रहो दशितः (4) पुरुषापेक्षबाघका 
इति पा. । (5) सर्वेज्ञमन्तरेण 


तस्वोपप्लवबाद ] प्रथम परिच्छेद [२०४ 


[ तृतीयेन प्रवृत्तिसामथ्यहेतुना ज्ञानस्य प्रमाणत्वनिराकररां ] 

'नापि प्रवृत्तिसामर्थ्येन, 'ग्रनवस्थाप्रसक्ते: । 'प्रवत्तिसामर्थ्य हि “फलेनाभिसम्बन्ध:' 
सजातीयज्ञानोत्पत्तिर्वा ? “यदि फलेनाभिसम्बन्ध: सोबगतोनवगतो वा संविद: प्रामाण्यं 
गमयेत्‌ ? न तावदनवगत:, अतिप्रसद्भात* । सोवगतर्चेत्‌ तत एवं प्रमाणादन्यतों वा ! 
न तावत्तत एवं, परस्पराश्रयानुषपज्भातूर सति फलेनाभिसम्बन्धस्यावगमे” ५्तस्य प्रमाणा- 





वह ज्ञान प्रमाण हो गया ? अ्रथवा सर्वत्र भ्रमणशोल मनुष्य ने या बहुत से जनो ने सीप को चांदी माना 
और सच्चानिर्णय नही कर सके, कुछ दिन बाधा नही श्राई, तो क्‍या वह ज्ञान प्रमाण हो गया ? 

पुनरपि प्रश्न होता है कि एक व्यक्ति को किसी ज्ञान में बाघा नही झ्ाई, तो क्या इतने मात्र से 
वह ज्ञान प्रमाण हो गया या सभी को उसमें बाधा नहीं आई ? 

यदि एक व्यक्ति के सबंध में बात है तो वही सोप में चादी के विपयंय ज्ञान में उसे बाधा नही दिखी 
तो क्‍या वह ज्ञान प्रमाण है ? यदि सभी को बाधा नही है ऐसा कहो तब तो आप मीमासक पहले सर्वज्ञ 
बनो, सारे विश्व में सभी को देखो, फिर निर्णय दो । यदि आपको यह बात स्वीकार नही है तब तो श्राप 
अल्पन्न “सभी को इस ज्ञान में बाधा नहीं है” ऐसा निर्णय कंसे करोगे ? इस प्रकार से “बाधा की उत्पत्ति 
न होने से” ज्ञान में प्रमाणता श्राती है यह बात प्रमाण को कोटि मे नही उतरती है इसप्रकार से तत्त्वो- 
पप्लबवादी के मुख से जनाचार्यो ने मीमासक का ख डन कराया है। 

अ्रब जैनाचायं इस बात का निश्चय कराते है कि जहा पर “स्वार्थ निश्चायक ज्ञान” है वहा पर 
कोई भी बाधा नहीं आती है, वही ज्ञान प्रमाण है श्रौर जहा स्वाथंव्यवसायात्मक ज्ञान का लक्षण नही 
है वहां पर बाधाये नही होते हुए भी ज्ञान प्रमाण नही है अप्रमाण ही है । इसलिये ज्ञान को प्रमाणता को 
बाधानुत्पत्ति से मानना ठोक नही है । 

_नियायिक प्रवृत्ति की सामथ्ये से ज्ञान की प्रमाणता मानते है उनका खडन ] 

यदि आप नेयायिक तीसरा पक्ष मान्य करे कि प्रवृत्ति की सामर्थ्य से प्रमाण में प्रमाणता है सो यह 
कथन भी ठीक नहीं है, क्योंकि अनवस्था का प्रसग आता है। झच्छा आप यह तो बताइये कि वह प्रवृत्ति 
की सामथ्य है क्या ? फल (स्नानपानादि रूप) से अभिसबध होना या पुरुष को सजातीय ज्ञान की 


उत्पत्ति का होना ? 
यदि फल से झ्भिसंबध कहो तो वह अवगत-जानी गई होकर ज्ञान की प्रमाणता को बतलाती है 








१ प्रवतिसामध्येंत प्रमाण॒स्य प्रामाण्यमिति नैयायिको बूते। त प्रत्याह तत््वोपप्लबबादी | २ चक्रकप्रसद्भधदूषण तदप्यनवस्था । 
३ तस्वोपप्लववादी कारादं प्रति पुच्छति । ४ सामर्थ्यं पुनरस्था: फलेनाभिसम्बन्ध इति पक्षिलभाष्यात्‌ । ५ स्लानपाना- 
दिना । ६ पुसः । ७ तत्त्वोपप्लववादी । ८ पर्बतादो धूमापरिज्ञानेप्यग्निनिश्चयप्रसद्भधात्‌ । ६ विज्ञानस्थ । 
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(१) विवक्षितात्‌ (2) श्रयणशानुषगात्‌ इति पा. । (3)प्रकतज्ञाने । 


२०६ ] अष्टसहसी [ कारिका ३--- 


त्वनिश्चयात्‌॒ तस्मिंइ्च सति 'तेन 'तदवगमात्‌ | श्रन्यतः प्रमाणात्सोबगत इति *चेत्त- 
दन्यत्प्रमाणं कुत; प्रामाण्यव्यवस्थामास्तिध्नुते* ? प्रवृत्तिसामर्थ्यादिति चेत्‌ तदपि प्रवृत्ति- 
सामर्थ्य यदि फलेनाभिसम्बन्धस्तदावगतोउनवगतो वा संविद:ः प्रामाण्यं गमयेदित्यादि पुनरा- 
वर्त्तत इति “चक्रकप्रसड्र: । 'एतेन' सजातीयज्ञानोत्पत्ति: प्रवृत्तिसामर्थ्य संवित्प्रामाण्यस्या- 
गमक प्रतिपादितं, सजातीयज्ञानस्य प्रथमज्ञानात्प्रामाण्यनिश्चये परस्पराश्रयणास्याविशेपात्‌, 
'प्रमाणान्तरात्तत्प्रमाण्यनिर्गयेनवस्थानुपद्भात । 





या अनवगत-नही जानी गई को ? अनवगत (अज्ञात) तो झाप कह नहीं सकते अन्यथा अतिप्रसग झा 
जावेगा श्रर्थात्‌ पव॑तादि पर धूम को नही देखकर भी अग्नि का निश्चय हो जावेगा । 

यदि कहो कि जो फल से अभिसबधित-जाना हुआ होकर ज्ञान की प्रमाणता सिद्ध करता है तो 
वह उसी प्रमाण से प्रवगत-ज्ञात है या अन्य प्रमाण से ? उसो से ज्ञात तो आप कह नहीं सकते ग्रन्यथा 
परस्पराश्रय दोष झा जावेगा । फल से अभिसवध का ज्ञान हो जाने पर उस ज्ञान की प्रमाणता का निश्चय 
होगा और उसमें प्रमाणता का निश्चय होने से उस ज्ञान से फल के अभिसबंध का निश्चय होगा । दूसरा 
पक्ष लिबो कि अन्य प्रमाण से वह जाना गया है तो बह अन्य प्रमाण भी किस प्रमाण से प्रमाणता को प्राप्त 
करता है ? यदि झआआप कहे कि प्रवृत्ति की सामर्थ्य से, तो पुनः बह प्रवृत्ति की सामर्थ्य भी यदि फल से 
अभिसंबंधित है तो वह श्रवगत होकर ज्ञान की प्रमाणता को कराती है या अ्नवगत-श्रज्ञात रहकर ? 
इत्यादि रूप से पुन:-पुन उन प्रइनों की आवृति होने से चक्रक दोष का प्रसंग आता है । 


दो बार की झावृत्ति को परस्पराश्रय दोष एवगें तीन बार की श्रावृति को चक्रक दोप कहते हैं । 


इसी उक्त कथन से “सजातीय ज्ञान को उत्पत्ति रूप प्रवृत्ति की सामर्थ्य ज्ञान की प्रमाणता को 
बतलाती है” इस कथन का भी निराकरण कर दिया है क्योंकि सजातीय ज्ञान मे प्रथम ज्ञान से प्रमाणता 
का निश्चय मानने पर परस्पराश्रयदोष समान ही है। तथा उस सजातीय ज्ञान की प्रमाणान्त र-अन्य ज्ञान 
से प्रमाणता का निरुचय करने पर अनवस्था का प्रसंग दुनिवार 


१ विज्ञानेन । २ फलेनाभिसम्वन्थस्यावगमातू । रे प्राप्तोति । ४ चक्रक विवुणोति ।तदपि प्रवत्तिसामर्थ्य यदि 
फलेनाभिसम्बन्धस्तदा सोवगतोनवगतों वा सविद. प्रामाण्य गमयेत्‌ ? यद्यनवगतस्तदानिप्रसद्भ' । सोवगतश्चेत्तत एव 
प्रमाणादन्यतो वा ? न तावत्तत एवं परस्पराश्रयानुपज्ञात्‌ | प्रन्यतः प्रमाणात्मोबगत इति चेत्तदन्यत्प्रमाण कुतः प्रामाण्य- 
व्यवस्थामास्तिष्नुते ? प्रवृत्तिसामर्थ्यदिति चेत्तदपि प्रवुत्तिसामर्थ्य यदि फलेनाभिसम्बन्धस्तदावगतोनवगतो बेत्यादिप्रकारेश 
वारत्रयमावत्तने चकूक दूषण भवति | ४ प्रवृत्तिसामथ्येस्थ फलेनाभिसम्बन्धस्य निराकरणद्वारेश । ६ तत्र सजातीयज्ञाने । 





() चेत्तदा तदन्यत्प्रम/ण इति पा.। (2) चेत्तत्मवृत्ति इति पा.। (3) फलामिसबधलक्षणप्रवत्तिसामथ्य॑त्रि राक- 
रसापरण ब्रथन । 


तत्त्वोपप्लवबाद ] प्रथम परिच्छेद [२०७ 


[ प्रवृतिशब्सस्प को5प इति तत्वोपप्लववादी नैयायिकं पृच्छति ] 

'प्रवृत्तिश्व प्रतिपत्तु: प्रभेयदेशोपसपंण प्रमेयप्प प्रतिपत्तौ स्थादग्रतिपत्तो वा ? न 
तावदप्रतिक्‍्तौ, 'सव्वत्र सर्वस्था प्रवृत्तिप्रसजड्भा[त्‌ । 'तत्यतिपत्ती *चेन्निश्चितप्रामाण्यात्‌? 
संवेदनात्तत्प्रतिपत्तिरनिश्चितप्रामाण्याद्दा ? प्रथमपक्षे परस्पराश्रयणमेव, सत्ति प्रवर्त्तकस्य 
संवेदनस्य प्रामाण्यनिश्चये ततः प्रमेयप्रतिपत्ति:, सत्यां च प्रमेयप्रतिपत्ता प्रवत्ते: सामर्थ्या- 
त्तत्पामाण्यनिश्चयात्‌ । 'प्रमागान्तरात्तत््रतिपत्तौ प्रथमसंवेदनस्य वेयथ्ये, स एवं च्‌ पर्य॑नुयो- 
गोनवस्थापत्तिकर: । “द्वितीयपक्षे तु प्रामाण्यनिश्चयानर्थक्य, स्वयमनिश्चितप्रामाण्यादेव 
संवेदनात्प्रमेयप्र तिपत्तिप्रवृत्ति सिद्धे: । सशयात्प्रवृत्तिदशनाददोष इति चेत्‌ 'किमर्थ॑मिदानीं 


[प्रवृत्ति शब्द का क्‍या अर्थ है ? इस प्रकार से तत्त्वोपप्लववादी नैयायिक से भ्रश्न करता है ।] 

अच्छा ! श्राप यह तो बतलाइये कि प्रवृत्ति शब्द का अर्थ क्या है ? 

नैयायिक - ज्ञाता मनुष्य का प्रमेय-जानने योग्य देश को प्राप्त करना प्रवृत्ति है। 

तत्त्वोपप्लववादो-- तब तो वह ज्ञाता की प्रवृत्ति प्रमेय का ज्ञान होने पर प्रमेय देश को प्राप्त करती 
है या प्रमेय का ज्ञान नही होने पर ? 

द्वितीय पक्ष लेवो तो सभी प्रमेयो (जानने योग्य पदार्थों) में सभी की प्रवृत्ति हो जावेगी । यदि 
प्रथम पक्ष लेवो कि प्रवृत्ति प्रमेय को जान कर उसमें प्रवृत्ति करती है तो प्रमाणभूत सवेदन से-सच्चे ज्ञान 
से उस प्रमेय का ज्ञान हुआ या अनिद्िचत है प्रमाणवा जिसकी ऐसे ज्ञान से ? 

प्रथम पक्ष में तो परस्पराश्रय ही है। प्रवरतक ज्ञान की प्रमाणता का निश्चय होने पर उससे प्रमेय 
का ज्ञान होगा और प्रमेय का ज्ञान हो जाने पर प्रवृत्ति की सामरथ्य से उसकी प्रमाणता का निश्चय होगा। 
मतलब दोनों में से एक भी सिद्ध नही होगे । 

यदि आ्राप नेयायिक प्रमाणातर से उसका ज्ञान माने तो प्रथम ज्ञान व्यर्थ ही हो जावेगा एव बे 
ही पूर्वोक्त प्रइन उठते रहने से अनवस्था आ जावेगी ! द्वितीय पक्ष लेवो कि श्रनिश्चित है प्रमाणता जिसकी 
ऐसे ज्ञान से निश्चय होता है तो प्रमाणता का निश्चय करना ही व्यर्थ हो जावेगा क्योकि आपने स्वयं 
अनिदिचत प्रमाणता वाते ज्ञान से ही प्रमेय ज्ञान में प्रवृत्ति स्वीकार कर ली है। 

नेयायिक--सशय ज्ञान से भी तो प्रवृत्ति देखो जाती है अतः कोई दोष नही है । 

शूल्यवादी- पुन किसलिये यहा प्रमाण की परीक्षा करना है, जबकि सच्चे और भूठे-सशयादि 
१ तस्वोपप्लवबादी इतः पर प्रवृत्ति विचारयति। २ प्रमेये । ३ नैयायिक. । ४ तत्त्वोपप्लवबादी। ५४ भो नैयायिक । 
६ प्रमाशान्तरस्यापि । प्रामाण्यप्रवृत्तिसामर्थ्येंन प्रवृत्तिश्व प्रतिपत्तुरित्यादिग्रन्थावतार. । ७ अनिश्चित प्रामाण्यादिति । 
८ नेयायिक: । £ तत्त्वोपप्लववादी | 


() सवत्र स्थितस्य पुस. । (2) बस. । (3) प्रवृत्तिहेतुत्वात्‌ । 


२०८ ] अष्टसहस्री [कारिका ३-- 


प्रमाणपरीक्षणम्‌ ? 'लोकवृत्तानुवादार्थीमति' चेत्तत्तहि' लोकवृत्तं* 'कुतो निविवादं प्रसिद्ध 
यस्यानुवादार्थ प्रमाणशास्त्रप्रणयनम्‌ ? न तावत्स्वत* एव, 'प्रमाणतोर्थप्रतिपत्तौ प्रवृत्ति- 
सामर्थ्यादर्थ वत्प्रमाणमिति” परत: “प्रामाण्यानुवादविरोधात्‌ । “रवतः प्रसिद्ध हि. प्रमाण- 
प्रमेयरूप॑ लोकवृत्तं तथेवानुवदितु “युक्त '"नान्यथा, श्रतिप्रसद्भात्‌ । “यथानूद्वतेस्माभि- 
स्तथैव'' लोकवृत्तं अ्रसिद्ध "स्वत इति चेनन, स्वत सर्वप्रमाणानां प्रामाण्यमित्य''्येलोक- 
वृत्तस्थानुबादात्‌ “तथंब श्रसिद्धिप्रसद्भात्‌ । एस पभिथ्यानुवाद इति चेत्‌ तवापि" मिथ्या- 
नुवाद; कुतो न भवेत्‌ ? “तथा लोकवृत्तस्य प्रसिद्धत्वादिति चेत्‌ 'परोप्येवं ब्रूयात्‌ । तथव 


सभी ज्ञान प्रवुत्ति करा देते है। 

न॑बायिक- लोक की प्रवृत्ति को सार्थक करने के लिये ही प्रमाण की परीक्षा है | मतलब प्रवृत्ति तो 
सच्चे और भूठे-सशयादि सभी ज्ञानों से होती रहती है फिर भी लोक व्यवहार के लिये प्रमाण की परीक्षा 
की जाती है । 

शल्यवादी-- तब तो प्रमाण प्रमेय रूप लोक व्यवहार भी किस प्रकार से निविवाद सिद्ध है जिसका 
अनुवाद--जिसको सार्थक करने के लिये प्रमाण शारत्र की रचना की जावे। यदि आप कहे कि स्वत. है 
तो यह कथन भी श्राप कह नही सकते, क्योकि प्रमाण से अ्रर्थ का ज्ञान होने पर प्रवृत्ति की सामर्थ्य से 
प्रथेवान प्रमाण है इस प्रकार सिद्ध हो जाने से तो आपके सिद्धान्तानुसार ज्ञान में पर से प्रभाणता का 
मानना विरुद्ध हो जावेगा, क्योकि स्वरूप से स्वत ही प्रसिद्ध प्रमाण और प्रमेय के स्वरूप लोक व्यवहार 
को उसी प्रकार से आपके प्रमाण शास्त्र में कहना युक्त है अन्यथा पर से प्रमाणता कहना युक्त नही होगा, 
क्योकि श्रति प्रसग आ जाता है। 

नेयायिक - जिस प्रकार से (पर से प्रमाणता प्रकार से) हम लोग कहते है उसी प्रकार से ही लोक 
व्यवहार प्रसिद्ध है स्वतः नही है। 

श्न्यवादी-- ऐसा नही कहना अन्यथा स्वत. ही सभी प्रमाणों में प्रमाणता आती है। इस प्रकार से 
अन्य मीमॉसक जनों ने जो लोक व्यवहार स्वीकार किया है उसी प्रकार से उसकी भी सिद्धि का प्रसग 
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१ नेयायिक. । २ सार्थकर्म्‌ । ३ तत्त्तोपप्लववादी । ४ प्रमाणप्रमेयरूपो व्यवहारों लोकवत्तम्‌ । ५ स्वतो वा परतो वी । हस्त 
रूपत. । ७ दत्त्वोपप्लववादी । ८ परत. प्रामाण्यानुबादविरोध विवुणेति तत्त्वोपप्लववादी | ६ भवदीये प्रमाणशारत्रे । 
१० परत' प्रकारेण । ११ नेयायिक । १२ परत प्रकारेण। १३ “नस्वतः” इति भाति । १४ मीमासकी । १५ सबं- 
प्रमाशानां स्वत. प्रामाण्यमिति प्रसिद्धिप्रसज्भाव्‌ १६ स्वतोनुबाद. | १७ नैयायिकस्य । १८ नैयायिक. । परत, प्रामाण्य- 
प्रकारेण । १६ मीमासक' । 


७-+>-.न.न. “»«७०--७- 


() प्रमाणतोःथेप्रतिपत्ती प्रवृत्तिसामर्थ्यादर्थवत्‌ प्रमाशमितीद नैयायिकप्रसिद्ध परत प्रामाण्यापादक वचन | 
(2) सत्या। (3) निश्चितप्रामाण्यं । (4) नेयायिकस्यथ । (5) परपरिकल्पितप्रकारेण । 





तस्‍क्त्वोपप्लववाद ] प्रथम परिच्छेद [ २०९ 


लोकवृत्तस्य प्रसिद्धत्वे तथानुवादरय सत्यत्व, तत्सत्यत्वाच्च तथब लोकतवृत्तस्य प्रसिद्धत्व- 
मितीतरेतराश्रयत्वमप्युमयो:' समानम्‌ । तथा 'लोकवृत्तान्तरात्तस्य” प्रसिद्धौ पुनरन- 
वस्था दुनिवारव । इति न ॒प्रवृत्तिसामर्थ्यात्संविद. प्रामाण्यनिश्चयानुवादो' युक्त: । ततो न 
प्रवृत्तिसामर्थ्येन प्रामाण्यं व्यवतिष्ठते । 
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था जावेगा । 
नंयायिक - प्रमाणों की प्रमाणता स्वतः मानना मभिथ्या है । 


श्स्यवादी--आप नेयायिक की मान्यता (प्रमाणों की प्रमाणता पर से मानना) भी भिथ्या क्‍यों 
नही हो जावे ? 

नेणयिक--नही ! क्‍योंकि पर से ही प्रमाण मे प्रमाणता आती है यह लोक व्यवहार प्रसिद्ध है। 

शुन्पषावी--तब तो मीमांसक भी इसी प्रकार से कह सकता है कि स्वत. ही प्रमाण को प्रमाणता 
प्रसिद्ध है। इस प्रकार से प्राप दोनों--नंयायिक ओर मोमासक समान ही है । दोनों ही अपनी-शझ्पनी बात 
को सत्य कह रहे है ।पुनः पर से या स्वतः प्रमाण की प्रमाणता रूप से प्रमाण-प्रमेय रूप लोक व्यवहार 
के प्रसिद्ध हो जाने पर उसका वैसा ही कथन करना सत्य होगा और उसका वैसा ही कथन करना सत्य 
सिद्ध होने से उस प्रकार का प्रमाण-प्रमेय रूप लोक व्यवहार सिद्ध होगा। इस प्रकार से इतरेतराश्रय 
दोष तो नैयायिक और मीमासक दोनो के यहा समान ही है । 

यदि आप दूसरा पक्ष लेवो कि प्रमाण-प्रमेय. रूप लोकव्यवहार पर से निविवाद प्रसिद्ध है तब 
तो यह लोक व्यवहार अन्य लोक व्यवहार से सिद्ध होगा पुनः उसका कथन अन्य लोक व्यवहार से, इस 
प्रकार अनवस्था दुनिवार ही है। इसलिये प्रवृति की सामथ्ये से ज्ञान में प्रमाणता का निश्चय सिद्ध 
नही हो सकता अत प्रवृत्ति सामथ्य से प्रमाणता की व्यवस्था कथमपि शकय नही है । 

भावष्थ- नेयायिक और वेशेषिक ज्ञान की प्रमाणता को प्रवृत्ति की सामथ्य से मानते हैं। उनका 
कहना है कि “प्रमाणतो<5थंप्रतीतौ प्रवृत्तिसामर्थ्यादर्थवत्प्रमाण ” अर्थात्‌ ज्ञान से जलादि श्र्थ को जानकर 
उसमें स्नान, पान, अभ्रवगाहन आदि रूप से प्रवृत्ति हो जाने की सामथ्ये से प्रमाण ज्ञान श्रर्थवान्‌--प्रयो- 
जनभूत प्रमाणीक है, किन्तु यहा तत्त्वोपप्लववादी उसकी इस मान्यता में अनेक दोष दिखाता है। नैयायिक 
का अभिप्राय है कि 'तालाब में जल है इस प्रकार से ज्ञान हुआ अब यह ज्ञान सच्चा है या नही, इसका 
निर्णय कौन देवे ”? उस तालाब के जल में प्रवृत्ति की सामथ्यं है या नहीं अर्थात्‌ स्‍्वान पानादि क़ियायें 
हो सकती है या नही ? यदि हो सकती है तब तो उस प्रवृत्ति की सामरथ्यं से ही वह जलज्ञान सच्चा 
सिद्ध हुआ है अन्यथा नही, यदि उस जल में स्‍्नानादि क्रियाये नही हो सकती है मतलब वहां जल 
न होकर चमकता हुआ बालू का ढेर है ग्रत. वह ज्ञान भूठा सिद्ध है। इस प्रकार से यह नैयायिक 

“प उद्याथिकमीमासकथो. । २ परत प्रामाष्यप्रकारेश (द्वितीयविकत्प:) । ३ प्रन्यस्माल्लोकवृत्तात्तस्थ । प्रकृतलोकवत्तस्य 

४ अनुवादस्म । ५ झ्रनुकथनम्‌ । 


२१० ] अष्टसहसी [ कारिका ३--- 


प्रमाण की प्रमाणता को स्वंथा पर से ही मानता है । 
इस विषय में जनाचार्यों का तो इतना ही अभिप्राय है कि अ्भ्यस्त दशा में जलादि पदार्थों के 
ज्ञान की प्रमाणता स्वत" होती है और अनभ्यस्त दशा में पर से होती है । 
यहां पर जैनाचार्यों ने तत्वोपप्लववादी के मुख से नंयायिक की मान्यता का खंडन कराया है। 
पहले प्रश्न यह हुआ है कि यह प्रवृत्ति की सामर्थ्य है क्या ? जल के ज्ञान मे स्नान पानादि रूप फल से 
संबंधित होना या जल ज्ञान में सजातीय ज्ञान का होना ? 
यदि स्नानादि रूप फल से सबध होने को प्रवृत्ति की सामथ्यं कहो तब तो वह जल ज्ञान से फल 
का सम्बन्ध जाना गया है या नही ? यदि अज्ञात कहो तो प्रवृति होना असभव है । यदि कहो कि फल से 
सम्बन्धित प्रवृति की सामथ्ये ज्ञात रूप होकर ज्ञान की प्रमाणता मे हेतु है तब तो वह प्रवृति की सामथ्ये 
किस ज्ञान से जानी गई है ? उसी ज्ञान से कहो तो अन्योन्याश्रय आयेगा और अन्य ज्ञान से कहो तो 
अनवस्था । यदि सजातीय ज्ञान का उत्पन्न होना प्रवृत्ति की सामथ्यं है अर्थात्‌ जलज्ञान की दृढता को 
बतलाने के लिये जलज्ञान के समान दूसरे विज्ञान की उत्पत्ति हो जाना सामथ्य है तब तो इसमें भी अन- 
वस्था दोष आ जाता है क्योकि सजातीयज्ञान रूप प्रवृत्ति सामर्थ्य की प्रमाणता अन्य सजातीय ज्ञान से 
होगी, पुनः उसकी प्रमाणता अन्य रो, क्योंकि जब तक प्रवृत्ति सामर्थ्य के विज्ञान में प्रमाणता का निर्णय 
न होगा तब तक उस प्रवृति की सामथ्ये से प्रथम ज्ञान की प्रमाणता भी सिद्ध नही होगी ओर अन्य ज्ञानो 
से प्रवृत्ति सामर्थ्य के ज्ञान में प्रमाणता मानने पर अनवस्था तेयार खडी है । 
पुनरपि यह प्रश्न होता है कि प्रवृत्ति थब्द का क्या अर्थ है ? तब नेयायिक ने कहा कि मनुष्य 
जानने योग्य--जल के स्थान को प्राप्त कर लेवे इसका नाम प्रवृत्ति है, तब यह भी प्रशइन उठता है कि 
मनुष्य उस प्रमेय (जलाशय रथानादि) को जानकर बहा जाता है या बिना जाने ” यदि बिना जाने कहो 
तब तो सभी के लिए सभी स्थान को प्राप्त करन प्रवृत्ति हो जावेगी । यदि जानकर कहो तो भी उस मनुष्य 
ने प्रामाणिक ज्ञान से उस प्रवृत्ति के प्रमय--जल को जाना है या अप्रमाणीक ज्ञान से ? प्रथम पक्ष में अन्यो- 
न्याश्रय है। पहले ज्ञान की प्रमाणता सिद्ध हो तव उससे जल का ज्ञान होगा और जल का ज्ञान हो जाने 
पर प्रवृत्ति की सामथ्यं से उस ज्ञान की प्रमाणता होगी ओर अन्य ज्ञान से प्रवृत्ति के ज्ञान की प्रमाणता 
मानने पर तो अनवस्था ग्रा ही जाती है और अ्रप्रमाणीक ज्ञान से जलादि प्रमेय ज्ञान में प्रवृति मानने पर 
तो ज्ञान को प्रमाणोक सिद्ध करना व्यर्थ ही है, तब नैयायिक ते यह बात भी मजूर करली है उसने कहा 
कि हम सशयज्ञान से भी प्रवति मानते है। केवल प्रमाण प्रमेय रूप लोक व्यवहार बताने के लिये 
प्रमाणता का विचार करते है। इसी बात को इलोकवातिक में भी कहा है यथा-- 
“अविज्ञातप्रमाणत्वात्‌ प्रवृत्तिब्चेद्‌ वृुथा भवेत्‌ । 
प्रामाण्यवेदन वृत्ते क्षौरे नक्षत्रपृष्टिवत्‌ ॥१२०॥। 
अर्थभशयतो वृत्तिरनेनैव निवारिता ! 
अनर्थसशयाद्व। पि निवृत्तिविदृषासिव ॥॥१२१॥” 
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[ सौगत: अविसंवा दित्वेन ज्ञानस्य प्रमाणता मन्यते तस्य निराकरण ] 
'नाप्यविसंवादित्वेन, 'तदविसंवादस्यार्थ क्रियास्थिति'लक्षणास्यानवगतस्य' प्रामाण्यव्य- 
वस्था--हेतुत्वायोगात्‌ । तस्यावगतस्य तद्धेतृत्वे 'कुतस्तदवगमस्य प्रामाण्यम्‌ ? संवादान्तरा- 


प्रथं-नही जानी गई है प्रमाणता जिसको ऐसे ज्ञान से यदि प्रवत्ति होना माना जावे तो सर्वत्र 
प्रमाणता का निश्चय होना व्यर्थ है जेसे कि बालक का मु डन कराकर फिर नक्षत्र पछना व्यर्थ है । यदि 
नेयायिक कहे कि सशय ज्ञानों से भी प्रवृत्ति देखी जाती है तो यह कथन ठीक नही है क्योंकि यदि सशय- 
ज्ञान से ही प्रवृत्ति होने लगे तो प्रमाण ज्ञान को कौन खोजेगा ? श्रत. जैसे अनर्थ के सशय (सभावना) से 
भी विद्वानों की अनुचित कार्यो से निवृत्ति हो जाती है वैसे ही इष्ट श्र्थ के सशय से पदार्थों मे प्रवृत्ति हो 
जानी चाहिए किन्तु ऐसा तो है नही प्रेक्षापू्वकारी-समभदार पुरुष सशय से प्रवृत्ति नही करते है । और 
तो क्‍या घास खोदने वाला मनुष्य भी विचार कर अपने इप्ट कार्य में प्रवृति करता है। झ्रत. सशय 
आदि ज्ञान प्रवृत्ति को कराने वाले नही है, किन्तु नैयायिक की ऐसी विचारधारा है कि परलोकार्थ नित्य 
नैमित्तिककर्म, दीक्षा, तपश्चर्या आदि क्रियाओं के अनुप्ठान करने में निश्चित प्रमाणता वाले ज्ञान से 
प्रवत्ति होती है और महायात्रा, सघ चलाना, विवाह, प्रतिष्ठादि कार्यो में अनिश्चित प्रमाणता वाले सदेह 
ज्ञान से प्रवृत्ति होती है। यद्याप लौकिक और पारलोकिक दोनो ही कार्यो में क्लेश को बहुलता श्रोर घन 
का खर्च समान है तो भी प्रामाणिक ज्ञान ओर अप्रमाणीक ज्ञान की अपेक्षा श्रतर है । न॑यायिक की इस 
मान्यता में भी आचारयों ने यही समझाया है कि परलोकार्थ निश्चित प्रमाणता वाले ज्ञान से प्रवृत्ति मानने 
मेतो श्रन्योन्याश्रयथ दोष आता है और अनिश्चित प्रमाणता वाले ज्ञान से लोकिक कार्यों में प्रवृत्ति हो 
जाने पर तो ज्ञानो में प्रमाणता का ढ ढना ही व्यर्थ हो जाता है। ससार में जीव दो प्रकार के होते है । 
विचार कर प्रवृत्ति करने वाले पुरुष प्रक्षावान्‌ -बुद्धिमान्‌ कहलाते हैं ओर बिना बिचारे प्रवृति करने 
वाले पुरुष प्रप्रेक्षावान्‌--मूर्ख कहलाते है। इसलिए प्रमाणीक सच्चे ज्ञान की अपेक्षा, सश्य, विपयंय झौर 
ग्रनध्यवसाय ज्ञानों में अंतर है ये ज्ञान मिथ्या कहलाते है इसका विशेष विवरण इलोकवा तिक से देखना 


चाहिये । 
नंयायिक और मोमासक के प्रमाणतत््व का विचार करके अ्रब तत्त्वोपप्लववादी सौगत के प्रमाण 


तत्त्व का विचार करता है । 
[सौगत भ्रविसवादित्व होने से ज्ञान की प्रमाणता मानता है उसका खडन ] 


प्रारभ में प्रमाणतत्त्व की विचारणा में चार प्रश्नों में अतिम प्रश्न है कि क्‍या भ्रन्यथा-अ्रविसंवादी 








£ मीमांसकनैयायिकयो मंतस्य प्रमाणतत्त्व विचायेंदानी सोगतश्र माणतत्त्व विचारयन्ति ग्रन्थकृत' । २ यसः (कर्मधारय ) 
३ भ्र्थेक्रियासदृ्भावलक्षणस्थ । 


(!) प्रमाणस्वरुपेण । (2) भ्रविसवादावगमस्य । 





२१२ ] अष्टसहल्नी [ कारिका ३-- 


दिति चेन्न, तदवगमस्यापि संवादास्तरात्प्रामाण्यनिर्णयेनवस्थाअसद्धात्‌ । 'अथार्थ क्रियास्थिति- 
'लक्षणाविसंवादज्ञानस्थाम्यासदशायां स्वत. प्रामाण्यसिद्ध रदोष: । 
[ प्रभ्यासदशाया अविसवादज्ञानस्थ प्रमाणता स्वत. सिद्धअति इति बौद्ध' मन्यते तस्य निराकरण | 
ोयमम्यासों नाम ? भूय: संवेदने” संवादानुभवनमिति चेत्‌ 'तज्जातीयेइतज्जातीये* 
वा ? तत्रातज्जातीये' न तावदेकत्र' सबेदने भूयः: सवादानुभवन सभवत्ति “क्षरिगकवादिन: । 


रूप से प्रभाण की प्रमाणता मानी जाती है । तो उस पक्ष को बौद्ध के द्वारा स्वीकार कर लेने पर तत्त्वो- 
पप्लववादी कहते है कि यह मान्यता भी ठीक नही है क्योकि अर्थ क्रिया का सद्भाव लक्षण (अथंक्रिया को 
करने में समर्थ ) जो अविसवाद है वह ज्ञान की प्रमाणता को व्यवस्थापित करने मे हेतु नही हो सकता 
है क्योंकि प्रश्न उठता है कि वह अ्र्थक्रिया लक्षण अविसवाद अज्ञात रूप - नही जाना गया रूप है या ज्ञात- 
जाना गया रूप है ? यदि कहो कि अविसवाद नही जाना गया है तब तो वह ज्ञान की प्रमाणता को सिद्ध 
नहीं कर सकेगा । 

यदि कहो कि वह अविसवाद अवगत (ज्ञात)होकर प्रमाणता की व्यवस्था में कारण है तब तो यह 
बताझ्ो कि उस अवगत अविसवाद ज्ञान को प्रमाणता किससे है ” यदि कहो भिन्‍न सवाद से है तब तो 
उस भ्रवगम (अविसवादज्ञान) की भी भिन्‍न सवाद रो प्रमाणता निश्चित होने से ग्रनवस्था आ जाती है। 

बौद्धू-अर्थ क्रिया के सदभाव रूप अ्विसवाद ज्ञान की अभ्यास दशा में स्वत्त. प्रमाणता सिद्ध 
है श्रतः कोई दोष नही है । 

[प्रभ्यास दह्या मे श्रविसवाद ज्ञान की प्रमाणता स्वत' सिद्ध है दस प्रकार से बौद्ध मानता है उसका निराकरण] 

शुन्यवादी--तव तो आप बौड़ों के यहा यह अभ्यास क्या बला है ? यदि आप कहे कि ज्ञान में 
पुनः पुनः सवाद का अनुभव होना अभ्यास है तब तो वह सवाद तज्जातीय सत्यरूप सामान्य ज्ञान में 
होता है या अतज्जातीय रूप विशेष में ? उसमें अतज्जातीय ज्ञान में पुन. पुनः सवाद का अनुभव 
मानने पर तो स्वलक्षण रूप एक क्षणवर्ती एक सवेदन में पुनः पुन. सवाद का अनुभव सभव ही नही है 
क्योंकि आप क्षणिक वादियों के यहा तो ज्ञान उत्पन्न होते ही नप्ट हो जाता है अर्थात्‌ आपके वहा एक 
क्षणवर्ती पर्याय को स्वलक्षण विशेष कहा है उसे जानकर ज्ञान उसी क्षण में समाप्त हो जाता है, क्योकि 
वह वस्तु ही क्षणिक है पुनः उसमे बार-बार अनुभव कंसे बनेगा ? 

बोढड--सतान की अपेक्षा से पुनः-पुनः अनुभव सभव है। श्र्थात्‌ बौद्ध वासना-सस्कार को सन्तान 
कहता है और वासना की अपेक्षा से तो पुन.-पुन. अनुभव दक्‍य है। 

शून्यवादी--ऐसा भी नही कहना, क्योंकि आपने तो स्वय ही सनन्‍्तान को भश्रवस्तु माना है अतः 


१ बौद्ध. । ३ तत्त्वोपप्लववादी । ३ सत्यरूपे सामान्यरूपे । ४ विशेषरूपे । ५ सवेदने। ६ स्वलक्षरों । ७ उत्पन्नविनष्टत्वात | 











() प्रथंक्रियास्थितिलक्षराइचासावविसवाददच । (2) जायमाने । 
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'संतानापेक्षया' संभवतीति चेन्न, संतानस्यावस्तुत्वादपेक्षानुपप्ते: । वस्तुत्वे वा तस्यापि ' 
क्षरि।कत्वसिद्ध : कुतस्तदपेक्षया सोभ्यास: ? 'सन्तानस्याक्ष गिकत्वे वा यत्सत्तत्सव॑ क्षरिगक- 
मिति न सिद्ध तू । तज्जातीये भूयः ग्संवादानुभवनमिति 'चेन्न, “'जातिनिराकरण- 
वादिनः” 'क्त्रचित्तज्जातीयत्वानुपपत्ते. | धअन्यापोहलक्षणया जात्या “क्वचित्तज्जातीयत्व- 
मुपपन्‍नमेवेति ''चेन्न, अन्यापोहस्यावस्तुरूपत्वात्‌, तस्य वस्तुरूपत्वे वा 'जातित्वविरोधात 
स्वलक्षरास्थासाधारणस्य” वस्नुत्वोपगमात्‌” । तदेव! सामान्यतः प्रमाणलक्षणानपपत्तौ 
विशेषेणापि प्रत्यक्षादिप्रमाणानुपपत्ते् प्रमाणतत्त्वं॑ विचार्य मारां व्यवतिष्ठते । तदव्यवस्थितौ 


की “5 “-+-++-+जनज +>... -- -. के उंन्‍नक«+ जननी 3० 5-+- पे जब्त उसे नस 


उसकी (काल्पनिक की) श्रपेक्षा ठीक नही है श्रथवा उस सन्‍्तान को वास्तविक मान भी लेवं तो वह 
सतान भी क्षणिक रूप ही सिद्ध हो जावेगी । 

पुन: उस सन्‍्तान की अपेक्षा से यह अभ्यास कैसे हो सकेगा अथवा यदि आप सतान को नित्य मान 
लेबे तो “यत्‌ सत्तत्‌ सर्व क्षणिक” यह प्रतिज्ञा वाक्य कंसे सिद्ध होगा ? 

बोद- तज्जातीयज्ञान में पुन पुनः सत्यरूप सवाद का अनुभव होता है । 

शन्यवादी--ऐसा नही कहना। आ्राप जातिसामान्य का निराकरण करने वाले है अर्थात्‌ अन्वयरूप 
द्रव्य का निषेध करने वाले है अत. आपके यहा कही पर भी अन्वय रूप से जातीय-सामान्य सिद्ध नही 
हो सकता है। 

बोद्ध-अन्यापोह लक्षण जाति से किसी स्थिर, स्थूल आदि वस्तु में जातीयत्व बन ही जाता है। 

शून्यवादो--ऐसा नहीं कहना, क्योकि अन्यापोह तो प्रवस्तु है श्रथवा उसको वस्तु रूप मान लेने 
पर जाति का विरोध हो जावेगा क्योकि आपने भ्रसाधारण--विशेषरूप स्वलक्षण को ही वस्तु रूप 
माना है। 

भावाथं--बौद्ध के यहा प्रमाण का लक्षण है “अविसवादिज्ञान प्रमाण” उसी प्रकार से बौद्ध ने ज्ञान 
की प्रमाणता को अविसवादो होने से सिद्ध किया है ओर अविसवाद का अर्थ है अर्थक्रिया का सदुभाव। 
जैसे जल की शअ्रर्थक्रिया स्नानपानादि है। न्‍्यायदीपिका में भी बीद्धों के द्वारा प्रमाण ज्ञान को श्रविसवादी 
मानने में दोषारोपण किया गया है यथा“जो ज्ञान विसवाद रहित है बह प्रमाण है' बौद्ध की इस मान्यता में 


१ बौद्ध । २ हे बौद्ध । ३ बौद्ध । सवेदने | ४ सत्यरूपस्य सवादस्थ । ५ तसत्त्वोपप्लववादी। ६ सामान्यनि- 


राकरणबादिन: ५ ७ अ्रन्वयरूपद्रब्यनिषेषवादिनस्तव सौगतस्य क्वचिदवस्तुनि ग्रवयरूपता नोपपद्यते | ८ घटत्वपट- 
व्वादिस्पेण । £ बौद्ध । १० स्थिरस्थुलवस्तुनि । ११ तत्त्वोपप्लवबादी १२ (जातिविरोधादिति पाठान्तरम्‌) । १३ विद्े- 


षस्य । १४ तव सौगतस्य मते । १४ पूर्वोक्तविकल्पचतुष्टयप्रकारेश । _ 





(]) पश्रपरामृष्टभेदाना पूर्वोत्तरक्षणाना मेलन संतान: । (2) संतानेनानकातिकत्वमिति भाव: । 


११४ ] अष्टसह सी [ कारिका ३-- 


झसंभव दोष आता है क्योकि बौढ़ों ने प्रत्यक्ष श्रौर श्नुमान ये दो ही प्रमाण माने हैं उनके यहां न्‍्यायबिदृ 
में कहा है “द्विविध सम्यग्ज्ञात, प्रत्यक्षमनुम/नऊ व [स्थाय बिन्दु पृ० १०] उत्में प्रत्यक्ष में तो अविसवादोपना 
सभव नही है क्योंकि वह निर्विकत्प होने से अपने विषय का निश्चायक नहो है भ्रत: सशयादि रूप समापरो 
का निराकरण नहीं कर सकता है और न उनके मान्य अनुमान में अविसंवादी पना सभव है । उनके मता- 
नुसार वह अनुमान भी झवास्तविक सामान्य को विषय करने वाला है इस तरह से बौद्धों के प्रमाण का 
लक्षण असभव दोष से दूषित होने से सम्यक्‌ लक्षण नहीं है । 

यहां तत्त्वोपप्लववादों यह प्रइन कर सकता है कि जो अर्थ क्रिया रूप अविसवाद ज्ञान की प्रमाणता 
में कारण है वह अविसवाद तुम्हे ज्ञात है या नही ” यदि वह झविसवाद अ्रज्ञात रूप है तब तो वह ज्ञान 
की प्रमाणता को कंसे बतलायेगा ? यदि कहो वह ज्ञात रूप है तो भी उस जाने गये अविसवाद ज्ञान की 
प्रमाणता किससे है ? यदि भिन्न सवादक ज्ञान से कहो तब तो अनवस्था था जाती है | बोद्ध कहता है कि 
अर्थक्रियारूप जलज्ञान में स्नान, अवगाहन आदि का जो ज्ञान है वह भ्रविसवाद ज्ञान है और भ्रभ्यास दशा 
मे इसकी प्रमाणता स्वतः सिद्ध है तब तो प्रश्न यह हो जाता है कि अभ्यास का लक्षण झाप बौद्ध क्या 
करते है ? यदि कहो कि ज्ञान में पुनः पुन. सवाद का अनुभव होना अभ्यास है तो इस मान्यता में भी 
प्रनेको दोष झ्रा जाते है क्‍योंकि प्रश्न ये होगे कि वह पुन. पुन अनुभव ज्ञान सामान्यज्ञान में हो रहा है या 
स्वलक्षणभूत एक क्षणवर्ती विशेष में ? 

प्रथम पक्ष में तो आपके द्वारा मान्य सामान्य ग्रवास्तविक है, उसमे पुन: पुनः अनु भव' मानना अवा- 
स्तविक ही होगा । यदि द्वितीयपक्ष लेबो तो भी एकक्षणवर्ती पर्याय के ज्ञान में बार-बार क्या अनुभव 
झ्रायेगा ? यदि झावेगा तो वह ज्ञान स्थिर--नित्य हो जावेगा क्षणिक नही रहेगा । इलोकवातिक में भी 
इसका खडन किया है। “निश्चय करने की शक्ति को उत्पन्न न करते हुए ही श्रर्थ का अनुभव प्रमाण है 
बयोकि निविकल्प ज्ञान में अभ्यास की पटुता है इस प्रकार से बोद्ध के कहने पर आचाये कहते है कि इस 
मान्यता से तुम्हारी “यत्रेव जनयेदेना तत्नेवास्य प्रमाणता'” इस नियम में विरोध आता है। अर्थात्‌ निबि- 
कल्पज्ञान जिस विषय मे इस निश्चय रूप सविकल्प बुद्धि को उत्पन्न करा देगा उस ही विषय में यह 
निरविकल्प ज्ञान प्रमाणीक हो जावेगा । ज॑से कि घट का प्रत्यक्ष हो जाने पर पीछे से उसके रूप, लय 
प्रादि में निश्चय ज्ञान उत्पन्त हो गया है अतः रूप और स्पर्श को जानने में निविकल्पज्ञान प्रमाण माना 
गया है किन्तु प्रत्यक्ष के द्वारा वस्तुभूत क्षणिकत्व को जान लेने पर भी पीछे से क्षणिकपनें का निश्चय 
नही हुआ है अत: क्षणिक को जानने में प्रत्यक्ष की प्रमाणता नहीं है श्लौर यदि निश्चय को उत्पन्न नहीं 
करने वाला प्रत्यक्ष ज्ञान भी प्रमाण मान लिया जावे तो “यत्रेव जनयेदेना” इस ग्रथ से विरोध आा 
जावेगा । “कश्चायमभ्यासो नाम ? पुनः पुनरनुभवस्य भाव इति चेत्‌ क्षणक्षयादों तत्ममाणत्वापत्तिस्तत्र 
सदा सर्वार्थेषु दर्शनस्य भावात्‌ परमाभ्याससिद्धे:”। हम बौद्धो से प्रइन करते है कि ब्लापके द्वारा मान्य 
अभ्यास क्‍या चीज है ? विद्यार्थी कई बार बोल बोल कर घोषणा करते हुए पाठ याद करते है, मल्ल 


ब्हलाजचन 


तत्त्वोपप्लववाद का खंडन | प्रथम परिच्छेद [२१५ 


कुतः अमेधत त्त्वव्यवस्थेति विचारात्तत्वोपप्लवव्यवस्थिति: । 
[ प्रधुना जैनाचार्या तत्त्वोपप्लववाद निरस्य स्वमतेन प्रमाणस्य प्रमाणाता साधयति ] 
इत्पेतदपि 'सर्वेमसारं, तत्त्वोपप्लवस्यापि “विचार्यमाणस्येवमव्यवस्थितेरनुपप्लुतश्तत्त्व- 
सिद्धिनिराकरणायोगात्‌' । अरथ' “तत्त्वोपप्लव: स्वथा न विचार्ये:, तस्योपप्लुतत्वादेव* 
।विचा रासहत्वादन्यथानुपप्लुततत्त्वसि्धिप्रसद्भात्‌' । केवलं' तत्त्ववादिभिरभ्युपगतस्य प्रमाण- 
व्यायाम का प्रभ्यास करते है| इसो प्रकार आपके प्रत्यक्षज्ञान का अभ्यास क्‍या है ? यदि पुनः पुनः 
प्रत्यक्ष रूप अ्रनु भव की उत्पत्ति हो जाना तो क्षणिकत्व आदि में यह निविकल्पज्ञान प्रमाणीक हो जावेगा 
क्योकि सपूर्ण श्र्थों में तदात्मक हो रहे उस क्ष णिक रूप विषय में निविकल्प ज्ञान सदा होते रहते हैं। 
स्वलक्षणों से क्षणिकपन अभिन्न है। झत क्षणिकत्व में तो बहुत बढिया अभ्यास सिद्ध हो रहा है किन्तु 
ञ्राप बौद्धों को तो ऐसा दृष्ट नही है । 


श्रत में निष्कर्ष यह निकला है कि बौद्ध के यहां प्रमाण की प्रमाणता को अविसवादीपने से स्वीकार 
करना ठीक नहीं है। 


बौद्ध लोग प्रमाण की प्रमाणता स्वत. मानते है,नैयायिक प्रमाण की प्रमाणता पर से मानते है। मीमां- 
सक उत्पत्ति ओर नि३चय दोनों हो अ्रवस्थाओ में प्रमाणता स्वत. और श्रप्रमाणता पर से मानते है। साख्य 
प्रमाणता को पर से और अप्रमाणता को स्वत. मानते है। इन विभिन्न मतावलबियों का आचार्यों ने 
अन्यत्र प्रमेयरत्नमाला आदि में विशेषरूप से खडन किया है और इस बात ” सिद्ध कर दिया है कि ज्ञान 
में प्रमाणता की उत्पत्ति तो पर से ही होती है किन्तु प्रमाण में प्रमाणता १, निश्चय तो श्रभ्यास दर्शा 
में स्वत होता है एवं अनभ्यास दशा में पर से होता है ऐसा समभना चाहिये । 

उपयु क्त प्रकार से चारों प्रश्नो के उत्तर असिद्ध हो जाने पर तो सामान्य से प्रमाण का लक्षण सिद्ध 
न होने पर विशेष रूप से भी प्रत्यक्ष आदि प्रमाण सिद्ध नहीं हो सकते हैं श्रत' विचार करने पर प्रमाण 
तत्त्व की व्यवस्था करना कथमपि शक्‍षय नही है और प्रमाण तत्त्व की व्यवस्था न होने पर प्रमेय तत्त्व 
की व्यवस्था भी कंसे हो सकेगी क्योकि प्रमाण के अभ्रभाव मे प्रमेय कहाँ रहेगा ? इसलिये विचार करने 
पर तो सभी तत्त्वों का उपप्लव-प्रलय ही हो जाता है इस प्रकार से तत्त्वोपप्लववादी ने अपना पूर्बपक्ष 
रखा है अब आचाये उसका खडन करते है । 

[अब डनाचार्य तत्वोपप्लववाद का खडन करके अपने मत मे मान्य ज्ञान की प्रमारता को सिद्ध करते है] 

जन--आप शून्यवादी का यह सभी कथन असार (शृन्यवत्‌ ) ही है। आपका तत्त्वोपप्लववाद 
भी विचार करने पर व्यवस्थित नही हो सकता है इसलिये श्राप शअनुपप्लुत अबाधिततत्त्व की सिद्धि- 
निराकरण नही कर सकते हैं । 


१जैनो वकति । २ वक्ष्यमाणप्रकारेश। ३ उपप्लुतो बाधित: । ४ तत्त्वोपप्लववादित । ४५ परः:। ६ घृन्यवाद: ! 
७ प्रभावरूपत्वादेब । ८ भो जैन । ६ तबापि विचारासहत्वे तत्वोपप्लवसिद्धि: कथमिति जैनेनोक्ते स श्राह । 


() तस्वोपप्लवलक्षण । तत्त्वशब्दस्येव प्रतिपदर्मिद न तु अनुपप्लुतदाब्दस्य । 














२१६ | प्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


प्रमेयतत्वरयविचाराक्षमत्त्वात्तत्वोपप्लवसिद्धि: इति मतं॑ तदपिः फल्गुप्रायं, 'यथातत्त्व- 
मविचारितत्वात्‌' । न ह्यदुष्टकारकसन्दोहोत्पाद्त्वेन! संवेदनस्य प्रमाणात्वं स्पाद्वादिभिव्यंव- 
स्थाप्यते, 'बाधारहितत्वमात्र णा वा । नापि प्रवृत्तिसामर्थ्येनान्यथा* “वा, प्रतिपादितदोषो- 
पनिपातात्‌ । कि तहिं ? 'सुनिश्चितासम्भवद्बाधकत्वेन । “न चेदं स्वार्थव्यवसायात्मनों 


ज्ञानस्य “दुरवबोधम । 
[ प्रमाशत््य प्रामाण्यमभ्पस्तविषये स्वतो5नभ्यस्तविषये परत: इति मन्यमाने&तवस्था परस्पराश्रयों वा न संभवति] 
5सकलदेशकालपुरुषापेक्षया" सुप्ठु निश्चितमसम्भवद्बाधकत्वं हि प्रमागणस्याभ्यस्तविषये 


झुन्यवादी-हँमारा तत्त्वोपप्लव सर्वथा विचार करने योग्य नही है क्योकि उपप्लुत--बाधित--- 
प्रभावरूप होने से ही परीक्षा को सहन करने में असमर्थ है अन्यथा अनुपप्लुत-सद्भाव रूप तत्त्व की सिद्धि 
का प्रसग झा जावेगा । केवल तत्त्ववादी--आ्राप जनों के द्वारा स्वीकृत प्रमाण और प्रमेयतत्त्व विचार -- 
परीक्षा को सहन नही कर. सकता है श्रत हमारे द्वारा मान्य तत्त्वोपप्लववाद ही सिद्ध होता है । 

जेन--आप शून्यवादी का यह कथन फल्गुप्राय -व्यर्थ ही है क्योकि यथातत्त्व--तत्त्व' के अनुरूप 
झापने परीक्षा नही की है । हम स्याद्वादी जन ज्ञान की प्रमाणता का विचार उपयुक्त चार विकत्पो से 
नहीं मानते हैं। अर्थात्‌ अदुष्ट कारक सदोह से उत्पन्न होने से, बाधा रहित मात्र से, प्रवृत्ति की सामर्थ्य 
से अथवा अविसवादित्वादि प्रकार से हम ज॑न ज्ञान की प्रमाणता नही मानते है। श्रत. आरापके द्वारा 
प्रतिपादित दोषों के प्रसग हमारे यहाँ नही झाते है । 

श्स्यवादौ--तों फिर आप जन किस तरह से ज्ञान की प्रमाणता सिद्ध करते हे । 

जैन-- हम जैन सुनिश्चितासभवद्बाधक रूप से प्रमाण की प्रमाणता ब्यवस्थापित करते है क्योकि 
स्वार्थव्यवसायात्मक ज्ञान को इस प्रमाण से जानना कठिन नहीं हे । 

[प्रमाण की प्रमाणता अभ्गस्त दशा में स्वतः एवं प्रनम्प्स्त दद्या मे पर से है ऐसी मान्यता में अनवस्था अथवा 

परस्पराश्रय दोष नहीं ग्राता है|] 

कारण कि संपूर्ण देश काल के पृरुषों की अपेक्षा से प्रमाण का “सुप्ठु निश्चितमसंभवद्बाधकत्व” 
अभ्यस्त विषय में स्वत: ही निश्चित किया जाता है। जैसे स्वरूप का निश्चय स्वत ही होता है और 
प्रनभ्यस्त विषय में पर से प्रमाणता आती है इस प्रकार से अनवस्था और इतरेतराश्रय दोष का प्रसग 
१ श्राह जैनः । २ तत्वमननिफ स्मेत्युवते कि तन्चमुल्लड्रथ विचारितमित्यर्थ । ३ प्रविचारितत्वमग्ने दर्शयत्ति । ४ श्रवि' 
सवादित्वादिता । ५ प्रमाणध्य॒ प्रामाण्य स्थद्धादिभिव्पवस्याप्पते इति शेष  । - जैन पराभिप्राय निराकरोति | 
७ किन्तु सुघटमेवेत्यर्थ । 


() मीमासकाम्युपसतेन । (2) न बघा इति पा । (3) नैयायिकाभ्युपगतेन । (4) श्रविसवादित्वेन वा किसिति न 
प्रदिषादित प्रमाणनिणये प्रतिपादितत्वात्‌ । अन्यथा वा कश्र॒न । (5) ईप्‌ । (6) वतंमान । 


तत्वोपप्लववबाद का खंडन ] प्रथम परिच्छेद [२१७ 


स्वत एवावसीयते स्वरूपवर्ता । अ्रनम्यस्तविषये तु परत इति नानवस्थेतरेतराश्रयदोषोप- 
निपात: । स्वार्थव्यवसा'यात्मकत्त्वमेव हि सुनिश्चितासम्भवद्बाधकत्वम्‌ । तच्चाम्यासदशायां 
न परत: प्रमाणात्साध्यते, येनानवस्था स्थात्‌, परस्पराश्रयो वा, तस्य स्वत एवं सिद्धत्वात्‌ । 
तथानम्यासदशायामपि परत. स्वयंसिद्धप्रामाण्याद्व दनात्‌ पूवेस्थ शतथाभावसिद्ध : कुतोन- 


वस्थादिदोषावकाश:ः ? 
[ नित्यानित्यात्मन्यात्मनि अभ्यासानभ्यासौं उभौ श्रपि संभवत' ] 


“क्वचिदमभ्यासानभ्यासौ'. तु “प्रतिपत्त रदृष्टविभेषपवशाह शकालादिविशेषवज्ञाच्चर 
भवन्तोी 'सम्प्रतीतावेव, यथावरग्पक्षयोपशममात्मन सक्ृदसकृद्वा स्वार्थेसंवेदने5म्यासो- 








नही आता है क्‍योंकि स्वार्थव्यवसायात्मकत्व' ही सुनिश्चितासभवद्बाधकत्व है अर्थात्‌ व्यवसायात्मक पद 
से सशय, विपर्येय एवं अनध्यवसाय का व्यवच्छेंद हो जाता है और वह अभ्यास दशा मे पर प्रमाण से 
सिद्ध नही किया जाता है कि जिससे झनवस्था आ सके अथवा परस्पराश्रय दोष आ सके अर्थात्‌ ये दोनों 
दोष नही आ सकते है क्योकि वह असभवद्बाधकत्व स्वत ही सिद्ध है उसी प्रकार से अनभ्यास दशा में 
भी स्वय सिद्ध प्रमाणता वाले ज्ञानरप अन्य प्रमाण से पूर्व को तथाभाव-प्रमाणता सिद्ध है पुनः: अन- 
वस्था आ्रादि दोषो को अवकाश कंसे मिल सकता है ? श्रर्थात्‌ पर से प्रमाणता में वह पर प्रमाण स्वतः 


प्रमाणातर रूप है अत- उसके लिये तृतीय की आवश्यकता न होने से अनवस्था असभव ही है । 
[कथचित्‌ नित्यानित्यात्मक श्रात्मा में श्रभ्यास-अनभ्यास दोनों ही सभव है ।] 


किसी विषय में अभ्यास और अनभ्यास ज्ञाता-पुरुष के अदृप्ट विशेष--भाग्य व्शिष के निमित्त 
से ओर देश, कालादि की विशेषता से विद्यमान रूप प्रतीति में आ रहे है। अर्थात्‌ ज्ञान में पुनः पुनः 
सवाद का अनुभव होना अभ्यास है ओर न होना अनभ्यास है। वे दोनो दृष्ट--देश, कालादि श्ौर 
अदप्ट-- भाग्य के निमित्त की विचित्रता से प्राणियों में देखे जाते है । 

ह [ अभ्यास और अनभ्यास का लक्षण | 

आत्मा के स्वार्थ सवेदन में अपने-अपने आवरणों का क्षयोपशम एकबार या पुन:पुनः होना 
अभ्यास कहलाता है। अथवा स्वार्थ व्यवसायात्मक जानावरण कर्म के उदय में ज्ञान के नही होने पर 
झ्रथवा एक बार ज्ञान के होने पर या पुन-पुन ज्ञान के होने पर भी अनभ्यास देखा जाता है। अर्थात्‌ 
मतिज्ञान में जो चौथा भेद है उसका नाम धारणा है, उस धारणा से सस्कार बने रहते है, शीघ्र विस्मरण 
नही होता है उसी का नाम अभ्यास है। एवं एकेन्द्रिय आदि जीवों के ज्ञानावरण कर्म का उदय विशेष- 








नज++नललि नी नरक _ा जी वन + ५ * + पनज>>-+ +ज- 


१ व्यवसायात्मकत्वपदेन सशयविपयंयानध्यवसासव्यवच्छेद । २ अन्यप्रमाणात्‌ । ३ प्रामाण्यसिद्ध : । '४ विषय । ५ ज्ञाने 
भूय. सवादानुभवतमभ्यासस्तदभावोनभ्यासः । दुृष्टादृष्टनिमित्ताना वैचिश्यादिह देहिनामू । जायते क्वचिद्यासो- 
नभ्यासों वा कथञझ्वन । ६ अदृष्टपुण्यादिशानावरणादिश्व। ७ बहुधानुभवविषयत्वं नीतावित्यर्थ: । ८ फ्रियाविशेषशम्‌ | 


(।) प्रमाण । (2) दृष्टादुष्दनिमिताना वेचित्रपादिह देहिनां । जायते क्वचिदश्यासोष्न स्थासो वा कथचन ! (3 )बाह्यात्‌ । 


र२श्८ ] अ्रष्टस ह स्री [ कारिका ३-- 


पपत्ते: । 'स्वार्थव्यवसायावरणोदये' वाउसवेदने सक्ृत्संवेदने वा संवेदनपौन:पुन्येफि वाउन- 
भ्यासघटनात्‌ । 'पूर्वापरं 'स्वभावत्यागोपादाना न्वितस्वभावस्थितिलक्षणत्वेनात्मन:” '*परि- 
णामिनोभ्यासानभ्यासाविरोधात्‌ । स्वथा क्षग्गिकस्थ नित्यस्य वा “प्रतिपत्तुस्तदनुपपत्तेर- 
भीश्त्वात्‌ *। “नन्विदं सुनिश्चितासम्भवद्बाधकत्वं संवेदनस्य कथमसर्ज्ञो ज्ञातु समर्थ इति 
सचेत सर्वत्र सवंदा स्वस्थ सर्व सवेदनमसुनिश्चितासम्भवद्वाधकमित्यप्यसकलज्ञ: कर्थ॑ 
जानीयात्‌ ? 





रूप से देखा जाता है अत. वे ज्ञान शुन्य के सदृश मालूम पड़ते है, तर्थव किसी को एक बार ज्ञान होना 


मतलब अवग्रह, ईहा, अवाय तक ज्ञान हो गया, घारणा नही बनी या बार-बार ज्ञान होने पर भी धारणा 
नही बनने से सस्कार दृढ़ नही हो सकते है इसी का नाम अनभ्यास है । 


तथा हम आत्मा को सर्वथा नित्य नही मानने है अत एक ही झात्मा में अभ्यास ओर अनभ्यास 
दोनो ही सभव है । पूर्व स्वभाव का त्याग और अपर स्वभाव का उपादान उन दोनों में अन्वितस्वभाव' 
की स्थिति इन तीन लक्षणों से नित्यानित्य रूप-परिणमन शील आत्मा में अभ्यास और अनभ्यास विरुद्ध 
नही है-- अविरोध रूप से सिद्ध है। सर्वथा नित्य अथवा सर्वथा क्षाणक रूप आत्मा में वे अभ्यास, अ्नभ्यास 
दोनों ही असभव है ऐसा हमें अभीप्ट ही है क्योकि सर्वथा नित्य या क्षणिक में अनभ्यासात्मक ज्ञान का 
परिहार करके अभ्यासात्मक ज्ञान को प्राप्त करने में विरोध ही हे । 

भावार्थ-तत्त्वोपप्लववादी ने आस्तिक्य वादियों के प्रमाणतत्त्व की परीक्षा करने के लिये चार 
प्रश्न रखे थे कि प्रमाण की प्रमाणता कसे है निर्दोष कारणों से जन्य होने से ” इत्यादि । इन प्रइनों को 
उठाकर उसने स्वय सभी को दूषित कर दिया तब जैनाचार्य कहते हे कि यदि हम इन कारणों से प्रमाण 
की प्रमाणता माने तो ये उपयु कत दोप आवेगे किलु हम तो प्रमाण की प्रमाणता में अन्य ही कारण मानते 
है । वह अन्य कारण कया है ” तब आचार्य ने कहा कि “जिसमें वाधा का न होना सुनिश्चित है ऐसे 
“सुनिश्चितासभवद्बाधकत्व” से हम प्रमाण की प्रमाणता मानते है एवं प्रमाण का लक्षण विद्यानद 
स्वामी ने “स्वार्थव्यवसायात्मक ” किया है, जिसका अर्थ है रव और अर्थ को निश्चय कराने वाला 
ज्ञान ही प्रमाण है। आचारये श्रभ्यस्त-परिचित दशा मे ज्ञान की प्रमाणता स्वत मानते है एव 
अनभ्यस्त--अपरिचित दशा में पर से मानते है। आत्मा को सर्वथा क्षणिक मानने पर अ्रभ्यास 
और अनभ्यास बन नही सकते है, एवं सर्वथा नित्य मान्यता मे भी अभ्यास, अनभ्यास असभव है 
क्योंकि एक अवस्था का त्याग करके दूसरी अ्रवस्था को ग्रहण करना सर्वथा नित्य अथवा सव्वंथा क्षणिक 


१ पूवेस्थेव हेत्वस्तरमू । २ व्यवसायों ज्ञान, तस्य । ३ ननु भो जैन नित्यस्यात्मनोम्यासानभ्यासौ कथ स्यातामित्युक्ते 
जैन: प्राह । ४ नित्यानित्यरूपस्य। ५आत्मन'। ६ जैनस्थ (ग्रनभ्यासात्मकज्ञानपरिहारेणाभ्यासात्मकज्ञानप्राप्ति- 
विरोबात्‌ क्षरशिकस्य नित्यस्य वा) ७ तत्त्वोपप्लववादी । ८ जैन: । 


(१) पूर्वापरस्वभाव इति पा. । (2) ईप्‌ द्वि. । (3) बसः ! 














तत्त्वोपप्लवबाद का खंडन ] प्रथम परिच्छेद [२१६ 


[ तत्त्वोपप्लववादी सशय हृत्वा प्र माणस्य प्रलय कर्तुमिच्छति तस्य निराकरण ] 


तत' एवं सशयोस्त्विति चेत्‌ सोषि' तथाभावेतरविषय: सर्वस्थ' सर्वंदा सर्वत्र तिः 
कथमसर्वज्ञ:' गक्तोवबोदधुम ? स्वसंवेदन “तथावबोधात्सवेत्र' तथावबोध इति चेत्‌ 'तह्य- 
नुमानमायातं, विवादाध्यासितं संवेदन॑ सुनिश्चितासभवद्बाघकत्वेतराभ्यां सन्दिग्ध, सवेदन- 
त्वादस्मत्सवेदनवदिति । 'तच्च “यदि सुनिश्चितासभवद्बाधक सिद्ध तदा तेनव साधनस्य 
व्यभिचार. । अथ न तथा सिद्ध, 'कथं साध्यसिद्धिनिबन्धनम्‌ ? अतिप्रसज्भात्‌ । स्वसंवेदनं 
च प्रतिपत्तः "किड्चित क्वचित कदाचित सुनिश्चितासम्भव दबाधक /'किश्िित्तद्विपरीत॑ 


में असभव है । 

श्स्यवादी- असर्वज्ञ मनुष्य ज्ञान के इस सुनिश्चितासभवद्बाधकत्व को जानने में केसे समर्थ हो 
सकते है ? 

जैन-- यदि आप ऐसा कहो तो, सभी जगह सव्वंदा सभी जीवों का सभी ज्ञान सुनिश्चितास भवद्‌- 
बाधक नही है इस बात को भी असवंज्ञ--अल्पन्न कंसे जान सकंगे ? 

[तच्वोपप्लववादी सशय को करके प्रमाण का प्रलय करना चाहता है उसका निराकरण, ] 

शुन्‍्यवादोी--इसी लिये दोनो मे सशय होने से दोनो के ही पक्ष असिद्ध हैं । 

जन-- तथाभाव-बाधा से रहित और अतथाभाव-बाधा से सहित को विषय करने वाला सशय 
सभी जीव को, सर्व काल में सर्वत्र है इस बात को भी अल्पज्ञ कैसे जान सकेगा ? 

शल्यवादी--स्वसवेदन में सुनिश्चितासभवद्वाधकत्व' ओर शअसुनिश्चितासंभवद्बाधकत्व के द्वारा 
सदिग्ध प्रकार से सर्वत्र वसा ही ज्ञान होता है । 

जन- तब तो अनुमान ही आ गया। “विवाद की कोटि में आया हुआ सवेदन सुनिश्चितासभवद्‌ 
बाधकत्व और इतर के द्वारा सदिग्ध है क्योकि सवेदन है जैसे हम अल्पज्ञ लोगो का सवेदन ।” और वह यदि 
सुनिश्चितासमवद्बाधकत्व सिद्ध है तब तो उसी से ही हेतु व्यभिचरित हो जाता है। यदि बसा नही है 
अर्थात्‌ सुनिश्चितासभवद्बाधक सिद्ध नही है तब तो साध्य की सिद्धि में कारण ही हो जाता है, अन्यथा 
अतिप्रसंग श्रा जाता है । 

और प्रतिपत्ता का कोई स्वसवेदन ज्ञान क्वचित्‌ कदाचित्‌ सुनिश्चितासभवद्बाधक रूप से प्रसिद्ध 





१ (तत्त्वोपप्लववादी) उभयपक्षासिद्ध :। २ जैन श्राह । ३ तत्त्वोपप्लववाद्यादि:। ४ सुनिश्चितासम्भवदबा- 
धकत्वेतराभ्या सन्दिग्धत्वप्रकारेण । ४ जैन' प्राह। ६ जन । ७ सवेदनसाधनं सिद्धमसिद्ध वा ? यदि सिद्ध तदा तेनेक 
सन्दिग्धं न साध्यते अतः: साधनस्य व्यभिचार । श्रथ न सिद्ध तदा स्वयमतिद्ध साधनकारणम्‌ । यद्यसिद्धमपि साधन साध्य 
साधयति तदातिप्रसज्भू इति भाव.। ८ असुनिश्चितासम्भवद्वाषक चेदित्यथं:। ६ तहींति शेप:। १० सवेदनम्‌ | ११ 
असुनिश्चितासभवद्वाघकम्‌ । 


(्‌ ) ज्ञानस्य । (2) विषये । (3) ज्ञाने। 


२२० ] भ्रष्टसहरी [ कारिका ३--- 


प्रसिद्ध न वा ? यदि न प्रसिद्ध, कथ्थं सन्देह: ? क्वचिदप्रसिद्धो भय 'विशेषस्य तत्सामान्य' 
दर्शनेनेव _तत्परामर्शिप्रत्ययस्य सन्देहस्यासम्भवादभूभवनसंवर्द्धितोत्थितमात्रस्य ताहशः स्थारगु- 
पुरुषविषयसन्देहवत्‌्'ं । "यदि 'पुनस्तदुभय प्रसिद्ध 'तदा स्वतः परतो वा ? अभ्यासदशायां 
स्वतोनम्यासदशायां परत एवेति चेत्‌ सिद्धमकलड्डभुशासनं, 'सर्वेस्थ संवेदनस्य “स्यात्स्वत: 
स्थात्परत: प्रामाण्याप्रामाण्ययोव्यवस्थानात्‌, अन्यथा 'क्वचिद्बद्यवस्थातुमशक्तेः । 


है अथवा किचित्‌ उससे विपरीत-असुनिश्वितासभवद्॒बाधक रूप से प्रसिद्ध नहीं है क्या ? यदि प्रसिद्ध 
नहीं है तो संदेह कैसे होगा ? जिसको किसी वस्तु में उभय-स्थाणु ओर पुरुष दोनों की विशेषता 
अप्रसिद्ध है उसे उनके सामान्य को देखने से ही उसको परामर्श करने वाला सदेह ज्ञान अ्रसभव है जैसे 
भूभवन सवर््धित--तलघर में पलकर बड़ा हुआ पुरुष उससे निकलते मात्र ही उस प्रकार के स्थाणु और 
पुरुष उभय विपय को देखकर सशय नहीं कर सकता है । 


यदि आप शुन्यवादी कहे कि स्थाणु और पुरुष दोनों ही प्रसिद्ध हैं। तव तो हम आप से पूछते है 
कि वे दोनों स्वतः प्रसिद्ध है या पर से ? यदि आप कहे कि अभ्यास दश्षा में स्वत प्रसिद्ध है और झन- 
भ्यास दशा में पर से प्रसिद्ध है तब तो अकलकशासन-निर्दोष शासन सिद्ध हो गया अथवा अकलक 
देव का न्याय शासन सिद्ध हो गया। सभी ज्ञान में कथचित्‌ स्वत. और कथचित्‌ पर से प्रामाण्य और 
अप्रामाण्य की व्यवस्था मानी गई है । अन्यथा केवल स्वत: झ्थवा केवल पर से व्यवस्था करना अ्रशक्य है । 


भाषाथ-तत्त्वोपप्लववादी का कहना है कि साधारण अल्पज्ञ मनुृप्य यह कंसे समभेगे कि यह ज्ञान 
निश्चित रूप से बाधा रहित है । तब जैनाचार्यों ने कहा कि भाई अल्पज्ञजन इस बात को भी कंसे जानेंगे कि 
सभी का ज्ञान बाधा से रहित है यह्‌ बात अ्रनिश्चित है। बस ! उपप्लववादी को मौका मिला उसने कहा 
इसलिये ज्ञान में सर्वत्र संदेह देखा जाने से ही हम ज्ञान तत्त्व का प्रलय कह रहे है। तब आचार्य ने कहा 
कि सभी को सर्वत्र ज्ञान मे सदह ही है यह बात भी अल्पज्ञ कसे जान सकते है ? फिर दूसरी बात यह है 
कि जिस विषय में जिसको सदेह होता है उस विषय का पहले कभी उसे निश्चय अवश्य ही होना चाहिये 
था जैसे पहले जिसने ठूठ और मनुप्य को देखा है वही श्रकस्मात्‌ किसी एक चीज को देखकर दूसरे का 


न ननननन-नननन-+ ता. न्‍अन+ निनीीनी। टन च न "हा “५: न के-  पक >>: लक कली मी 


१ क्वचिद्रस्तुनि । अज्ञातस्थाणापुरपत्वादे । २ तत्सामान्यादशिन इब इति पाठान्तरम । सामान्यादशिनों विशेषो- 
पलम्मे सति सन्देहस्यानुपपत्तियंथा तथा प्रकृतेपि । अ्रथात्र दृष्टान्तोउप्रसिद्ध इति न मन्तव्य भूभवनेत्यादिलौकिकोदाह रण- 
प्रदर्शनात्‌ । ३ तादुशो नरस्य यथा तत्र सन्देहों नोदेति | ४ तत्त्वोपप्लववादी । ५ स्थाणुपुरुषत्वे । ६ जेन । ७ कथड्नचित्‌- 
विबक्षितप्रकारेणाभ्यासदशापेक्षयेत्यर्थं, । ८ केवल स्वत एवं परत एवं वेति स्वीकारे । 





(।) तहिं। (2) सदेहानुपपत्ति दशेयति। (3) ज्ञान । (4) बसः । (5) यु: । (6) झ्कलकशासनसिद्धि प्रदर्शयति । 
(7) अनभ्यासावस्थापेक्षया । (8) ज्ञाने । 








तत्त्वोपप्लववाद का खंडन ] प्रथम परिच्छेद [ २२१ 
[ उपप्लववादी कडिचत्‌ तत्त्वनिरशंयमनाश्रित्य परस्य तत्त्वस्थ कथमुपप्लवं करोति सदेहो वा कथ विधत्ते ?] 


एतेन तत्त्वोपप्लववादिन: किमदुष्टकारकसन्दोहोत्पाद्यत्वेव बाधकानुत्पत्त्या प्रवृत्तिसाम- 
थ्येनान्यथा 'वेत्यादिविकल्पसन्दोहहेतुकप्रश्नानुपपत्ति:: प्रकाशिता, *स्वयमन्यत्रान्यदा 'कथडिचि- 
दप्नतिपन्नतद्विकल्पस्यथ/ पुनः *क्वचित्तत्परामशिसंशयप्रत्ययायोगात्‌ । 'क्वचित्कदाचिददुष्ट- 
कारकसन्दोहोत्पाद्यत्वादिविशेषप्रतिपत्तौ तु “कुतस्तत्त्वोपप्लवसिद्धि: ? 'पराभ्युवगमात्तत्प्रति- 
पत्तेररोष इति चेत्‌ स »तहिं पराम्युपगमों यदि प्रमाणात्प्रतिपन्‍नः 'स्वयं तदा कर्थं 
'प्रमागप्रमेयतत्त्वोपप्लव: ? पराभ्युपगमान्तरात्तत्प्रतिपत्तो तदपि पराभ्युपगमान्तरमन्य- 
स्मात्‌ पराम्युपगमान्तरात्प्रतिपत्तव्यमित्यनवस्था । 


स्मरण करके सशय कर सकता है सर्वथा अज्ञात वस्तु में या गये के सोग, आकाश के फूल में क्‍या सदेह 
होगा ? अतएव ज्ञान की प्रमाणता अभ्यास दशा में स्वत. एवं अनभ्यास दशा में पर से होती है। 
तथँव ज्ञान की अप्रमाणता भी अभ्यास दशा में स्वतः अनभ्यासदशा में पर से होतो है, यह बात 
सुनिश्चित रिद्ध है। 

[उपप्लववादी कुछ भी तत्त्व का निर्णेय न करके पर के तत्त्वों का उपप्लव या पर के तत्व में सदेह 

केसे कर सकता है ?] 

इस कथन से तत्त्वोपप्लववादी के जो प्रइन हुए थे “ज्ञान की प्रमाणता अदुप्टकारक समूह से उत्पन्न 
होती है या बाधक की श्रनुत्पत्ति से या प्रवृत्ति की सामर्थ्य से श्रथवा अन्यथा अविसवा दित्वादि प्रकार से 
होती है ? इत्यादि प्रश्न विकल्पों की व्यवस्था कथमपि शक्‍य नही--यह बात प्रकाशित कर दी गई है । 

स्वय अन्यत्र, अन्यकाल मे कथचित्‌ जिसने उन विकल्पों को नहीं जाना है उसको तत्परामर्शि 
सशय ज्ञान उत्पन्न नहीं हो सकता है। कही पर कदाचित्‌ श्रदुष्ट कारक समूह से उत्पन्न होना आदि 
विशेष का ज्ञान हो जाता है ऐसा कहो तो आप शुन्यवादी के यहा तत्त्वोपप्लव की सिद्धि कंसे हो सकेगी ? 

शून्पवादो- पर की स्वीकृति मात्र से उसका ज्ञान मानने से हमें कोई दोष नही है। 

जेन--यदि वह पर की स्वीकृति प्रमाण से स्वय जानी गई है तो प्रमाण और प्रमेयतत्त्व का उपप्लव 
कैसे होगा ? यदि कहो कि वह पर कौ स्वीकृति अन्य पर की स्वीकृति से जानी जाती है तब तो वह पर 
की स्वीकृति भी अन्य पर की स्वीकृति की अपेक्षा रखेगी इस प्रकार से अ्रनवस्था ही भरा जावेगी । 
१ प्रनधिगतवस्तुविकल्पस्य पुरुपस्य क्वचित्प्रदेशे वस्तुविचारे संशयो न घटते इति । २ तत्वोपप्लववादिनः ।३ तस्वो- 
पप्लववादी प्राह । ४ जैनः । ५ तत्त्वोपप्लववादिना । 











(|) बस: । (2) यसः:। (3) ज्ञानें। (4) ज्ञाने। (5) ज्ञाने । (6) विकल्पचतुष्टय प्रमेष तद्ग्राहुक च विज्ञान 
प्रमाण । (7) पराभ्युपगमस्य ग्राहक प्रमाण । (8) पराभ्युपगमात्‌ इति पा. । 





२२२ ] अख्टसहस्री [ कारिका ३-- 


[ अधुनोपप्लववादिन: मतस्योपप्लब कुब॑न्ति जैनाचार्या ] 

पराभ्युपगमं 'च स्वयं प्रतीयन्नेव न॒प्रत्येमीति ब्रूवाण: कर्थ स्वस्थ: ? 'स्वयमप्रती- 
यंस्‍्तु पराभ्युपगर्म 'तत. “किज्चित्रत्येतीति! दुरवबोध---सोय॑" किश्विदर्ि! स्वयं निर्णीति- 
मनाश्रयन्‌ क्वचिद्विचारणाया व्याप्रियत इति' न *बुध्यामहे' , किडिचन्निर्णीतिमाश्रित्य 
विचारस्पानिर्णतिर्थे प्रवृत्ति, । सबंविप्रतिपत्तों वु क््रचिद्बिचारणानवतारात्‌ । तदुक्‍तं 
“किड्विन्निररोतिसाशित्य विचारोन्यत्र। वत्तते । सर्वविप्रतिपत्तो तु क्वचिन्नास्ति 
बिचारणा''* इति। 'ततः सूक्त, तत्त्वोपप्लववादिन: स्वयमेकेन प्रमागोन स्वत्नसिद्धेन 
परप्रसिद्धेन वा विचारोत्तरकालमपि प्रमाग्गतत्त्वं प्रमेयतत््व चोपप्लुतं संविदन्‍्त एवात्मानं 
निरस्यन्तीति व्याहति: । 


५०... 55 


[प्रब जैताचार्य उपप्लववादी के गन का ही उपण्लब कार रहे हैं ।] 

इस प्रकार से पर की स्वीकृति को स्वय अनुभव करते हुये ही आप “मै अनुभव नहीं करता हूँ" 
इस प्रकार बोलते हुये स्वस्थ कैसे है * अर्थात्‌ अस्वस्थ ही है । तथा यदि आप स्वयं पर को स्वीकृति को 
विषय न करते हुए भी “कोई उस पर स्वीकृति से किचित्‌ वस्तु मात्र का अनुभव करता हे” इस प्रकार 
से कहते है तब तो यह बात अत्यन्त दुष्कर ही हे। 

इस प्रकार से आप शून्यवादी कुछ भी स्वय निश्चित (गाठ के तत्त्व) का ग्राश्नय न लेते हुये किसी 
भी विषय की परीक्षा में प्रवृत्त होते है यह बात हमारी समभ मे नही आती है । अ्रर्थात्‌ आप शुन्यवादी के 
यहा कुछ प्रमाणादि की प्रसिद्धि हुये बिना अन्य हम लोगों के यहा परीक्षा और सदेह करना कदापि शक्‍य 
नही है क्योकि किचित्‌ भी निदिचत्‌ का आश्रय लेकर अनिर्णीत विपय मे परीक्षा होती है किन्तु सभी 
जगह विसवाद हो जाने पर तो कही पर परीक्षा भी नहीं हा सकती है श्रथवा अक्षर ज्ञान से शून्य मूर्ख 
क्‍या शास्त्रीय परीक्षा में बंठे हुये विद्याथियो की परीक्षा कर सकता है ? कहा भी है-कहीों कुछ 
निश्चित का श्राश्रय लंकर प्रन्यत्न-श्र निश्चित श्र्थ में विच।र--परीक्ष होती है श्लोर यदि सभी जगह 
विसंबाद हो जावे तो कहों पर भो परीक्षा नहों हो सकती है + । 

इसलिये यह ठीक ही कहा है कि ये तत्त्वोपप्लववादी स्वय स्वप्रसिद्ध एक प्रमाण से अथवा पर 
प्रसिद्ध एक प्रमाण से विचार-परीक्षा के उत्तरकाल मे भी श्रमा।ण तत्त्व और प्रमेयतत्त्वः को उपप्लुत-- 
नष्ट-प्रलय-अभाव--शुन्यरूप जानते हुये श्रपनी आत्मा का ही अभाव कर लेते है। आपकी इस बात से 





१ भ्रप्रतिपत्तिविषयीकुर्वनू । २ पराम्युपगमात्‌ु । हे वस्तुमात्रमू। ४ तत्त्वोपप्लववादी । ५ शूत्यवादिन: स्वप्रत्िद्ध न 
विनान्यत्र विचार: सन्देहश्च न प्राप्नोतीत्यर्थ' । ६ अ्रनिर्णातिर्थे । 








() कि चे | (2) विकल्पचतुष्टयविशेष । (3) वस्तुमात्र । (4) ज्ञानप्रामाण्ये । (5) च न इति पा. । (6) तत्स्वरूप । 
(7) शून्यवादिन. स्वप्रसिद्धेन विनान्यत्रविचार: सदेहइ्च न प्राप्नोति यव:। (8) व्याहतमेतदिति इति पा. । 


तत्त्वोपप्लववाद ] प्रथम परिच्छेद [ २२३ 


यह शून्यवाद नष्ट हो जाता है । 

भावाथ--- तत्त्वोपप्लववादी का कहना है कि सभी प्रमाण तत्व एव प्रमेयतत्व श्रभाव' रूप ही हैं 
क्योंकि किचित्‌ भी तत्त्व न तो प्रमाण से सिद्ध है न अनुमान से । इत्यादि प्रकार से तत्वों का अभाव 
करके वह कहता है कि हम आर्तिकवादी लोगों के द्वारा मान्य प्रमाण तत्त्व पर विचार करते हैं कि आप 
सभी जन प्रमाण की प्रमाणता को किस प्रकार से सिद्ध करते है निर्दोष कारणो से उत्पन्न होने से या 
बाधा के उत्पन्न न होने से, प्रवृत्ति की सामथ्यं से अथवा अवसवादी पने से ? इन चारो हेतुओं से ज्ञान 
में प्रमाणता नहीं आ सकती है । अत' ज्ञान की प्रमाणता को सिद्धि न होने से प्रमेयतत्त्व-ज्ञेय 
पदार्थ भी सिद्ध नही हो सकते है । क्योकि ज्ञान के बिना ज्ञय पदार्थ कहा से सिद्ध छोगे ? पुनः उसने इस 
बात को भी सिद्ध किया कि हम शुन्यवादियों का तत्त्व सर्वथा ही परीक्षा करने योग्य नही है क्योंकि वह 
श्रभाव--शुन्य रूप है, हम तो तत्त्ववादी जैनादिको के द्वारा स्वीकृत प्रमाण, प्रमेयतत्त्व की परीक्षा करके 
उसका अभाव सिद्ध कर देते है उसी से ही हमारे शुन्यवाद को सिद्धि हो जाती है। 


इस पर ज॑ैनाचार्यों ने उत्तर दिया है कि हम लोग निर्दोपका रक जन्य आदि हेतुओ से प्रमाण की प्रमा- 
णता नहीं मानते है कितु सुनिश्चितास भवद्वाधकरूप स्वार्थ व्यवसायात्मक ज्ञान की प्रमाणता अ्रभ्यास दशा 
मे स्वत. एवं अनभ्यासदशा में पर से मानते है अत प्रमाणतत्त्व भी सिद्ध है एवं प्रमेयतत्त्व भी षड्द्रव्यरूप 
अखिल जगत्रूप से सिद्ध ही है क्योकि''प्रतीतिरपलाप कर्स न शक्‍्यते कंश्चित्‌' इस सूक्तिके श्रनुसार जो स्पष्ट 
रूप सेश्ननुभव में आ रहा है उसका लोप करना शक्य नही है । एवं जो शुन्यवादी किसी वस्तु को मानने को ही 
तैयार नही है तो उन्हे किसी भी विषय में परीक्षा करने का भी भश्रधिकार नही है क्योकि जो स्वय श्पने 
आपके ही अस्तित्व को नही मानते है वे किसी भी विषय में अस्ति-नास्ति की परीक्षा भी कंसे कर 
सकंगे ? यदि जबरदस्ती कर गे तो फिर बन्ध्या का पुत्र भो आकाश के फूलों की सुगधि या दुर्गधि को 
परीक्षा कराते बंठगा या वह आकाशपुष्प भी किसी के गले का हार बनेगा ओर किसो के सिर पर चढ़ने 
का प्रयत्न कर डालेगा कितु ऐसा तो सभव नहीं है अत. शुन्यवादी जन भी अपना शूुन्यवाद स्थापन 
करते है यह कथन हास्यास्पद ही है। 





२२४ ] अष्टसहस्री [ कारिका ३-- 
तस्वोपप्लववादी के खंडन का सारांश 


तस्वोपप्लबबादी--हम प्रमाण प्रमेयादि कुछ भी तत्त्व नही मानते है क्योंकि सभी तत्त्व उपप्लुत-नष्ट- 
श्रभाव रूप ही हैं । 

जन-“सभी तत्त्व उपप्लुत है” यह कथन प्रमाण के बिना केवल वचनमात्र से ही सिद्ध है तथंव 
“सभी तत्त्व अनुपप्लुत है” यह बात भी वचन मात्र से ही क्‍यों न सिद्ध हो जाबे ? श्राप शुन्‍्यवादी के 
यहां कोई प्रमाण तो है नही प्रत्यक्ष को विषय करने वाला प्रत्यक्ष, अ्रनुभेय को विषय करने वाला पनु- 
मान और अत्यत परोक्ष को विषय करने वाला आगम ये तोनो प्रमाण-सर्वज्ञ कहलाते हैं। यदि आप कहे 
कि पर के यहाँ प्रसिद्ध प्रमाण से हम अभाव-शुन्यवाद सिद्ध कर देंगे तो वह पर के यहा प्रसिद्ध प्रमाण प्रमाण 
से सिद्ध है या नही ? यदि सिद्ध है तो वादी प्रतिवादी सभी को सिद्ध है अन्यथा-असिद्ध है तो सभी को 
प्रसिद्ध है क्योंकि बिना प्रमाण के सिद्ध हम जैनो को कुछ भी मान्य नही हैं । इस प्रकार से श्राप शू्य- 
वादी सकल तत्त्वों के जानने वाले प्रमाणो से रहित सभी पुरुषो को जानते हुए स्वयं आपका ही खंडन 
कर नेते है क्योंकि “सभी पुरुष तत्वों के ग्राहक प्रमाण से रहित है” ऐसा जिसने जान लिया वही तो 
प्रमाण-सर्वज्ञ सिद्ध हो गया और यदि आप प्रमाण को स्वीकार कर लेवे तब तो तत्त्वोपप्लव ही समाप्त 
हो जावेगा । 

यदि आप कहे कि प्रमाण की प्रमाणता स्वत" व्यवस्थित है तो सभी के इष्ट तत्त्व सिद्ध हो जावेगे। 
अच्छा ! हम शून्यवादी आप जैनो से पूछते हैं कि प्रमाण की प्रमाणता कंसे जानी जाती हैं ? निर्दोषका रक 
से जन्य होने से, बाधा की उत्पत्ति न होने से, प्रवृत्ति की सामथ्ये से या अविसवादी पने से ? 

यदि प्रथम पक्ष लेवो तो कारकों की निर्दोषता कंसे जानी ? प्रत्यक्ष से या अनुमान से ? प्रत्यक्ष से 
तो अतीद्रिय निर्दोपता का ग्रहण नही है एव अविनाभावी लिग न होने से अनुमान भी नहीं बता सकता । 
दूसरा पक्ष लेवो तो मरीचिका में भी “यह जल नही है” ऐसा बाधक कारण न होने से प्रमाणता झा 
जावेगी । 

प्रवत्ति की सामथ्य से ज्ञान में प्रमाणता मानने से भी अनवस्था आतो है तथा चतुर्थ पक्ष भी 
बाघित ही है। यहाँ पूर्व के दो पक्ष मीमासक की अपेक्षा है । तीसरा पक्ष नंयायिक से सबधित है एव चौथा 
पक्ष बौद्धों के ख़डन के लिये है ! 

मीमासक प्रमाण की प्रमाणता स्वतः मानता है, नैयायिक पर से मानता है एवं बौद्ध अर्थक्रिया 
सदुभाव लक्षण झविसवाद ज्ञान को अभ्यास दशा में स्वत. प्रमाण कहता है किन्तु बौद्ध के यहा उत्पन्न होते 
ही ज्ञान उसी क्षण में नष्ट हो जाता है श्रत: ग्रभ्यास असम्भव है, यदि सन्‍्तान से कहो तो वह श्रवस्तु है । 

इस पर जैनाचार्य कहते है कि आप शूुन्यवादी का कथन शृन्यरूप व्यर्थ ही है हम स्याद्वादी 
ज्ञान की प्रमाणता “अदुष्टकारकसदोहजन्य” इत्यादि चार कारणों से नहीं मानते हैं। हम तो “सुनि- 


तत्वोपप्लवबाद का खंडन ] प्रथम परिच्छेद [ २२५ 


शिचता संभवदुबाधक प्रमाण" से प्रमाण को प्रमाणता सिद्ध करते हैं क्योकि “ज्ञान स्वार्थव्यवसायात्मक है'' 
वह उपयुक्त हेतु से सिद्ध है। तथा हमारे यहा अभ्यस्त विषय में स्वतः और अनम्यस्त विषय में पर 


से प्रमाणता झाती है तथा अ्सभवदुबाधकत्व स्वत सिद्ध है इसलिये अनवस्था एव इतरेतराश्रय दोष 
संभव नहीं है । पर से प्रमाणता मानने में वह पर प्रमाण स्वतः प्रमाण रूप है इसलिये भी अनवस्था नही 
श्राती है । 

आत्मा का स्वार्थ सवेदन में अपने २ आवरणो का क्षयोपशम एक बार या पुनः पुन: होना अ्रभ्यास 
है इससे विपरीत भ्रनभ्यास है । हम श्रात्मा को कथंचित्‌ नित्यानित्य मानते हैं अतः अभ्यास-ग्रनभ्यास 
दोनों ही सभव है । पूर्व स्वभाव का त्याग और अपर स्वभाव का उपादान तथा दोनों में झ्रन्वित स्वभाव 
स्थिति इन तीनों लक्षणों में नित्यानित्य आत्मा मे अभ्यास अनभ्यास दोनो ही सभव हैं । झतः आप शून्य- 
बादी कुछ भी स्वय निश्चित तत्त्व का आश्रय न लेते हुये भी हम जंनो के यहा तत्त्व में परीक्षा या सदेह 
करते है या नही मानकर छूनन्‍्य कहते है यह कथमपि शकक्‍य नहीं है क्योकि कही अपने यहां कुछ निश्चय 
का आश्रय लेकर ही अन्यत्र भ्रनिश्चित विषय में परीक्षा होती है। इसलिये सभी प्रमाण प्रमेय तत्त्व को 
उपप्लुत--बाधित या प्रलयरूप कहते हुये आप अपनी आत्मा का ही घात कर लेते है। झतः तत्त्वोपप्ल- 
बवादैकात श्रेयस्कर नहीं है। 





२२६ ] झ्रष्टसहसी [ कारिका ३-- 


[ जैतमतमनरेणा सर्वेषपि मतावलबिनस्ती्थच्छेदसप्रदाया भवतीति साध्यते जैनाचार्य ] 


'तदेवं कारिकाव्याख्यानमनवद्यमवतिष्ठते । 'तीर्थच्छेदसम्प्रदायानां तथा सबमवगत- 
मिच्छतामाप्तता' नास्ति, परस्परविरुद्धाभिधानातूु, एकानेकप्रमाणवादिनां “स्वष्रमाव्या- 
बत्ते रिति'* । एकप्रमाणवादिनो हि संवेदना तावलम्बिनदिचत्राद ताश्नयिण: परबरह्मशब्दा- 
हु तभाषिशइच सुगतादयों यथा तीथ्थ॑च्छेदसम्प्रदायास्तथा प्रत्यक्षमेकमेव प्रमागामिति बद- 
न्तोपि चार्वाकाः, परमागमनिराकरणसमयत्वात्‌र । यथा च कपिलादयोनेकप्र माणावादिन- 
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|सर्वज्ञ सामान्य की सिद्धि में विसंवाद करने वाले मीमासक, चार्वाक और तत्त्वोपप्लववादियों के यहाँ आत्मा के 
सद्भाव को सिद्ध करके इस समय उस सर्वज्ञ विशेष में विसंवाद करने वाले सौगत, साख्यादि के प्रति सवेश के सदभाव 
को सिद्ध करते है। एवं जेनमत के सिवाय अन्य सभी मतावलबी जन तीर्थच्छेद सप्रदाय वाले है इस बात को जैनाचार्य 
सिद्ध करते है। | 

उपर्युक्त प्रकार से कारिका का व्याख्यान निर्दोष सिद्ध हो जाता है 

“तीर्थच्छेद संप्रदाय बाले तथा सभी को सर्वज्ञ मानने वालों के झ्राप्तता नहीं है क्योंकि उनके 


कथन परस्पर में विरुद्ध है तथा एक और श्रनेक प्रमाणवादियों के यहां श्रपने प्रमा-ज्ञान की व्यावृत्ति हो 
जाती है ।४ 


[ एक ही प्रमाण को मानने वाले कौन-कोन है ? ] 
सवेदनाइ्ैतवादी, चित्राह्॑तवादी, परमत्रह्माह्वतवादी और शब्दाद्वतवादी बौद्ध आदि एक प्रमाणवादी 
हैं। जैसे ये एक प्रमाण मानने वाले तीर्थच्छेद संप्रदाय वाले है वंसे ही प्रत्यक्ष एक ही प्रमाण है ऐसा कहने 
वाले चार्वाक भी तीथंच्छेद संप्रदाय वाले है क्योंकि वे परमागम के समय-सप्रदाय का निराकरण करने 
वाले हैं । 
| अनेक प्रमागा को मानने वाले कौन कौन हैं ? ] 
जैसे कपिल आदि अनेक प्रमाणवादी तीर्थच्छेद सप्रदाय वाले है वैसे ही तत््वोपप्नववादी भी है 
क्योंकि उन लोगों ने एक भी प्रमाण नही माना है। “नैक प्रमाणवादिनोःनेकप्रमाणवादिन ' ऐसा व्या- 
ख्यान है। अ्रर्थात्‌ “न एक प्रमाण अनेकप्रमाण'” ऐसा नञ समास करने पर यहा प्रसज्यप्रतिपेध अर्थ लना 
अर्थात्‌ सर्वथा ही निषेध अर्थ होता है । 
तथा सभी आप्त, आगम और पदार्थ के समूह को स्वोकार करने की इच्छा करते हुए भी अनेक 
प्रमाणवादी बैनयिकजन तीथ्थच्छेदसप्रदाय वाले है। उन सभी में आप्तपना नही है क्‍योंकि वे सभी 





१ वक्ष्यमाणप्रकारेण । २ सर्वज्ञमामास्ये विप्रतिपत्तिमतां मीमास्॒कचार्बाकतत्त्वोपप्लववादिनामात्मत्वसद्भाव प्रसाध्येदानी 
तद्विशेषविप्रतिपत्तिमता सौगतादीना निर्वचन साधयति तीर्थेत्यादिना । ३ समय: सम्प्रदाय: । 








() कारिकास्थितस्य सर्वेपामिति पदस्थ विवरंशमिद, सर्बमिच्छतीति सर्वेषपस्तेषामिति निबंचनान्‌ । (2) स्थेन 
स्वकीयपरिच्छित्यमावात्‌ । (3) प्रमिति:। (4) विघटनात्‌ । (5) एकतत्त्ववादिन. । 


तीथंब्छेद सप्रदाय बालों का खंडन ] प्रथम परिच्छेद [ २२७ 


स्तीर्थच्छेदसम्प्रदायास्तथा तत्त्वोपप्लववादिनोपि, तैरेकस्यापि श्रमारणास्यानभिधानात्‌, 'नैक- 
प्रमाणवादिनोश्नेकप्रमाणवादिन इति व्याख्यानातू । तथा 'सर्वमाप्तागमपदार्थं'जात मवगत- 
मिच्छन्तोप्यनेकप्रेमाणावादिनो' वेनयिकास्तीर्थच्छेदसम्प्रदाया: । तेपामणेषाणामाप्तता* 
नास्ति, परस्पर विरुद्धयो रर्थयो रभिधानात्‌ । 








परस्पर विरुद्ध दो अर्थों का कथन करने वाले है । 

भाषार्थ-- विद्व में दो प्रकार के दर्शन प्रचलित है । १ आस्तिक २. नास्तिक। आत्मा के अस्तित्व 
को मानने वाले सभी श्आास्तिक कहलाते है एवं जो आत्मा का अस्तित्व तथा परलोक आदि नही मानते 
है वे नास्तिक कहलाते है। इस व्याख्या से चार्वाक भूतचतुप्टयवादी होने से आत्मा का अस्तित्व नही 
मानते है अत. नास्तिक है तथा तत्त्वोपप्लववादी तो आत्मा, परमात्मा, स्वय की झात्मा एव जड़ पदार्थ 
भ्रादि किसी का भी अस्तित्व नही मानते है अत: ये भी नास्तिक है इन दोनों के यहा सर्वज्ञ मानने का 
प्रश्न ही नही उठता है किन्तु वैदिक सप्रदाय में एक मीमासक सप्रदाय वाले हैं जो किसी भी पुरुष को 
श्रतीन्द्रिय सर्वज्ञ मानने को तंयार नही है। ये तीनो सर्वथा ही सर्वज्ञ के भ्रभाव को करने वाले है और बौद्ध 
साख्य एवं वेशेषिक ये लोग सर्वज्ञ-सवंदर्शी तो मानते है किन्तु इनकी मान्यताये सुघटित नही है, इनके 
द्वारा मान्य बुद्ध भगवान्‌ महेश्वर आदि सच्चे संज्ञ नही हो सकते है । इसलिए इन सभी के सिद्धात- 
घ॒र्मतीर्थ का विनाश करने वाले होने से ये सभी लोग तीर्थच्छेद सप्रदाय वाले कहे गये है । ब्रह्माद्दतवादी 
आदि सभी अद्वतवादी एक अद्वत रूप ही जगत्‌ मानते है कोई ब्रह्मरूप, कोई शब्दरूप एव कोई ज्ञानरूप 
इत्यादि । इसलिए ये सभी अद्वंतवादी एक प्रमाणवादी कहलाते है इसी प्रकार चार्वाक भी एक प्रत्यक्ष 
प्रमाण ही मानता है क्योंकि उसके यहा पाच इन्द्रियों के ज्ञान के सिवाय कोई बात प्रमाणीक है ही नही 
गत: यह चार्वाक भी एक प्रमाणवादी है। 


बौद्ध, साख्य, मीमासक आदि दो, तीन, चार आदि प्रमाण मानते है इसलिए ये सभी श्रनेक प्रमाण- 
बादी है। यहा पर तत्त्वोपप्लववादी को अनेक प्रमाणवादी कहने का मतलब यह है कि कह एक भी प्रमाण 
नही मानता है इसलिए व्याकरण के नतज्न_ समास के अनुसार ही यह व्याख्या है जैसे “न उदर यस्या असौ 
अनुदरा कन्या" जिसके उदर नही है वह अनुदरा है मतलब जिसका पेट छोटा है यहा पर नजञ्ज का अर्थ 
किचित्‌ रूप है श्रौर ऊपर अनेक प्रमाणवादी में नज्ज_ का श्रर्थ सवंथा निषेध रूप है। अत: “गनेक' ' हब्द 
का बहुत वाची अर्थ न “एक भी नही” ऐसा अर्थ हो जाता है। यह लक्षण मात्र तत्त्वोपप्लववादी के लिये 
ही घटित करना है । 





२7२ / अप: +त+त_त+तत+ 
१ तथापि तत्त्वोपप्लववादिनामनेकप्रमाणत्व कथमित्यत ग्राह नैकेति । प्रसज्यप्रतिषेधोत्र । २ समूहस्‌ । ३ भ्रभ्युपगतम्‌ । 
स्वीकृतभित्यर्थ: । ४ सत्यता सवादकता । 





() पभ्रभ्युपगत । सर्व विद्यते सर्वममीचीनमस्तीति भाव. । 


श्ए्८ ] अ्रष्टसहसी [ कारिका ३--- 
[ सर्वेषाभद्व तवादिना निराकरण | 

तत्र संवेदनाद् तानुसारिण: स्वपक्षसाधनस्थ परपक्षदूषणस्थ “वा संविदद्व तविरुद्ध- 

स्याभिधानं , ' तथा* द्व॑तप्रसिद्धेः | संवृत््या' तदुपणमे न परमार्थतः संविदद्व तसिद्धि:, 

अतिप्रसद्भात्‌ । एतेन चित्राद्व तपरब्रह्माग्वलम्बिनां परस्परविरुद्धाभिधानं प्रतिवशितम । 

एक वेनयिक मतवाले है जो कि सभी के भगवान्‌ को सभी के गुरु और झागम को मानते हैं तथा 

सभी के मान्य पदार्थ भी स्वीकार कर लेते हैं और सभी को विनय भक्ति करते हे किन्तु ये भी तीर्थ का 


विनाह करने वाले है क्योकि प्राय. सभी के मत परस्पर मे एक दूसरे के विपरीत ही है श्रत. सभी को तो 
सर्वज्ञ माना नही जा सकता है। 








[ अद्व तवादियों का खण्डन ] 
सवेदनाइंतवादी के यहा स्वपक्ष साधन श्रथवा परपक्षदुषण वचन सवेदनाद्रैत से विरुद्ध ही है 
क्योकि उस प्रकार मानने पर तो द्वंत का ही प्रसंग भ्रा जाता है और सवृति से उसे स्वीकार करने पर 
परमार्थ से सवेदनाईत सिद्ध नही होगा अन्यथा अतिप्रसग थ्रा जावेगा । अर्थात्‌ स्वपक्ष साधन भ्रथवा पर- 
पक्ष दूषण के होने पर द्वैत का प्रसग आता है । इस दोष को दूर करते हुये यदि आप बौदूध कल्पना से 
हेत को स्वीकार करे तब तो सवेदनाद्वेत की सिद्धि भी कल्पना से ही होगी न कि निदचय से । 


इसी कथन से चित्राद्वेतवादी, ब्रह्माद्वेतवादी के यहाँ भी परस्पर विरुद्ध कथन पाया जाता है उसका 
भी निराकरण कर दिया है। 


.. विशषार्थ--जो एक रूप ही सारे विश्व को मान लेते है वे एक प्रमाणवादी कहलाते है। ये सभी 
अद्वतवादी है, इनमें पाँच भेद हैं--विज्ञानाईइतवाद, चित्राद्वतवाद, शुन्याद्ववाद, बह्माहंतवाद और 
शब्दाद्ततवाद। यहाँ संक्षेप से इनका वर्णन करते हैं यथा-- 

[ विज्ञानाद तवाद का खंडन ] 
विज्ञानाइंतवादी का कहना है कि भ्रविभागी एक बुद्धि मात्र को छोडकर जगत्‌ में और कोई पदार्थ 
है ही नही, इसलिये एक विज्ञानमात्र तत्त्व ही मानना चाहिये | ऐसे एक विज्ञानमात्र तत्त्व को ग्रहण करने 
वाला ज्ञान ही प्रमाण है। उसका कहना है कि हम अर्थ का अभाव होने से ज्ञान मात्र तत्त्व माने ऐसी 
बात नही है, किन्तु अर्थ ओर ज्ञान एकत्र उपलब्ध होते है अत. इनमे अभेद माना है। “जो प्रतिभासित 


होता है वह ज्ञान है क्‍योंकि प्रतीति मे श्रा रहा है ज॑से सुखादि और नीलादि प्रतीत हो रहे है अतः वे भी 
_ज्ञान ही है इस अनुमान के द्वारा समस्त पदा्थे एक ज्ञानरूप सिद्ध हो जाते है । 


० पु नि कु ् 
१ तथा सति। २ स्वपक्षसाधने परपक्षदूपणे वा सति दूँ तप्रसद्भू निराकुव॑ न यदि कल्पनया दढ्व॑ तमद्भीकुर्यासदा सविद- 
है तप्तिद्धिरपि कल्पनरय॑व सिद्धचेन्न निरचयनेत्यर्थ: । 





(() ता। (2) वा स्थाने च इति पाठातर व्यावरपुस्तके । (3) विद्यते । एकानेक्रमारावादिना स्वप्रमाध्यावृत्तेरिति 
सबंध: । (4) प्रमाराप्रमेयभेदेत । (5) कल्पितात्कस्थचित्‌ सिद्धा वितरस्यापि तत्वस्य कल्पितात्सिदधिप्रसगः । 


अ्रहैतवादियों का खंडत ] प्रथम परिच्छेद [२२६ 


आप द्॑तवादी-- जैन श्रादि लोग “अ्रह प्रत्यय” से आत्मा को सिद्ध करते है, किन्तु वह श्रहूं प्रत्यय 
क्या है ? गृहीत है या अगृहीत, निर्व्यापार है या व्यापार सहित, निराकार है या साकार ? इत्यादि रूप 
से अनेक प्रशन उत्पन्न होते है। 

यदि झाप जैन कहे कि “अह प्रत्यय” गृहीत है तो भो प्रशइन उठेगा कि स्वगृहीत है या पर से ? 
इत्यादि प्रशनमालाओ का विराम नही हो सकेगा । 

विज्ञानाइंतवादी के इस सिद्धान्त को सुनकर जंनाचारय॑ उत्तर देते हैं कि भाई ! आप ज्ञानमात्र ही 
तत्त्व मानते हो तो केवल वचन मात्र से ही मानते हो या प्रमाण से ” यदि वचन मात्र से कहो तो सभी 
अपने-अपने वचनों से अपने-अपने तत्त्वों की मान्यता को सच्ची कह रहे है, पुनः सारा विश्व एक विज्ञान 
रूप ही कहा रहा ? यदि कहो कि प्रमाण से हम एक विज्ञान तत्त्व को सिद्ध करते है तब तो प्रत्यक्ष से 
या अनुमान से ? प्रत्यक्ष प्रमाण से तो आप सम्पूर्ण पदार्थों का अभाव सिद्ध नही कर सकते है, क्योकि 
प्रत्यक्ष तो बाह्य पदार्थों के अस्तित्व को ही सिद्ध कर रहा है न कि बाह्य पदार्थों के अभाव को। 
अनुमान से भी आप ग्रतरग, बहिरग पदार्थों (चेतनाचेतन) को समाप्त नही कर सकते है क्‍योंकि जी 
बात प्रत्यक्ष से बाधित है। यदि अनुमान उसमे प्रवु्ति करेगा तो बाधित पक्षवाला अनुमानाभास हो 
जावेगा । 

आपने जो कहा कि पदार्थ और ज्ञान एक साथ उपलब्ध हो रहे है श्रतः एक है यह मान्यता भी 
गलत है क्योकि जो पदार्थ एक साथ हो वे एक ही हो यह नियम बन नही सकता है | रूप और प्रकाश एक 
साथ है किन्तु एक नही है । इसके अतिरिक्त ! बाह्य पदार्थ न होते हुये भी भ्रतरग में सुखादि का अस्तित्व 
पाया जाता है | सामने महल भोजन आदि समान होते हुये भी उनका ज्ञान पाया जाता है। तथा सर्वज्ञ 
का ज्ञान और ज्ञेय एक साथ होने से क्‍या एकमेक हो जावेगे ? अ्रर्थात्‌ नही । आपने जो “भ्रह प्रत्यय” का 
खडन किया है वह भी गलत है “मै ज्ञानमात्र तत्त्व को जानता हूँ” इस आपकी मान्यता मे तो “अह-- 
मै शब्द आ ही गया है फिर आपने जो प्रश्न उठाये है वे भी कुछ विशेष मह्त्त्व' नही रखते है | देखिये ' 
आपने जो प्रथमत. प्रश्न किया है कि अह प्रत्यय गृहीत है या अगृहीत ” सो अह प्रत्यय स्वयं ही सबको 
गृहोत है “मैं जानता हू, मै जाता हु, मै खाता हु, मैं पढता हू, मै सुखी हूं, मै दुःखी हु इत्यादि से सभी को 
मै शब्द का श्रनुभव स्वय ही झा रहा है एवं अपने को और पर को जानने वाला होने से यह “अह प्रत्यय 
व्यापार सहित है इत्यादि । 

दूसरी बात यह है कि एक ज्ञान मात्र ही तत्व को मानने पर तो सबसे बड़ी झ्ापत्ति यह आती 
है कि वही ज्ञान ग्राह्म और ग्राहक रूप से दो रूप सिद्ध हो जाता है पुनः अद्वतवाद सिद्ध न होकर द्वत सिद्ध 
हो जाता है। तथा एक यह भी बाधा आती है कि ज्ञान ही जब ग्राह्मय और ग्राहक बन गया तब बाह्य 
पदार्थों में उठाना, रखना, फोड़ना, पकड़ना श्रादि जो कार्य देखा जाता है वह कंसे सभव' होगा ? ज्ञान 
मात्र मे लड़ के भलकने सेकिसी को आज तक उसका रवाद नही श्राया है। जब सभी पदार्थों के आकार 


२३० ] श्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


ज्ञानमात्र में ही,हैं तब तो पदार्थ के अ्रभाव में अनेको क्रियायें सभव' नही हो सकेगी । 

इस पर बौद्ध ने कहा है कि भाई ! जितने भो कार्य दिख रहे है वे सर कल्पना मात्र हैं केवल 
संवृत्ति से ही दिख रहे है । तब तो भाई ! आव का विज्ञान तत्त्व भी कल्पना मात्र हो रहा। यदि एक 
ज्ञान तत्त्व को वास्तविक कहोगे ओर सभी को कल्पना मात्र कहोगे तब भाई ! कहने वाले आप और 
सुनने वाले हम सभी कल्पित ही रहेंगे तो आपका तत्त्व प्रतिपादन एवं उसकी व्यवस्था भी कल्पित हो 
सिद्ध होगी । इसलिये जगत्‌ को चेतन अचतन से भ्रतरग, बहिरग तत्त्व रूप मानना ही पड़ेगा और विज्ञान 
मात्र तत्त्व को कल्पित सिद्ध करके वास्तविक द्व त को सिद्धि ही निर्बाध सिद्ध हो जावेगी । 

“धचित्राह् तवाद ” 

बौद्धों के यहां विज्ञानाईतवाद के समान ही चित्राह्वतवाद भी है । इन दोनों में भेद इतना ही है कि 
विज्ञानाइतवादी ज्ञान में होने वाले नीलादि, घटपटादि आकारो को अ्रात-कल्पित-भूठ मानते हैं और 
चित्राइंतवादी उन आकारो को सत्य मानता है, कितु दाना के यहाँ श्रह्वेत का साम्राज्य है । 

चित्राहंतवादी का कहना है कि अनेक नीलादि आकार को धारण करने वाली एक बुद्धि ही एक- 
मात्र तत्त्व है। ससार मे और कुछ भी तत्त्व नही है। 

इस मान्यता पर जैनाचार्यो का कहना है कि भाई | चित्र ज्ञान भी कहो और एक ज्ञान भी कहों 
यह बात तो परस्पर विरुद्ध ही है। जब चित्रज्ञान है तब उसमे अनेको आकार पाये जाने है । पुनः आप 
उसे अद्वेत नही कह सकते है । यदि चित्रज्ञान के अनेक आकारा को सवृन्तिरूप कहो तब तो श्रापका श्रद्वंत 
भी सवृत्ति रूप ही सिद्ध होगा । इसलिये क्रम तथा अक्रम से नीलादि अनेक पदार्थ के झाकार को ग्रहण 
करने वाले ज्ञान से युक्त एक आत्मा का हो अस्तित्व मान लो, साथ ही साथ बाह्य पदार्थों को भी वास्तविक 
मानकर द्ँत सिद्धांत में आ जाझो, क्योंकि चित्राह त की सिद्धि होना कथमपि शक्‍्य नहीं है । 

“शून्याद्व तवाद ' 

बौद्ध के चार भेदों में से एक माध्यमिक है, यह सकल जगत्‌ को शृुन्यरूप ही मानता है इसका 
कहना है कि जगत्‌ में चेतनाचेतन आदि सभी पदार्थ काल्यनिक है, इन्द्रजाल के समान'है अतएव' यह सारा 
जगत्‌ शुन्यरूप ही है। यह शून्यवादी एक ज्ञान मे अनेक आकार भी नहीं मानता है। 

इस पर जैनाचार्य ने समझाया है कि भाई | यदि एक ज्ञान में अनेक आकार नहीं मानोगे तो 
नील कमल के एक अश का ग्राहक ज्ञान उसी कमल के दूसरे ग्रश को ग्रहण नहीं कर सकेगा अन्यथा एक 
ज्ञान में श्र की श्रपेक्षा अनेक आकार आ जावेगे और यदि एक ज्ञान एक समय में' कमल के एक ही अंश 
को भ्रहण करेगा तो अन्य सभी अशो को ग्रहण न कर सकने से उस कमल का अस्तित्व नही सिद्ध होगा 
झोौर न कमल दीखेगा एवं प्रमाण जिसे ग्रहण नही करेगा वह प्रमेय रूप भी कैसे होगा, शऔर जब प्रमेय 
का अस्तित्व नही मानोगे तो ये ग्राम, नगर, बगीचे, मनुष्य, पशु, पक्षी श्रादि जो दिख रहे है उनका लोप 
आप कंसे करेंगे ? ससार में प्रतीत के बल से सभी वस्तुओं का प्रस्तित्व' प्रायः सभी बादी प्रतिवादी मान 
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लेते है श्राप दिखते हुये सारे विश्व को शून्य रूप कहते हुये तो पहले आप अपने आपको समाप्त कर लेंगे 
एव शून्यवाद का अरितित्व भी सिद्ध नहीं हो सकेगा । यदि घुन्यवाद का अस्तित्व मानोगे तब तो सर्वथा 
इसका खडन तो अभावकाल का निरसन करते समय आचाये स्वयं ही बहुत हो सुदर ढग से करेंगे । 
“ब्रह्माद्द तवाद'' 

ब्रह्माद्ंतवादी का कहना है कि यह सम्पूर्ण विश्व एक परमत्रह्मस्वरूप ही है । जगत्‌ में जो कुछ 
भी प्रतिभासित हो रहा है वह सब परमत्रह्म की पर्याय है। सभी वस्तुएं सत्‌ रूप है बस ! इस सत्‌ का 
जो प्रतिभास है वही परमन्नह्म है। इस ब्रह्मगाद का खडन आगे चलकर अ्रद्व तवाद के खडन में स्वय 
ग्राचार्य ने बहुत ही विशेष रूप से किया है यहा पर केवल सक्षेप से दिग्दर्शन कराया जा रहा है । 

ब्रहद्मवादी का कहना है कि “ये सभी चेतन अचेतन पदार्थ प्रतिभासस्वरूप परमत्रह्म में ही अंत.- 
प्रविष्ट है क्योंकि प्रतिभासित हो रहे है जसे कि परमत्रद्म का स्वरूप उसो के अत. प्रविष्ट है। सारे जगत्‌ 
के पदार्थ प्रतिभासित हो रहे है अत वे परमन्रह्म के ही अ्रत प्रविष्ट है ।' 

इस पर जंनाचार्यो का कथन है कि ये जो चेतन अचेततादि अनेक पदार्थ दिखाई दे रहे हैं ये 
सर्वथा असत्य--काल्पनिक नहीं है क्योंकि जेसे रवष्न के राज्य से सुख नही मिलता है, स्वप्न में भोजन 
बारने रे पेट नहीं भरता है बसी वाल तो साक्षात्‌ राज्य का उपभोग करने मे या भोजन करने में नहीं 
है प्रत्युत वास्तविकता दृष्टिगोंचर होती है अतएव सर्वथा इन सभी व्यवहारों को अ्रविद्या का विलास 
कहना उचित नही है । 

दूसरी बात यह भी है कि आप अनने ब्रह्मवाद को सिद्ध करने के लिये प्रत्यक्ष, अनुमान, झआागम 
ग्रादि तो मानोंगे ही फिर भला सर्वथा अद्व त कहा रहा ? यदि उन प्रमाणों को भी काल्पनिक कहोगे तो 
काल्पनिक उपायो से परमब्रद्दा की सिद्धि भी कात्पनिक होगी न कि वारतविक, क्योंकि भूठ बोलने 
वाला व्यक्ति किसी बात को भूटी ही कहेगा न कि सत्य, यदि सत्य भी कहेगा तो वह असत्यभाषी नही 
कहलायेगा । इसलिये अविद्या से आपका परमत्रद्म भी अविद्या का ही विलास रह जाता है। 

“जब्दाह तवाद' 

शब्दाद तवादी का कहना है कि यह सारा जगत्‌ शब्दब्रह्म स्वरूप है, यह शब्दब्रह्म तो अनादिनिधन 
है और अक्षरादि उसके विवर्त है। जितने चेतनाचेतन पदार्थ हैं वे सभी इसी शब्द ब्रह्म के भेद प्रभेद है । 
ज्ञान शब्द से अनुविद्ध होकर ही पदार्थ का निश्चय कराता है । मतलब जगत्‌ में जितना भी ज्ञान है वह 
शब्द के द्वारा ही होता है। उनके यहा झब्द के चार भेद माने है। वेखरीवाक्‌, मध्यमावाक्‌, पश्यतीवाक्‌ 
झोर सूक्ष्मवाक । कहा भी है-- 

“बंखरी शब्दनिष्पत्ति: मध्यमा श्रुतिगोचरी । 
द्योतितार्था च पद्यती सूक्ष्मावागनपायिनी ॥।/ 
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झर्य-- वक्ता के कठ, तालु आदि स्थानो से प्राणवायु के सहारे जो ककारादि वर्ण या स्वर उत्पन्न 
होते हैं उसे वेखरीवाक्‌ कहते है । 

अंतरम में जो जल्परूप वचन है वे मध्यमावाक है । जो ककारादि के क्रम से रहित है तथा ज्ञान- 
रूप है जिसमें वाच्य, वाचक का विभाग नही होता है वे पश्यतीवाक्‌ है । 

परम ज्योतीस्वरूप, अत्यत दुलंक्ष्य, कालआादि भेद से रहित ऐसी सूक््मावाक्‌ है। इसी सुक्ष्मावाक्‌ 
से सारा विश्व व्याप्त है । यदि ज्ञान शब्द ब्रह्म की वचनरूपता का उलघन करे तब तो कुछ भी ज्ञान का 
प्रकाश ही नही रहेगा । 

इस शब्दाद्व तवाद का प्रमेयकमलमातेंण्ड में श्री प्रभाचद्राचार्य ने बड़े ही सुन्दर ढंग से खडन कर 
दिया है। आचार्य ने कहा है कि यह सारा जगत्‌ शब्दमय है ऐसा अनुभव कहाँ होता है ? सारे ज्ञान शब्द 
से अनुविद्ध होकर ही होते है यह बात भी नही दिख रही है। नेत्रादि इ द्वियो से जो ज्ञान होता है उसमे 
शब्द का सबध है ही नही । एक कर्ण ज्ञान को छोडकर किसी भी ज्ञान में वब्द का सबंध नहीं है फिर 
भी यदि जबरदस्ती ही मानो तब तो हम आपसे प्रश्न करते है कि ज्ञान से शब्द का सबध आपको कंसे 
हो रहा है, प्रत्यक्ष प्रमाण से या अनुमान प्रमाण से ? प्रत्यक्ष से कहो तो इन्द्रिय प्रत्यक्ष से नेत्र के द्वारा जो 
भी नीलादि पदार्थों का प्रतिभास है वह शब्द से रहित है । स्वसवेदन प्रत्यक्ष भी शब्द को विषय नहीं 
करता है। 

उपयुक्त यह सब दोषारोपण देखकर शब्दाह्व तवादी कहता है कि शब्द का सबंध पदार्थ से है 
अर्थात सभी चेतनाचेतन पदार्थ शब्द से अनुविद्ध है । इस पर भी यह प्रच्न होता है कि पदार्थ का स्थान 
आर शब्द का स्थान एक हे क्या ? यदि एक कहो तो बहुत बडी आपत्ति आ जावेगी । श्रग्नि, जल आदि 
पदार्थ और शब्द एकमेक होने से भ्रग्नि शब्द के सुनते ही कान जल जावेगे एवं जल अब्द से कान मे 
पानी भर जावेगा तब तो कान से कुछ सुनाई भी नहीं देगा, किन्तु ऐसा तो होता नही है श्रत शब्द और 
पदार्थ का तादात्म्य सब्र नही है क्योकि पदार्थ ओर गव्द भिन्‍न २ इ द्वियों से ग्रहण किये जाते है शब्द 
केवल कर्णनिद्रय गम्य है । 

दूसरी बात यह हे कि यदि आप जगत्‌ को शब्द रूप मानते हो तब तो यह भी प्रश्न होता है कि 
यह शब्दब्रह्म जगत्‌ रूप परिणत होता है तब अपने स्वभाव को छोड़कर होता है या बिना छोड़े ? यदि 
छोड़ कर कहों तो शब्दब्रह्म अनादि निधन कहाँ रहा ” यदि शब्द अपने स्वभाव को छोड़े बिना भी 
जगत्‌ रूप होता है तब तो बहिरे को, एके-द्रिय आदि को, और तो क्‍या पत्थर को भी सुनाई देना चाहिए 
क्योंकि सभी चेतन अचेतन पदार्थ शब्द से तन्‍्मय ही तो हैं, किन्तु ऐसा दिखता तो है नहीं। पुनरपि एक 
प्रश्न उठता है कि आपके शब्द ब्रह्म से यह जगत्‌ रूप पर्याय भिन्‍न है या अभिन्‍न ? प्रथम पक्ष लेवो तो 
श्रद्व तवाद समाप्त हो जाता है। यदि द्वितीय पक्ष लेवो तो ये नानाभेद क्‍यों दिखाई देते हैं ? 
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[ प्रत्यक्षकप्रभाणवादिचार्वाकस्प निराकरण क्रियते जैने: ] 
प्रत्यक्षमेकमेव प्रमागगमिति बदतां' 'प्रमागेश्तरसामान्यव्यवस्थापनस्य” *संवादेतरस्व- 


भावलिड्भजातु मान निबन्धनस्या परचित्तावबोधस्यथ च व्यापारादिकायेलिज्ञोत्थानुमान/निर्मि- 
त्तस्य परलोकादिप्र तिबेधस्थ चानुपलब्धिलिड्रोद्भूतानुमानहेतुकस्य प्रत्यक्षेकप्र माणविरुद्ध- 


इस प्रकार से जैनाचार्यों के द्वारा दिये गये इन सभी दोषों से घबराकर उस शब्दाद्वतवादी ने 
कहा कि भाई ! हमारे यहाँ ये कुछ भी दोष नही आते हैं क्योंकि हमारी मान्यता है कि शब्दब्रह्म से भिन्‍न 
जो नाना पदार्थ दिखाई दे रहे हैं यह केवल अविद्या का ही विलास है। हमारे यहाँ योगीजन तो शब्द ब्रह्म 
को नाना रूप से न देखकर एक रूप ही देखते है तब प्रश्न यह होता है कि वह अविद्या शब्दब्रह्म से 
भिन्‍न है या अभिन्‍न ? यदि भिन्‍न है तो हेत हो गया और यदि अभिन्‍न है तो आपका छब्दब्रह्म भ्रविद्या 
रूप ही रहा । 

झ्ौर दूसरी आपत्ति यह आतो है कि यदि आपकी मान्यता के अनुसार पदार्थ शब्दमय हैं तब तो 
“गिरि' शब्द तो इतना छोटा है और 'गिरि' शब्द का वाच्य पहाड कितना बड़ा दिख रहा है ऐसा क्‍यों ? 
गब्दमय गिरि पदार्थ कहा रहा ? किसी भी पदार्थ के वाचक शब्द क्‍या उस वस्तु के बराबर बड़े हो 
सकते हैं अ्रणु शब्द और आकाश, मेरू आदि के वाचक शब्द अपने वाच्य के बराबर हो जावे फिर क्‍या 
होगा ? तथा यदि शब्दमय पदार्थ हैं तो सकेतादि के बिना भी प्रत्येक बालक, मू्खे झ्रादि को उसका ज्ञान 
होना चाहिये, कितु ऐसा होता नही है बाल्यकाल से ही बालको को हजारो बार पदार्थों में सकेत कराया 
जाता है | देखो वालक ! “यह पुस्तक है, यह पेंसिल है'' इत्यादि प्रत्येक वस्तु में बार-बार सकेत के 
सुनने से बालक उस नाम से उस पदार्थ को जानने लगता है। इन बातों से यह निश्चित हो जाता है 


कि आपका शब्दाइतवाद प्रत्यक्षादि प्रमाणों से बाधित है, इसका दुराग्रह छोड़ देना चाहिये । 
[चार्वाक का खण्डन ] 


प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है ऐसा कहने वाले चार्वाक के यहा सवाद और विसवाद रूप स्वभाव हेतु 
से उत्पन्न हुये अनुमान के निमित्त से होने वाली प्रमाण और अप्रमाण की व्यवस्था और वचन व्यापा- 
रादि कार्य हेतु से उत्पन्न हुए अनुमान के निमित्त से होने वाला पर के चित-चंतन्य का ज्ञान तथा 
अनुपलब्धि हेपु से उत्पन्त हुए अनुमान हेतुक परलोकादि का निषेध है ऐसा कथन प्रत्यक्षेक प्रमाण के 
विरुद्ध है ऐसा समझना चाहिये ओर इनके मानने पर तो प्रमाणातर--अनुमान प्रमाण सिद्ध हो जाता 
है। भ्र्थात्‌ चार्वाक प्रमाण और अप्रमाण की व्यवस्था को सवाद और विसवाद से ही मानता है बस ! यही 
स्वभाव हेतु है। उसी प्रकार से दूसरों की बुद्धि का ज्ञान उसके वचन बोलने आदि कार्य हेतु से होता है 


तथंव परलोकादि का निषेध अनुपलब्धि हेतु से होता है श्रतः इन तीन हेतुओ से उत्पन्न हुये श्रनुमान को 
मान लेने से यह चार्वाक केवल एक प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानता है यह बात नहीं बन सकती है । 





(बह उलेअना: कल अनलसननअनन «नम 
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१ चार्वाकाणाम्‌ । २ इतरत्‌ -- श्रसत्यम्‌ । ३ इतर --विसवाद. । 


(६) अप्रमणमतुम/नादिक ।](2) समयेतस्थ । (3) बसः ।)६(4) बलः,। 
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२३४ ] अष्टसहसी [ कारिका ३-- 


स्थाभिधानं' प्रतिपत्तव्यं, 'तथा :प्रभाणान्तरसिद्धे' । परोपगमात्तत्स्वीकरणोे स्वयं प्रमाणे- 
तरसामान्यादिव्यवस्थानुपपत्ते: कुतः प्रत्यक्षेकप्रमाणवाद:*, “ग्रतिप्रसद्भात्‌ । 
यदि आप कहे कि पर की स्वीकृति से हम प्रमाणातर को स्वीकार करके निषेध करते हैं तब तो 
स्वयं प्रमाण और प्रमाणाभास रूप सामान्य की व्यवस्था नही हो सकने से आपके यहाँ प्रत्यक्ष रूप ही 
एकप्रमाणवाद कैसे सिद्ध होगा ? अन्यथा अ्रतिप्रसग आ जावेगा। श्रर्थात्‌ अनुमान के सदुभाव में भी 
एकप्रमाणबाद को यदि चार्वाक माने तब तो ग्ननेक प्रमाणवादी वेशेषिकादिकों को भी एकप्रमाणवादिता 
का प्रसग श्रा जावेगा । 
भावार्थ--चार्वाक केवल एक प्रत्यक्ष ही प्रमाण मानता है उसके प्रति आचार्य कहते है कि--- 
प्रमाणेतरसामान्य स्थितेरन्‍्यधियो गते: । 
प्रमाणातरसद्भाव: प्रतिषेधाज्च कस्यचित्‌ ।। 
अर्थ--प्रमाण सामान्य और अप्रमाण सामान्य की स्थिति होने से शिप्यादि की बुद्धि के ज्ञान से 
और परलोकादि के प्रतिषेंध से प्रमाणान्तर श्रर्थात्‌ श्रन्य प्रमाणरूप अनुमान का सदुभाव सिद्ध होता है। 
तात्पर्य यह है कि अनुमान प्रमाण के माने बिना न तो प्रमाण सामान्य ही सिद्ध हो सकता है झौर न 
अप्रमाण सामान्य ही, क्योकि किसी भी ज्ञान सामान्‍य को प्रमाण सिद्ध करने में उसका अविसवादी होना 
श्रावश्यक है तथव' मिथ्याशान का विसवाद के साथ अविनाभाव सबंध है। भ्रत: प्रमाण सामान्य श्रौर 
प्रप्रमाण सामान्य को सिद्ध करने के लिए अनुमान प्रमाण का मानना आवश्यक ही हो जाता है । 


दूसरी बात यह है कि यह चार्वाक “एक प्रत्यक्ष ही प्रमाण है” इस प्रकार जब दूसरों को समभावेगा 
तब अन्य पुरुष के वचन चातुर्य गञ्रादि के द्वारा उसकी बुद्धि रूप कार्य का अनुमान करके ही तो सम- 
भावेगा क्योकि वचन चातुर्य आदि बुद्धि के कार्य है तथंव पुण्य, पाप परलोकादि का निषेध करने क॑ लिए 
उस चार्वाक को प्रनुपलब्धि रूप हेतु का आश्रय लेना ही पडेगा। श्रर्थात्‌ प्रमाण और शअ्रप्रमाण सामान्य 
की व्यवस्था संवाद और विसवाद रूप स्वभाव हेतु से उत्पन्न हुए अनुमान से होती है तथा बचन व्यापा- 
रादि कार हेतु से उत्पन्न हुआ जो अनुमान है उस अनुमान से पर की बुद्धि आत्मा आदि का ज्ञान होता है 
पुन: उसको समभाया जाता है एवं अनुपलब्धि हेतुक अनुमान से परलोक, पुण्य, पापादि का निषेध किया 
जाता है भ्रत: चार्वाक के यहा अनुमान प्रमाण बिना माने ही जबरदस्ती आ जाता है। चार्वाक उसका 
निषेध नहीं कर सकते है श्रौर यदि करते है तो उनके यहा प्रत्यक्ष प्रमाण भी सिद्ध नही हो सकता है । 


१ तथा सति । २  प्रमाणेतरसामान्यस्थितेरन्यधियो गतेः । प्रमाणान्तरसद्भाव. प्रतिषंधान्च कस्यचित्‌” इति वचनातू । 
हे भ्रन्यथा । ४ अनुमानसदभावेप्येकप्रमाणवादिता चार्बाकस्य यदि स्यात्तदानेकप्रमाणवादिना वेशेषिकादीनामप्येकप्रमाख- 
वादिताप्रसद्भातू 


(!) भस्तीति । (2) भनुमान । (3) स्वस्थ । 


तर्क प्रमाख कीं आवश्यकता ] प्रथम परिच्छेद [ २३५ 


[ तर्केश विनानेकप्रमाणवादिता प्रमाश॒व्यवस्थापि न तत्त्वव्यवस्थां कत्त' क्षमा ] 
तथानेकप्रमाणवादिनां 'कपिल'करभक्षाक्षपादजैमिनिमतानुसारिणां* स्वोपगतप्रमाण- 
संख्यानियम विरुद्धस्थ सामस्त्येत साध्यसाधनसम्बन्धज्ञानस्थाभिधानं' बोढ़व्यं, प्रमाणा- 
न्तरस्पोहस्य सिद्ध : । यावान्कश्चिद्धम: स सर्वोप्यग्निजन्माइनग्निजन्मा वा न भवतीति 
प्रतिपत्तौ न प्रत्यक्षस्य सामर्थ्य, 'तस्य सन्निहितविषयप्रतिपत्तिफलत्वात्‌ । नाप्यनुमानस्य", 
ग्नवस्थानात्‌, तद्थाप्ते रप्यपरानुमानगम्यत्वात्‌ । इत्ति वेशेषिकस्योह: "प्रमालान्तरमनिच्छ- 
तोप्यायातम्‌ । 'एतेन सौगतस्य प्रमारगान्तरमापादितम्‌ '” | तथागमस्यापि व्याप्तिग्रहरोहन- 





[ तक प्रमाण के न मानते से हानि ] 

तथा प्रनेक प्रमाणवादी कपिल--साख्य, कणभक्ष--वैशेषिक, श्रक्षपाद-- नेयायिक, जैमिनि-- प्रभा- 
करभट्ट के मत का अनुसरण करने वालों को अपने द्वारा स्वीकृत प्रमाण की संख्या के नियम से विरुद्ध 
समस्त रीति से साध्य साधन के सम्बन्ध का ज्ञान रूप तक नाम का प्रमाण अवश्य ही स्वीकार करना 
चाहिये । वह भिन्‍न प्रमाण रूप ऊह नाम से प्रसिद्ध ही है। भ्र्थात्‌ इन सभी ने दो, तोन, चार, पाँच, छह 
झादि रूप से प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम, उपमान, श्रर्थापत्ति और अभाव रूप जो प्रमाण माने है उनमें तक 
प्रमाण न होने से साध्य साधन के श्रविनाभाव को ग्रहण करने वाला कोई भी प्रमाण नही है, एक तक ही 
ऐसा प्रमाण है जो व्याप्ति को विषय कर सकता है। इसोलिये आचार्य उस तक को पृथक्‌ प्रमाण सिद्ध 
करते हैं । 

जितना कुछ भी धूम है वह सभी अग्नि से उत्पन्न हुआ है श्रथवा श्रनग्नि से उत्पन्न नही हुआ है 
इस प्रकार के ज्ञान को कराने में प्रत्यक्ष की सामर्थ्य नही है, क्योंकि वह प्रत्यक्ष सन्निहित-वर्तमान विषय 
के ज्ञान का फलस्वरूप है। श्रनुमान भी उस व्याप्ति को जानने में समर्थ नही है, क्योकि श्रनवस्था आा 
जाती है कारण यह है कि वह व्याप्ति भी श्रन्य अनुमान से गम्य होगी । इस प्रकार से वेशेषिक के यहा 
तर्क नाम का प्रमाण स्वीकार न करने पर भी श्रा ही जाता है । 

इसी कथन से सौगत के यहां भी तक नाम का भिन्‍न प्रमाण प्रा ही जाता है। 

तथा भ्रागम भी व्याप्ति को ग्रहण करने का अ्रधिका री नहीं है श्रत:ः कपिल-साख्य को तर्क प्रमाण 
मानना ही पड़ेगा एव व्याप्ति को ग्रहण करने में उपमान प्रमाण भी असमर्थ है अत श्राप नैयायिक को 
भी इस तर्क को मानना ही होगा | प्रभाकर के यहां भी अनुमान के समान अर्थापत्ति से व्याप्ति का ज्ञान 

_न होने से तथा भट्टमतानुसारी को मान्य अभाव प्रमाण भी उसे नही जान सकता है अतएव इन प्रभाकर 

१ कपिल: >-साइरूय: । २ कशाभक्षो > वैशेषिक: । ३ अक्षपादो >>नंयायिक: । ४ जैमिनि: र प्रभाकरभट्ट: । ५४ ऊहाख्यस्थ । 


६ प्रत्यक्षस्थ। ७ ऊहपरिज्ञाने सामथ्यंम्‌ । ८ अ्रनिष्टमु । € वेशेषिकस्य प्रमाणान्तरप्रतिपादनेन । १० सौगतेनापि प्रत्यक्षा- 
नुमानाख्यप्रमाणद्वयस्पाभ्युपगमातू । 


२३६ ] अष्टसहली [कारिका ३-- 


धिका रात्कापिलस्योहः प्रमाणं नैयायिकस्य च '्तत्रोपमानस्याप्यसमर्थत्वात्‌ 'प्राभाकरस्य 
चार्थापत्ते रप्यनुमानवत्तत्राव्यापा रादभट्टमतानुसा रिणाइवाभावस्यापि तत्रानधिक्ृतत्वात्‌! । 
तथैकमपि प्रमाण मनम्युपगच्छनां तत्त्वोपप्लवावलम्बिनामनेकप्रमागवादिनां तत्त्वोपप्लवोप- 
गमस्य प्रमाणसिद्धथ्विनाभाविन: सकलतत्त्वोपप्लवविरुद्ध'स्याभिधानमवगन्तव्यम्‌ । 
[ परस्परविरोधदोषस्य स्पष्टीकग्रा | 
बैनयिकानां तु सर्वमवगतमिच्छतां परस्परविरुद्धाभिधानं विरुद्धसंवेदनं प्रसिद्धमेव, 
श्सुगतमलतोपगमे “कपिलादिमतस्य विरोधात्‌ । ततः सिद्धों हेतु: परस्परविरोधत इति 


और भाट्ट को भी तक प्रमाण मानना ही पड़ेगा अर्थात्‌ चार्वाक एक प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानता है, बौद्ध 
और वेशेषिक प्रत्यक्ष और अनुमान ये दो प्रमाण मानते है। सांख्य प्रत्यक्ष, अनुमान और झागम इस प्रकार 
तीन प्रमाण मानते है। नंयायिक प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम और उपमान ये चार प्रमाण मानते है। इन्ही 
चार प्रमाणो में अ्र्थापत्ति मिलाकर प्रभाकर पाच प्रमाण मानता है एवं मीमासक और ज॑मिनोय 
इन्ही पाच प्रमाणों मे एक भ्रभाव प्रमाण मिलाकर छह प्रमाण मानते है । 

तथा एक भी प्रमाण को न स्वीकार करते हुए तत्त्वोपप्लवबादी अनेक प्रमाणवादी हो जाते है 
“न एक: अनेक: से जहां एक नही वहा अनेक सिद्ध हो जाता है। उनकी तत्त्वोपप्लव-शुन्यवाद की 
स्वीकृति प्रमाणसिद्धि से अविनाभावी है वह सपूर्णतत्त्वोपप्लव से विरुद्ध-तत्त्व के सद्भाव का ही कथन 
कर देती है ऐसा समभना चाहिये। श्रर्थात्‌ तत्त्वोपप्लवग्राही प्रमाण सत्यभूत सिद्ध हो जाता है एव 
तत्त्वोपप्लव रूप प्रमेय भी सत्य रूप सिद्ध हो जाता है। अ्रत: सम्पूर्ण तत्त्व के श्रभाव का कथन ही विरुद्ध 


हो जाता है । 
[ परस्पर विरोध दोष का स्पष्टीकरण | 


सभी को अ्रवगत रूप-मान्य रूप स्वीकार करते हुये वेनेयिको का परस्पर विरुद्ध कथन करने 
वाला विरुद्ध ज्ञान प्रसिद्ध ही है क्योंकि सुगत मत की स्वीकृति में साख्य के द्वारा स्वीकृत मत विरुद्ध हो 


जाता है। 
इसलिये “परस्पर विरोधत: यह हेतु सिद्ध ही है और यह सभी तीर्थकृत्‌ सप्रदायों में आ्राप्त के 





न नरलपल कल न मल 
१ ऊहग्रहणे । २ प्रत्यक्षमनुमान च शाब्द चोपमया सह ! अर्थापत्तिरभावइच पट प्रमाणानि जेमिने. ॥ जेमिने: षद प्रमा- 
शानि चत्वारि न्‍्यायवादिनः । साडछ्यस्थ त्ीरिय वाच्यानि ढं वेशेषिकबौद्धयों ॥ इलोकानुकतमपि प्रभाकरस्यथ पण्च 
प्रमाशानीति ज्ञेयम्‌ । ३ यतस्तत्त्वोपप्लवग्राहि प्रमाण सत्यभूतमायातत तत्त्वोपप्लवरूप प्रमेयश्च॒ ततः सकलतत्त्वोपप्लवक- 
थनस्य विरोध: | ४ कुत' ? 


() अनधिकरणात्‌ । प्रश्नोपयोगिश्लोकद्दयमिद । प्रत्यक्ष चानुमानज्च शाब्द चोपमया सह। प्रथपित्तिरभावश्च षट्‌ 
प्रमाणानि जैमिने: ।॥। १ ॥| जैमिने षट्प्रमाणानि चत्वारि न्‍्यायवेदिन:। साल्यस्थ जीणि वाच्यानि द्व वेशेषिकबौद्धयों 
॥ २ ॥ प्राभाकरस्य पचप्रमाणानीति इलोकानुक्तमपि ज्ञातव्य । (2) कपिलादिगतोगमस्य इति पा. । 











बेतयिक मत में परस्पर विरोध ] प्रथम परिच्छेद [ २३७ 


श्रभाव को सिद्ध कर देता है । 

विदोषा्--ब्रद्माह तवादी ओर चार्वाक ये दोनों परस्पर सर्वंथा विपरीत बातो को लिये हुए हैं । 
ब्रद्माह तवादी तो चेतन अचेतन सभी पदार्थों को ब्रह्म की हो पर्याय मानता है और चार्वाक सम्पूर्ण चेतन 
झ्रचेतन पदार्थों को भूतचतुष्टय रूप जड़ के ही गुण धर्म मानता है । अरद्व तवादी कहता है कि पदार्थों में 
जन्म, मरण, उत्पाद, व्यय आदि जो भी परिणमन पाया जाता है वह सब अविद्या का विलास है। 
सभी पर्याय अत में ब्रह्म में ही विलीन हो जाती है किन्तु चार्वाक सवंथा इससे विपरीत जीव के प्रति जन्म 
मरण के अस्तित्व को न मानकर जड से ही चेतन की उत्पत्ति मानता है श्रौर मरण के अ्नन्तर चेतन्य का 
सर्वथा श्रभाव मानकर भ्रूतचतुप्टय में ही चंतन्‍्य की परिसमाप्ति मान लेता है। ब्ह्माद्व तवादी चेतन 
स्वरूप एक परमन्रह्म से ही चेतन को एवं विजातीय स्वरूप अ्रचेतन की भी उत्पत्ति मान रहा है तथंव 
चार्वाक भ्रचेतन रूप पृथ्वी, जल, अग्नि भर वायु इन भूतचतुप्टयो से अचेतन पदार्थों की उत्पत्ति मान- 
कर पुनरपि इन्ही भूतचतुप्टयों सो चेतन रवरूप विजातीय द्रव्य को उत्पत्ति मान रहा है। 

इसी प्रकार से साख्य और बौद्ध सिद्धात भी सर्वथा परस्पर विरुद्ध है। साख्य सभी चेतनअचेतन 
पदार्थों को सवंथा कूटस्थ नित्य अपरिणामी मानता है, बौद्ध सभी चेतनअचेतन पदार्थों को प्रतिक्षणध्वसी, 
सर्वथा क्षणिक मान लेता है, सॉल्य पर्यायों को भी नित्य कह रहा है और बौद्ध द्रव्य को भी उत्पाद, व्यय 
रूप कह रहा है । 

साख्य सतकार्यवादी है उसका कहना है कि कारण में कार्य सर्वथा विद्यमान है केवल तिरोभूत है, 
निमित्त कारणों से उस कार्य का प्रादुर्भाव हो जाता है। यथा -मिट्टी में घट विद्यमान है कंभकार, दड, 
चाक आदि कारणों से प्रकट हो जाता है न कि उत्पन्न, किन्तु बौद्ध सर्वधा इससे विपरीत असत्कायंवादी 
है । वह कहता है कि कारण तो उसी क्षण जड मूल से विनष्ट हो जाता है पुनः कार्य उत्पन्न होता है । 
जैसे- मृत्पिड का सर्वथा विनाश होकर ही घट का उत्पाद हुआ है, विनष्ट हुये कारण से कार्य को 
उत्पन्न हुआ मानने वाला यह बौद्ध तो अपनी बुद्धिमत्ता की ही डीग मार रहा है। साख्य आविर्भाव और 
तिरोभाव मानकर के किसी भी वस्तु में उत्पाद-व्यय नही मानता है तो बौद्ध द्रव्य में भी स्थिर-- 
घ्रौव्यावस्था को न मान कर के सर्वेथा द्रव्य का प्रतिक्षण जड मूल से नाश मान रहा है और वासना -- 
संस्कार से सभी वस्तुओं की व्यवस्था स्मृति आदि व्यवहार मानता है। 

निरीश्वरवादी साख्य प्रकृति रूप अचेतन के द्वारा ही सारे ससार का उत्पाद मानता है तो वेशे- 
बिक एक सदाशिव स्वरूप महेश्वर के द्वारा इस सृष्टि का उत्पाद मानते हैं मतलब साख्य ने जड़ को 
सृष्टि का कर्त्ता माना है तो वेशेषिक महेश्वर चेतन भगवान्‌ को सृष्टि का कर्त्ता मान रहे है। इन सभी 
सिद्धातों में परस्पर में विरोध बसे ही पाया जाता है जेसे कि हिंदु-मुस्लिम में देखा जाता है। यदि हिंदू 
संप्रदाय वाले शिर पर शिखा रूप चोटी रखना धर्म कहते हैं तो मुसलमान चोटी कटाकर धर्म मानते हैं। 
हिंदू दिन में भोजन करना ब्रत समभते है तो मुसलमान रात्रि में रोजा खोलते है । हिन्दू सूर्य को अ्घ चढ़ाते 
है तो मुसलमान चन्द्र को मानकर ब्रत करते है, इत्यादि । 


२३८ ] श्रष्टसहत्री [ कारिका ३-- 


(तीर्थ॑कृत्समयानां सर्वेषामाप्तत्वाइईभाव॑ साधयति । 'यदि पुनः संविदद्ग तादोनां' भ्स्वतः 
प्रमितिसिद्ध: “प्रमाणान्तरतः स्वपरपक्षसाधनदूषणवचनाभावाजन्न परस्परविरुद्धाभिधानं स्व- 
संवेदरनकप्रमाणवादिनां, 'नापीन्द्रियजप्रत्यक्षेकप्रमाणवादिनां, प्रत्यक्षप्रामाण्यस्य प्रत्यक्षत एवं 
सिद्धे, अनुमानादिप्रामाण्याभावस्यापि तत एवं प्रसिद्ध: प्रमाणान्तराप्रसज्भातू, तथा- 
नेकप्रमाणवादिनामपि स्वोपगतप्रमाणसख्यानियमस्य स्वत एवं सिद्ध: प्रमाणान्तर- 
स्योहस्याप्रसद्भान्न विरुद्धाभिधानं संभवतीति मत “तदापि न तेषामाप्ततास्ति, स्वप्रमा- 
स्यावत्त रन्‍्यथा नेकान्तिव त्वात्‌' ।* 





यहां पर कहने का मतलब यह है कि यदि बंनयिक सप्रदाय वाले सभी मतों को प्रमाण मानेगे तो 
क्या होगा ? क्योकि सभी में परस्पर में विशेष रूप से विरोध दिख रहा है। इसलिये वैनयिक भी तीर्थ 
विनाश संप्रदाय वाले ही सिद्ध हो जाते है । 


सवेदनाइतवादी आदि चारों अ्रद्व तवादी कहते हैं कि सवेदनाद्वत आदि का ज्ञान स्वत: सिद्ध है, 
प्रमाणातर से स्वपक्ष साधन, परपक्ष दूषण रूप वचनों का अभाव है इसलिये स्वसवेदन रूप एक प्रमाण 
मानने वालो का कथन परस्पर विरुद्ध नही है। इद्रिय से उत्पन्न होने वाला ही एक प्रत्यक्ष प्रमाण है ऐसा 
मानने वालो का भी कथन परस्पर विरुद्ध नही है क्योंकि प्रत्यक्ष की प्रमाणता तो प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है। 
झनुमानादि की प्रमाणता का प्रभाव भी प्रत्यक्ष से ही प्रसिद्ध है क्योकि प्रमाणातर का प्रसग नही है । 

तथेव अनेक प्रमाणवादी लोगो की भी रव स्व स्वीकृृतप्रमाण की सख्या का नियम रवत: ही सिद्ध 
है । ऊह नाम के भिन्‍न प्रमाण का प्रसंग नहीं आता है अ्रतः परस्पर विरुद्ध कथन सभव नही है ऐसा 
जिन लोगों का मत है उन लोगो में भी प्राप्तता नहीं है क्योंकि उनके यहां स्वप्रमा की (झपने ज्ञान 
को ) व्यावृत्ति हो जातो है। “अन्यथा अनेकांतिक दोष झ्रा जावेगा+ । 











१ सवेदनाद तादयो बदन्ति स्याद्वादिन प्रति ।--ह स्याद्वादितु यत््वयास्माक परस्परविरुद्धाभिधान प्रतिपादित स्वस्वोपग- 
तप्रमाणसख्यानियमविरोधश्च प्रतिपादितस्तदद्यमपि नारत्यस्मावमिति | अ्रस्यत्तरमाह रयादह्वादी तथापि तेषामाप्तता 
नास्ति, स्वप्रमाणाफलज्ञानलक्षणाया. प्रमाया अ्रभावात्‌' इति । २ चतुर्रामईतवगादिनाम्‌ । ३ झात्मन: सवेदनात्‌ स्वस्मा- 
त्प्रमितिः प्रमाशस्य साध्य फल सिद्धभ्तीत्यर्थ । ४ परस्परविरुद्धाभिधानमिति सम्बन्धी योजनीयः । ५ तथापीत्यथे: । 
६ अन्यथा प्रमाइभावाभावे अ्रतैकान्तिकत्वमायाति । 











() बसः । (2) संबविदहाँतमेव साध्वर्थलंबिद इहोपलंभनियमात्‌ । चित्राभासापि एकंव बुद्धि: श्रेयसी तस्यथा' बाह्य- 
चित्रविलक्षणत्वात्‌ सर्वे भाजा: शब्दमया एवं एतेषा तदाकारानुस्यृतत्वात्‌ यथा घटसरावादयों मृद्विकारा मुदाकारानुस्यूता 


मृन्मयस्वेन प्रसिद्धास्तथा सर्वे भावा इत्यादेः प्रमाणातरतः । (3) प्रमिति'। (4) स्वेन स्वकीयरूपपरिच्छित्यभाबात्‌ । 
(5) पभ्नकधमंसहितत्वात्‌ । 


ज्ञान को निरंश मानते में दोष | प्रथम परिच्छेद [२३६ 


[ प्रस्यसिद्धातेषु स्वय स्वस्थव ज्ञातं त संभवति ] 
न हि संविदद्व तेन्यत्र' वा स्वस्थ स्वेनेव प्रमा संभवति, 'निरंशत्वात्प्रमातृप्रमाणप्रमेय- 
स्वभावव्यावत्तौ प्रमाया वा्यावत्तेस्तदव्यावत्तौ प्रमात्रादिस्वभावाब्यावत्तोेरैकान्तिकत्वाभा- 


वात” प्रमात्राद्यतेकस्वभावस्येकसवेदनस्यानेकान्तात्मनोनुमननातू*', सबित स्वयं स्वेन स्वं 
संवेदयत इति प्रतीतेः । 


०५७; पकने कम्नसनऊन ले. जे चौीओि-+- ९५०० ००- कान >- 


[ प्रन्य सिद्धातों मे स्वय को स्वय का ज्ञान संभव नही है ] 
विज्ञानाइ त में अथवा अन्य अद्ग तो में स्वय का स्वय के द्वारा ही ज्ञान समव नही है क्योंकि बौद्धों 
की अपेक्षा तो वह ज्ञान निरश है--अनेक धर्मो से रहित है श्रौर दूसरी बात यह भी है कि प्रमाता-आत्मा 
प्रमाण और प्रमेय स्वभाव की व्यावृत्ति मानने पर तो प्रमा--अप्ति की भी व्यावृत्ति हो जाती है और 
उस प्रमा-ज्ञप्ति की व्यावृत्ति न मानने पर प्रमाता आ्रादि स्वभाव की भी व्यावृत्ति नहीं होने से तो एकांत 
का अभाव हो जाता है एवं झनेकात की ही सिद्धि हो जाती है क्योंकि प्रमाता, प्रमेय, प्रमिति आदि अनेक 
स्वभाव रूप एक ज्ञान अनेकातात्मक ही स्वीकार किया गया है । श्रतएव हम जनों के यहा ज्ञान स्वयं 
स्वय के द्वारा स्वय का सबवेदन करता है ऐसी प्रतीति हो रही है । 
भावार्थ प्रमाण शब्द व्याकरण के अनुसार जंन सिद्धात में तोन तरह से सिद्ध होता है । जब कतृ - 
साधन में कर्तता-आत्मा प्रधान रहता है उस समय “यः प्रमिमिणोति स. प्रमाण” जो जानता है वह 
प्रमाण है। जब करणसाधन में आत्मा अप्रधान है तब “प्रमीयते अनेन इति प्रमाण” यहा पर आात्मा 
जिसके द्वारा जानता है वह प्रमाण है एवं भाव साधन में ' प्रमिति मात्र प्रमाण” के अनुसार जानना 
मात्र प्रमाण है | यहां पर चार बाते है प्रमाता आत्मा, प्रमाण ज्ञान, प्रमेय -ज्ञेयपदार्थ और प्रमा-- 
जानना मात्र । जैनसिद्धात में आत्मा को इन चारो रूप से सिद्ध किया है यथा आत्मा ही प्रमाता--जानने 
वाला है, आत्मा ही ज्ञान रूप है, आत्मा ही स्वय ज्ञान के द्वारा जाना जाता है अत प्रमेय--जेय रूप 
भी है तथैव आत्मा ही भाव साधन में प्रमा मात्र--जानना मात्र रूप से प्रमा रूप भी है । जो बौद्ध श्रादि 
लोग ज्ञान को एक निरश मानते है उनके यहाँ स्वय का ज्ञान भी सिद्ध नही हो सकता है क्योंकि जब 
ज्ञप्ति स्वय ज्ञाता, ज्ेय और ज्ञान से रहित है तव स्वय की आ॥रात्मा (ज्ञाता) का ज्ञान कंसे करावेगी एव 
जब स्वय को स्वय का ज्ञान नही हो सकेगा तब वह व्यक्ति किसी का ज्ञान भी क॑से कर सकेगा ? ये सब 
दूषण ज्ञान को अंश रहित एक रूप मानने से ही आते है । हम जेनो के यहां तो एक ज्ञान को ही कर्त्ता की 
भ्रपेक्षा ज्ञाता, करण की श्रपेक्षा से ज्ञानरूप माना है एवं उसी को ज्ञेय और ज्ञप्ति रूप से भी माना है । 
परत: कुछ भी बाधा नही आती है क्‍योंकि ज्ञान स्वय ही स्वय के द्वारा स्वय का वेदन--अनुभव कर रहा है 
ओर ऐसा अनुभव से सिद्ध है। 


१ अद्वतान्तरे । २ अनेकधमेरहितत्वात्‌ (बौद्धमतापेक्षया) । ३ तस्था प्रभाया भावे सति | ४ स्पाद्वादसिद्धेरित्यर्थ, । | 
४ कुत, ? यतः । 





२४० ] भ्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 
[ चार्वाका दिमते ज्ञान स्वसंविदितं नास्ति अ्रत प्रमाणस्य व्यवस्था तेषा न घटते | 


नापीन्द्रियजप्रत्यक्षे स्वप्रमा घटते, 'भूतवादिभिस्तस्यथास्वस विदितत्त्वोपगमात्‌! । इति 
सिद्धा 'तत्र स्वप्रमाया व्यावृत्त:। ततो न॒प्रत्यक्षत एवं प्रमाणेतरसामान्यस्थित्यादि: । 
तदव्यावृत्ती वा स्वार्थव्यवसायात्मकत्वसिद्ध : स्याद्वादाश्रयगादेकान्तिकत्वाभावादनेकान्ति- 
कत्वमर । 'एतेनानेकप्रमागवादिनामनेकस्मिन्‌ प्रमाशों स्वप्रमाव्यावृत्तिव्याख्याता । तदब्या- 
वत्तो वानकान्तिकत्वप्रसक्ति,, “गअनेकशक्त्यात्मकस्वार्थव्यवसायात्मकानेकप्रमाणसिद्ध :६ । 
तस्वोपप्लववादिनां तु तत्त्वोपप्लवे स्वप्रमाया व्यावृत्ति' सिद्धव । तदव्यावृत्तौ तत्त्वोपप्ल- 
वैकान्तिकत्वाभावप्रसक्तिश्च । ततो नेतेपामाप्तता । किश्च" 'स्वंप्रमाणत्रिनिवृत्तेरितरथा' 


( चार्वाक आदि के मत मे ज्ञान स्वसविदित नहीं है श्रत उनके यहा प्रमाण की व्यवस्था नही बनती है ] 

इन्द्रियज प्रत्यक्ष में भी अपने को अपना ज्ञान नही हो सकता है, वयोकि भतचतुप्टयवादी चार्बाकों 
ने उस ज्ञान को अस्वसंविदित स्वीकार किया है । अतः उस प्रत्यक्ष प्रमाण में अपने ज्ञान की व्यावृत्ति 
(भ्रभाव) सिद्ध ही है अतएव प्रत्यक्ष प्रमाण से ही प्रमाण और अप्रमाण सामान्‍य की स्थिति आदि नही हो 
सकती है। अथवा प्रत्यक्ष प्रमाण में ज्ञान की व्यावुत्ति न मानने पर तो ज्ञान स्वार्थ व्यवसायात्मक सिद्ध 
हो जाता है पुन. स्याद्वाद का आश्रय ले लेने से एकात का अभाव होकर अनेकान ही सिद्ध हो जाता है। 


इसी कथन से अ्रनेक प्रमाणवादियों के अनेक प्रमाणों मे अपने-अपने ज्ञान की व्यावृत्ति सिद्ध ही 
है ऐसा व्याख्यान किया गया है श्रथवा यदि ज्ञान की व्यावृत्ति न मानो तो झनेकॉत का प्रसंग आ ही जाता 
है क्योकि अनेक शक्त्यात्मक रूप से स्वार्थव्यवसायात्मक स्वरूप अनेक प्रमाण सिद्ध है। अर्थात्‌ ज्ञान को 
स्वार्थ निश्चायक माने बिना किसी के यहाँ ज्ञान का अस्तित्व सिद्ध नही हो सकता है । 


तत्त्वोपप्लववादी के यहा सपूर्ण तत्त्व का उपप्लव--नागथ मान लेने पर तो अपने ज्ञान की व्यावृत्ति 
(अभाव) सिद्ध ही है। यदि अपने ज्ञान की व्यावत्ति (अ्रभाव ) ने मानो तो तत्त्वोपप्लवरूप एकांत का ही 
अभाव हो जायेगा। अर्थात्‌ अ्रपने ज्ञान का सदभाव मानने पर पुन अपना ज्ञान ही तो प्रमाण प्रमेयरूप 
सिद्ध हो जाता है पुनः गून्यवाद कहा रहा ? 








१ चार्वाक'। २ प्रत्यक्षे | ३ बौद्धापेक्षया निरंदात्वात्‌ प्रमात्रादिव्यावृत्ती प्रमाया व्यावत्तेरित्यायुक्तप्रकारेण । भस्येषाम- 
पेक्षया अध्वसविदिततच्वोपगमादित्याद्य॒क्तप्रका रेण च। ४ एता: शकक्‍तय कारणारूपा'। ५ एतत्कार्यरूपम्‌ । ६ स्वप्रमाया: 
सदभावे स्वप्रमाया एव प्रमाणप्रमेयरूपत्वात्‌ | ७ पूर्व तु परस्य प्रमाणमम्युपगम्य दुषणमुक्तमिदानी तदपि निराकरोति । 
८ सूत्रे परस्परविरोधत इत्येतदुपलक्षराम्‌ । तेन स ईप्रमाणविनिवृत्त रित्यादेरपि ग्रहशाम्‌ । € कथडियचन्नित्यानित्यात्मकत्वेन । 
>> लनन नानक नस नमामि 





(।) कुतो स्वसबिदितत्त्व । भूतचतुष्टयोत्पन्नत्वातू । भूतचतुष्टयमस्वसविदितमचेतनत्वात्‌ कारणगुणा हि कार्यग्रुणा- 


नारभते। (2) स्वार्थव्यवसायरूयसाशत्व । (3 ) तत्वमुपप्लुतमेवेतिनियमामाव: । 





सर्वश का ज्ञान असाधारण है ] प्रथम परिच्छेद [ २४१ 


संप्रतिपत्तें: ।* ये! तावदेक नित्य) प्रमाण स्व्रभावभेदा' भावाद्वदन्ति तेपां सर्वप्रमाणविनिवृत्ति 
ध्येप्यनेकमनित्यं प्रतिक्षण स्वभावभेदादाचक्षते 'तेपामपि, प्रत्यक्षादिप्रमाणानां 'नित्ये- 
कान्‍्ता च्चेत"रेगव प्रकारेश कथब्चित्नित्यानित्यात्मकत्वेन सप्रतिपत्ते:। ततो नतेषां 
नित्यानित्यकान्तप्रमाणवादिनां तीर्थकृत्समयानामाप्तता । 
[ आवरण रहितशानवत सर्वज्ञस्य वागादिव्यापारा प्रसाधारणा सति न तु साधारणाः | 
किज्च 'वागक्षबुद्धोच्छापुरुषत्वादिक'” ''क्ाचिदनाविलज्ञानं? निराकरोति न पनस्त- 
त्पतियेघवादिषु! तथेति “परमगहनमेतत्‌ ।£ तथाहि । तीथ्थच्छेदसम्प्रदायास्तथैकान्तवा- 


इसलिये इन सभी में आप्तता नहीं है क्योंकि इन सभी के यहाँ सभी प्रमाणों की विनिवत्ति 
(भभाव) हो जाती है पुनः श्रन्यथा--कथथंचित्‌ नित्यानित्यात्मक रूप से ही सिद्धि हो जावेगी ।# 

जो नित्येकातवादी साख्य ओर ब्रह्माद्वतवादी कहते है कि वस्तु में स्वभाव भेद का अभाव होने से 
एक नित्य ही प्रमाण है, उनके यहा भी सभी प्रमाणों का अभाव हो जाता है । 








शोर जो अनित्यवादी सोगत प्रतिक्षण स्वभाव के भेद स एक झअनित्य प्रमाण को कहते है. उनके 
यहा भी सभी प्रमाणों का अभाव हो जाता है क्योकि प्रत्यक्षादि प्रमाणो का ज्ञान निर्त्यकात और अनि- 
त्यैकात से भिन्‍न ही कथचित्‌ प्रकार से कथचित्‌-नित्यानित्यात्मक रूप से देखा जाता है। इसलिए इन 
नित्यानित्यैकात प्रमाणवादियों के तीर्थकृतु-तीर्थ विनाश सप्रदायों में आप्तता नहीं है । 

[ आ्रावरणा रहित ज्ञान बाले सर्वज्ञ के बचन आदि व्यापार असाधारण है, साधारण नही है। | 

दूसरी बात यह है कि वचन, इन्द्रिय, बुद्धि, इच्छा पुरुषत्वादि किन्हीं-सुगत, कपिलाबि एकांत- 
बादियो में ही श्रताविल-निरावरण ज्ञान का निराकरण करते है, किन्तु उनके प्रतिषेंधवादियों-जनो में 
उस प्रकार से निरावरण ज्ञान का निषेध नहों है इस प्रकार से _गह समभना बहुत ही गहन है ।# 

तथाहि - “तीथ॑च्छेदसप्रदाय वाले उस प्रकार से एकानवादी ही है वे निरावरणज्ञानधारी नहीं है 
बयोकि थे एकातवादी अविशिष्ट बचन-सामान्य वचन टन्द्रियज्ञान, इच्छादिमान है अथवा अविशिष्ट- 
सामान्य पुरुष आदि है जेसे स्थ्या पुरुष । इसलिए इन लोगो में झाप्तता नही 














१ नित्यवादिन' सास्या. ब्रह्माह तवादिनशंच । २ ब्रद्मदेरुपादानकारणास्यथ वित्यत्वे एकत्व चोपादेयस्यापि नित्यत्वमेकत्व 
चेति भाव-। ३ युगपत्क्मेशा वा। ४ अनित्यवादित सौगता' | ५ सर्वप्रमाणविनिवृत्तिरिति सम्बन्ध. | ६ सकाशात्‌। 
७ चकारेणुनित्यैकान्तग्रहणमु । ८ कथब्सित्पकारेण । ६ मोीम्मासकेनाभिधीयमानस्य न क्वचिदनाविलज्ञानमिति 
दूषणास्प परिहारद्वारेगोव परेषा सुगतादीनामाप्तता नास्ति पर त्वस्माक त्वस्तीति वक्त कामा वाशक्षेत्याद्याहुराचार्या । 
१० कठृ पदम्‌ । ११ सुगतकपिलादावेकान्तवादिषु । १२ जतेषु | १३ दुर्वबोधमस्‌ । 


() नित्यैकातादनित्येैकाताच्चेतरेरेंव इति पा. । (2) निदु प्टश्ान | (3) सुगतादयः । 


२४२ ] प्रष्ट्सहसी [ कारिका ३--- 


दिनो नाइनाविलज्ञाना' श्रविशिष्टवागक्षबुद्धीच्छादिमत्त्वादविशिष्टपुरुषत्वादेवा रथ्यापुरुष- 
बत्‌ । इति नैतेषामाप्तता । 'तत्प्रतिषेधवादिनां पुनः स्याद्वादिनां नातः कश्चिदविशिष्टवा- 
गादिमानविशिष्टपुरुषो वा, तस्य युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्त्वेनाम्युपगतत्वात्‌', “करणाक्रम'- 
व्यवधाना चतिवतिबुद्धित्तात्‌ू *इच्छारहितत्वाद्वि'शुद्धपुरुषातिशयत्वादिति । "यथा वागा- 
दिक॑ निर्दोषज्ञाननिराकरणसमर्थ न तथा स्याद्वादन्‍्यायवेदिभिरभिष्टूयमाने भगवतीति 
परमगहनमेतत्‌, 'अयुक्तिशास्त्रविदामगोचरत्वाद'कलड्धूघिषणाधिगम्यत्वात्‌* । इत्थं सिद्ध 


उन अविशिष्ट वचन आदि का प्रतिषेध करने वाले स्याद्वादियो में इस प्रकार से कोई सर्वेज्ञ श्रवि- 
शिष्ट--सामान्य वचनादिमान अ्रथवा अविशिष्ट--सामान्य पुरुष नहीं है क्योंकि वे सर्वज्ष युक्ति और 
शास्त्र से अविरोधी वचन वाले है ऐसा स्वीकार किया गया है। वे इन्द्रियों के क्रम और व्यवधान से 
रहित ज्ञान वाले हैं, इच्छा से रहित है एवं विशुद्ध अ्रतिशयशाली पुरुष है। जिस प्रकार से सुगतादिकों 
के वचन आदि निर्दोष ज्ञान के निराकरण में समर्थ है उस प्रकार के वचन आदि स्याद्वादन्‍्यायवेदी हम 
जैनियो के द्वारा स्तुति किये जाने वाले भगवान्‌ मे नही है यह परम गहन -दुप्कर ही है । 

भावाथं--मी मासक कहता है कि “कोई भी मनुष्य सर्वक्ष नही हो सकता है वयोकि वह्‌ वक्ता है, 
इन्द्रियज्न से सहित है, इच्छावान्‌ है, एवं पुरुष है। जैसे कि हम लोग वक्ता है, इन्द्रियज्ञान सहित है, 
इच्छावान है एव पुरुष है। 

इस पर जैनाचार्यो का कहना है कि ये वक्‍तृत्व आदि जैसे हम और आप में पाये जाते है बैसे ही 
साधारण रूप से हम ज॑नों के द्वारा मान्य सर्वज्ञ में नही पाये जाते है। हमारे सर्वज्ञ भगवान्‌ के जो वचन 
झ्रांदि व्यापार है वे साधारण लोगो में असंभवी--विशेष रूप ही है। सर्वज्ञ भगवान्‌ के वचन युक्ति और 
श्रागम से श्रविरोधी है, दिव्यध्वनि से उत्पन्न द्वादशांग वाणी रूप है। यद्यपि सर्वज्ञ भगवान्‌ की भाषा 
अनक्षरी है फिर भी श्रोताओं के कान में प्रविप्ट होकर सातसौ श्रठारह भाषा रूप श्रथवा सख्यातों भाषा 
रूप परिणत हो जाती है। ज्ञानावरण का पूर्णतया नाश हुये बिना साधारण छद्यस्थ जीवो में ऐसे वचन 
असम्भव' ही है। 

सर्वेज्ञ भगवान्‌ का ज्ञान इद्वियों से उत्पन्न हुआ क्षयोपशम ज्ञान रूप नहीं है कितु अ्रतीन्द्रिय ज्ञान 
है। श्रतः इन्द्रियों की अपेक्षा न होने से वह केवलज्ञान क्रम की अपेक्षा नही रखता है युगपत्‌ ही सारे 
१ निरावरणज्ञाना:। २ अ्विशिष्टवागादिप्रतिषेघवादिनामू । ३ अविशिष्टवाक्त्व निराकतमनेन । ४ अ्क्षदुडधगिसान 


रणमतेन । ५ श्रादिना देशकालदब्रव्यादिव्यवधानग्रह: | ६ इच्छावत््व निराकृतमनेन | ७ अविशिष्टपुरुषत्वमनेन 
निराक्ृतम्‌ । ८ सुगतादिषु । € युक्तिर्न्याय: | शास्त्रमागम. | १० निष्कलड्डू बुद्धि:, पक्ष उकलडूदेवानां बड्धि: । 





(] ) नित्यादि । ( 2) नाप्त: इति पा. । ( 3 ) कुंतः (4 ) व्यवधानातिवति इति पा. । द् ढः । द्रव्यादिना । (5) 
वागादिक निर्दोषश्ञाननिराकरणसमर्थ । (6) तीथ्थेच्छेदसतप्रदायानां सर्वेषामाप्तता नास्ति यत: । 


सर्वेज्ष का शान असाधारण है ] प्रथम परिच्छेद [ २४३ 


सुनिश्चितासम्मब&ाधकप्रमाणत्वम्‌ । 'तेन कः परमात्मा चिदेव 'लब्ध्युपयोगसंस्काराणा- 

सावरणानिबन्धनानामत्यये' भवभुतां” प्रभुः ।# सकलस्याद्वादन्यायविद्विषा'माप्तप्रतिक्षेपप्रका- 

रेण! हि स्याद्वादिन एवाप्तस्याप्रतिक्षेपाहत्वेन सुनिश्चितासम्भवद्‌बाधकप्रमाणात्वं सिद्धचति । 
[ अ्रहंद्‌ भगवानेव सर्वज्ञो न चान्य इति साधन ] 

तेनेवं! कारिकायास्तुरीयपादो व्याख्यायते । कः परमात्मा, पराउ्त्यन्तिकी मा लक्ष्मी- 


पदार्थों को एक साथ जान लेता है और तो क्‍या केवली भगवान्‌ के ज्ञानावरण, दर्शनावरण दोनों ही कर्मों 
का विनाश हो जाने से ज्ञान और दर्शन भी एक साथ ही उत्पन्न हो जाते है। इसीलिये इस ज्ञान में किसी 
भी प्रकार अंतराल भी नहीं पड़ता है। सर्वज्ञ भगवान के मोहनीय कर्म का सर्वथा नाश हो जाने से मोह 
को पर्याय रवरूप इच्छा का भी अभाव हो गया है । अतएव वीतराग भगवान्‌ की वाणी इच्छा रहित है यथा- 
अनात्मार्थ विना रागै: शास्ता शास्ति सतो हितम्‌ । 
ध्वनन्‌ू शिल्पिकरस्पर्शात्‌ मुरजः किमपेक्षते ॥ 

इसी प्रकार से वे भगवान हम और आप जैसे साधारण पुरुष भी नहीं हैं, परमौदारिक दिव्य शरीर 
के धारक महान्‌ पुरुष है। अतएव हमारे सर्वेज्ञ भगवान्‌ में आप श्रावरण रहित-ूर्ण ज्ञान का निषेध नही 
कर सकते है । हा ! इतना जरूर है कि श्रन्य बुद्ध, कपिल, महेदवर आदि में ये श्रसाधारण वचन, इंद्विय- 
जन्य ज्ञान (क्षयोपशम ज्ञान) से रहित क्षायिक ज्ञान, इच्छा का श्रभाव, असाधारण पुरुषत्व झादि बाते 
नहीं पाई जाती है अतः इनमें ही निरावरण ज्ञान का अभाव है ऐसा समभना चाहिये । 

जो युक्ति-तक और शास्त्र के ज्ञानी नही हैं वे सर्वज्ञ उनके अगोचर हैं वे केवल अकलक--निर्दोष 
बुद्धि के ही गम्य हैं अथवा भट्टाकलंकदेव' की बुद्धि के ही गम्य है। इस प्रकार से सुनिविचतासंभवद्‌- 
बाधक प्रमाणत्व हेतु सिद्ध हो गया। 

जिस का रण से सभी तीथ्थच्छेद संप्रदायवा दियो में श्राप्तता नहीं है उसी कारणसे “कः--परभ।त्मा 
चित्‌- चेतन्य पुरुष एक- ही श्रावरण निर्भमित्तक लब्धि और उपयोग के संस्कारों के नाह्ा हो जाने 
पर संक्षारी प्राणियों के गुरु हैं ।% 

संपूर्ण स्थाह्ादन्‍्याय के विद्वेषियों में आप्त का खडन कर देने से स्याद्गादियों के यहा श्राप्त का 
निराकरण करना शकक्‍य नही है इस प्रकार से सुनिश्चितासभवद्‌ बाधक प्रमाण सिद्ध हो जाता है। 
[भरत भगवान्‌ ही सर्वज्ञ हैं भ्रन्य कोई सर्वश नही हो सकता है ।] 
इस प्रकार से श्रब कारिका के चतुर्थ पाद का व्याख्यान करते है। “कः:-परमात्मा, परा आत्यतिकी 








ग्रेन कारणेन तीथ्थच्छेदसम्प्रदायाना सर्वेषामाप्तता नास्ति तेन कारणेन । २ इन्द्रियानिन्द्रियान्यतमाव ररक्षयोपक्षमो 
लब्धि: । भअर्थग्रहए॒व्यापार उपयोग: । तयो: ससस्‍्कारास्तेषाम्‌ । हे आवरण निबन्धनं येषां ते तेषास्‌ । ४ भव यन्तीत्ति 
क्विपि भवेतों भवभृतस्तेषा गुरु: प्रभुभवेद्गुररिति कारिकापदस्य व्युत्पादनम्‌ । ५ सुगतादीनास्‌ । 


() भ्राप्सट्वप्रति इति पा. । (2) कारणेन । 





२४४ ] अष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


यस्थेति विग्रहात्‌ । चिदेव! ज्ञ' एवं न पुनः कथडिचिदप्यज्ञ:, चिदिति शब्दस्य मुख्यवृत्त्या- 
श्रयणात्‌ कथब्चिदचित्यपि! चिच्छब्दस्य प्रवृत्तो गौरात्वप्रसद्भात 
[ सर्वज्ञ, दद्रियज्ञानेन सर्व जानात्यतीद्रियज्ञानेन वा ? | 

नन्‌* च 'परमात्मा साक्षाह्ृस्तः जानननिन्द्रियसंस्कारानुरोधव एवं जानीयान्नान्यथा 

श्तद्वे दनस्य प्रत्यक्षत्वविरोधात्‌ । न चेन्द्रियसस्कारा: सक्ृत्स्वार्थष्र॒ ज्ञानमुपजनयितुमलं, 

सम्बद्धवत्त मानार्थ विपयत्वात्‌ “सम्बद्ध वत्तमान च गृह्मते चक्षरादिभि:” इति वचनात्‌ । 





मा--लक्ष्मीयंस्थेति” । कः अर्थात्‌ परमात्मा, पर अर्थात्‌ आत्यतिकी, मा-- लक्ष्मी है जिनको , उन्हे परमात्मा 
कहते है ऐसा विग्रह होता है। “चेतयले इति चित्‌ू--चित्‌ ही ज्ञ ही सर्वज्ञ है, किन्तु कथचित्‌ भी अज्ञ 
सर्वज्ष नही है । चित्‌ यह शब्द मुख्य वृत्ति का आश्रय तेता है कथंचित्‌ अचित्‌-अचेतन स्वरूप अ्र्हत, 
सिद्ध, साधु आदि के प्रतिबिबादि में भी चित्‌ शब्द की प्रवृत्ति होने पर गोण का प्रसग आा जाता है। 
अर्थात्‌ अचेतन स्वरूप जो जिन प्रतिमा आदि है उन्हे गौण रूप स यहा भगवान्‌ परमात्मा कहा गया है। 
भावार्थ--मी माराक का कहना है कि सब तीर्थ का विनाश कारने वाले हे, सभी के आगम और 

आम्नाय परस्पर मे विरोधी हे अत. कोई भी सर्वेज्ञ परमात्मा हो हा नही सकता है 

इस पर जैनाचाये कहते है कि ऐसी बात नही है। कारिका के चतुर्थ पाद “कश्चिदेव भवेद्गुरु.'' 
के अनुसार कोई न कोई चित्‌ चेतन्य स्वरूप भगवान्‌ परमात्मा है जो कि सभी ससारी प्राणियों के स्वामी 
हैं। 'चित्‌' शब्द से चैतन्य स्वरूप आत्मा एवं अर्हत, सिद्ध, साथु आदिकों की प्रतिमाये भी ग्रहण की जाती 
है, किन्तु यहां कारिका के श्र्थ में मुख्य रूप से जीवन्मुक्त अहंत परमात्मा को ही मुख्यवृत्ति से लेने का 
उपदेश है शऔर गौण रूप से अचित्‌ स्वरूप से प्रतिमादिकों को भी ले सकते है परन्तु यहा प्रधानता साक्षात्‌ 
अर्हत भगवान्‌ की है ऐेसा समझना चाहिये । 

[सर्वश भगवान्‌ इन्द्रियज्ञान से सभी पदार्थों को जानते है या श्रतीन्द्रिय ज्ञान से ?] 

सोसांसक- परमात्मा साक्षात्‌ सभी पदार्थों को जानते हुये इद्रिय सस्कार के अनुरोध-अनुग्रह से ही 
जानते है अन्यथा नही जानते हे क्याकि अन्यथाज्ञान-अती न्द्रियज्ञान का होना ही प्रत्यक्ष से विरुद्ध है और 
इद्विय संस्कार एक साथ सभी पदार्थों में ज्ञान को उत्पन्न करने में समर्थ नही है क्योंकि वे इद्वियां सबद्ध 
वर्तमान पदार्थ को ही विषय करती है “सम्बद्ध बतंमान च गृह्मयते चक्षुरादिभि:” ऐसा बचन है इसलिये 
ज्ञ--सर्वज्ञ ही नही है क्योंकि भविष्यत्‌ और अतीत से असबधित पदार्थ के ज्ञान का अभाव होने से झ्ल्पनज्ञ 


१ चेतयते इति चित्‌। २ सववेज्ञ' । ३ प्रतिबिम्बादों । ४ मीमासकः । ५ अ्न्यथावेदनस्य । 





ल्ड्ड् ल5 जप ययायण हक अनऑलजआनजा + ४ +-ञ9 «५ “-+“--+-+++------«..... 


() प्रन्ययोगव्यवच्छेदार्थ / (2) प्रतिबिबादो । (3) ता बहु" । (4) श्रथ॑ग्रहणोन्मुखता । (5) प्रतिगतमक्ष प्रत्यक्ष- 
मित्यभिधानात्‌ । 


सर्यश का ज्ञान भसाधारण है ] प्रथम परिच्छेद [ २४५ 


ततो न ज्ञ एव, भाव्यतीतासम्बद्धार्थज्ञानाभावादन्नत्वस्थापि भावात्‌' इति न 'मन्तव्यं, 

लब्ध्युपयोगसंस्का राग्गामत्यये इति वचनात्‌ । लब्ध्युपयोगौ 'हीन्द्रियं, “लब्ध्युपयोगो भावे- 

न्द्रियम्‌ इति वचनात्‌'। तयो: संस्कारा: 'स्वाथंघारणा: । तेपामत्यये सनि ज्ञ एव स्यात्‌ । 
[ सर्वज्षस्थ भावेन्द्रियवत्‌ द्रब्येन्द्रियाणा बिनाशों कथं न भवति ? ] 

'कुतः प्रुनभविन्द्रियसंस्कारागामत्यये सति ज्ञ एवं स्यान्न तु <्रव्येन्द्रियाणामत्यये, 
अतीरिद्रियप्रत्यक्षतो5्णेषार्थ साक्षात्का रिवोपगमात्‌' इत्यपि न छाद्भुनीयं भावेन्द्रियागामावर- 
णनिबन्धनत्वात्‌ । कात्स््यंतो ज्ञानावरगासक्षये हि! भगवानतीन्द्रियप्रत्यक्षमाक्‌ सिद्ध: | “न 
क्र सकलावरगासक्षये भावेन्द्रियाणामावरणानिबन्धनाना सभव.--कारगाभावे '"कार्यानु- 

ही सिद्ध होते है । 

जन--ऐसा नही मानना चाहिये क्योकि “लब्धि और उपयोग के सस्कारों का नाश हो जाने पर” 
ऐसा हमने वचन दिया है | एवं लब्धि और उपयोग को इद्विय कहते है “लब्ध्युपयोगौ भावेन्द्रियम्‌” ऐसा 
सूत्र है । उन दोनों का सरकार स्वार्थ धारणा रूप है। अर्थात्‌ लब्धि और उपयोग का प्रकर्ष सस्कार अपने 
ग्राह्म-ग्रहण करने योग्य का ग्राहक परिमित रूप ही होता है । उन लब्धि और उपयोग के सस्कार-क्षयो- 
प्षम ज्ञान का नाश हो जाने पर सर्वज्ञ होता है । 

| सर्वेज्ञ भगवान्‌ के भावेन्द्रियों के समान द्व॒ध्येन्द्रियों का विनाश क्‍यों नही हो जाता है ? ] 

शंका--भावेन्द्रिय सस्कार के नाश होने पर ही सर्वज्ञ होता है किन्तु द्रव्येन्द्रियों के नाश से नहीं-- 
यह बात कैसे सिद्ध होगी ? क्योकि आपने तो अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष मे अशेष पदार्थ का साक्षात्कार होना 
स्वाकार किया है। 


समाधान--ऐसी शंका भी नहीं करना चाहिये क्योंकि भावेन्द्रिया तो आवरण के निमित्त से होती 
है किन्तु द्रव्येन्द्रिय आवरण निमित्तक नही है क्योकि वे भ्रगोपाग नाम कर्म के निमित्त से होती है। अतः 
सपूर्णतया ज्ञानावरण का क्षय हो जाने पर ही भगवान्‌ अतीद्रियप्रत्यक्षज्ञानी सिद्ध है। अर्थात्‌ सर्वज्ञ में 
अप्ट कर्म का नाश कारण नही है ज्ञानावरण, दर्शनावरण का अभाव ही कारण है। इसलिये सपूर्ण आव- 
रण का नाश हो जाने पर आवरण निमित्तक भावेन्द्रिया सभव नही हैं क्योंकि कारण के अभाव में कार्य 





१ स्याद्रायाह। २ तत्त्तार्थाधिगमवचनात्‌ | ३ लब्ध्युपश्रोगयों. प्रकर्षा (सस्कारा.) स्वग्राह्मार्थग्राहका. परिमितरूपा 
भवन्ति | ४ घारणाज्ञानरूपा नततु स्वस्पाथ्ंग्रहणोन्मुखता ससकारे, उपयोगसस्कारयोरिकत्वप्रसद्भात्‌ । ५ न तु द्रव्येन्द्र 
याणामावरणनिबन्धनत्वं तेषामज्भोपाज़नामकर्म निबन्धनत्वात्‌ । ६ एवार्थे । नतु तत्राष्टकर्मविनाश' कारण म्‌ श्ाव रणा- 
पायस्येव कारणत्वोपगमात्‌ । ७ ज्ञानावरणसक्षये भगवानतीन्द्रियप्रत्यक्षमारभवत्येतावता भावेन्द्रियाणामभावादेवेति 


कथमित्याशडूयामाह । ८ कारणानामावरणाभावरूपाणाम्‌ु । & कार्यस्य८-भावेन्द्रियरूपस्थ । 
४ ५ 2 एनननशशआश"श"श"श"णए््णञञ 
() ज्ञानावरणसक्षये भगवानतीद्रियप्रत्यक्षभास्भवेत्‌ एतावता भावेद्वियाग्गामभाव. कथमित्याशकायामाह । (2 ) द्वव्ये- 


द्वियाणामप्यपायः कुतो न शकक्‍यते स्याद्वादिभि. सर्वज्ञस्थातीद्रियप्रत्यक्षतोपगरमादिति पराशका । 








२४६ ] प्रष्टसहली [ कारिका ३-- 
पपत्ते: । 'ननु चावरणक्षयोपशम निबन्धनत्वादभावेन्द्रियाणां कथमावरणनिबन्धनत्वमिति 
हो नहीं सकता है। 
भावार्थ--इन्द्रियों के २ भेद है--द्रव्येद्रिय और भावेन्द्रिय । तत्त्वाथंसूत्र महाशास्त्र में “नि त्युप- 
करणे द्रव्येन्द्रियम्‌ ओर “लब्ध्युपयोंगो भावेन्द्रियम्‌” के अनुसार दोनों ही इन्द्रियों का लक्षण किया 
गया है। निवु त्ति और उपकरण को द्रव्येन्द्रिय कहते है । निव्‌ त्ति--नाम कर्म के उदय से होने वाली 
रचना विशेष को निव॒ त्ति कहते हैं। निव्‌ त्ति के २ भेद है--आभ्यतरनिव्‌ त्ति और बाह्मनिव्‌ त्ति। आत्मा 
के प्रदेशों का इद्रियाकार होना शप्राभ्यतर निव्‌ क्ति कहलाती है। पुदूगल के परमाणुश्रों का इद्रियाकार 
होना बाह्य निबृ त्ति कहलाती है। उपकरण--निवु ति के सहायक-उपकारक को उपकरण कहते हैं । 
उपकरण के दो भेद है झाभ्यतर और बाह्य । जैसे--नेत्रों मे जो काला और सफंद मडल है वह आशभ्यतर 
उपकरण है और पलक तथा रोम वगेरह बाह्य उपकरण है। इसी प्रकार से शेष इद्रियो में भी जानना 
चाहिये । लब्धि श्रौर उपयोग को भावेन्द्रिय कहते है । लब्धि-ज्ञानावरण के क्षयोपशम विशेष को लब्धि 
कहते है । उपयोग--लब्धि के निमित्त से आत्मा का जो परिणमन होता है उसे उपयोग कहते है। श्र्थात्‌ 
ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से प्रात्मा में जो जानने की शक्ति प्रकट होती है वह तो लब्धि है और उसके 
होने पर झात्मा का शेयपदार्थ की ओर अभिमुख होना उपयोग कहलाता है। लब्धि और उपयोग के 
मिलने से ही पदार्थ का ज्ञान होता है। 
इसलिये इन द्रब्येन्द्रियों की रचना नाम कर्म के भेद में भ्ंगोपाग नामक नाम कर्म के उदय से होती है 
झौर मतिज्ञानावरण कर्म के स्पशेनेद्रियावरण आदि कर्मोके क्षयोपशम विशेष से भावेन्द्रिया होती है। केवली 
भगवात्‌ के ज्ञानावरण कर्म का पूर्णतया नाश हो जाने से भावेन्द्रियां और भावमन नही पाये जाते हैं 
कितु परमौदारिक दिव्य शरीर का अस्तित्व झ्रायु नाम कर्म आदि अघातिया कर्म के शेप रहने तक चोदहवे 
गुणस्थान के अ्रत तक पाया जाता है झत. झअर्हत के द्रव्येद्रियां मौजद है। सिद्धों में शरीर और अ्रगोपाग 
भ्रादि नाम कर्म के अभाव से यद्यपि शरीर नही है फिर भी अतिम शरीर से किचित्‌ न्‍्यून सिद्धों के आत्म 
प्रदेशों का आकार--पुरुषाकार तो रहता ही है अतः वहा पर भी द्र॒व्येन्द्रियो का आकार विद्यमान है। 
शंका--भावेन्द्रिया तो आवरण के क्षयोपशम के निमित्त से होती है पुनः उन्हे आवरण निमित्तक 
ही कंसे कह दिया ? 
जन-- यदि ऐसा कहो तो देशघाति ज्ञानावरण कर्म के स्पर्घधकों का उदय होने पर एवं स्वंधाति 
ज्ञानावरण के स्पर्धकों का उदयाभावी क्षय होने पर तथा उन्ही सर्वघाति स्पर्धको का सदवस्था रूप उपशम 
होने से वे भावेन्द्रियां होती हैं श्रत: उनके श्रावरण निमित्तकत्त्व सिद्ध ही है इसलिये यहां ऐसा प्रश्न करना 
ठीक नही है । भ्र्थात्‌ ज्ञानावरण के स्पर्धंकों में कुछ का उदय, कुछ का उदयाभावी क्षय और कुछ का - 
१प्राहकिचिस्वमतवती।............... 








मीमांसक द्वारा सर्वज्ञ का भ्रभाव ] प्रथम परिच्छेद [ २४७ 


चेद देशधघातिज्ञानावरगास्पढ कोदये"' सति 'सर्वधातिज्ञानावरणास्पद्ध काना*मुदयाभावे' 
'सदवस्थायां च तेषां भावादावरणगानिबन्धनत्वसिद्ध रचोद्यमेतत्‌ । 
[ अहेद्‌ भगवान्‌ सर्वससारिजीवाना प्रभुरतोध्स्मादृशों नास्तीति प्रतिपादनं ] 

न करिचिद्भवभ्दती न्द्रियप्रत्यक्षमागुपलब्धो यतो भगवांस्तथा संभाव्यते इत्यपि न 
शद्धा श्र यसी, तस्य भवभुतां प्रभ्नुत्वात्‌ । न हि 'मवभुत्साम्ये हष्टों धर्म: सकलभवभृत्प्रभौ 
सम्भावयितु शक्‍यः, तस्य संसारिजनप्रकृतिमम्यतीतत्वात्‌ । 

[ मीमासको ब्रते-प्रत्यक्षादि प्रमाण. सर्वज्ञो न सिद्धबत्यतों नास्त्येव । ] 
तनु च सुनिर्णीतासम्भवद्बाधकप्रमाणत्वात्तथाविधो भवभूतां प्रभ्ुः साध्यते । 'तच्चा- 





सत्ता की अवस्था में उपशम होने से भावेद्रिया होती है श्रत: इन्हे श्रावरण के निमित्त से होने वाली कहने 
से कोई बाधा नहीं है । 
| आपके सर्वज्ञ में अतीन्द्रिय ज्ञान कंसे है एव सभी ससारी जीवो के वे प्रभु कंसे हैं? ] 

मीमांसक--कोई ससारी प्राणी अतीद्रियज्ञान वाला उपलब्ध नहीं है श्रर्थात्‌ देखा नही जाता हैं कि 
जिसमे आपके भगवान्‌ अतीद्रिय ज्ञानी हो सके ग्रर्थात्‌ नहीं हो सकते है । 

जैन- यह शका भी श्रेयस्कर नही है क्योंकि वे भगवान्‌ तो संसारी जीबों के प्रभु-स्वामी है। ससारी 
जीव के सदृश में देखा गया धर्म सकल ससारी जीवो के स्वामी में सभावित करना--घटित करना शक्य 
नही है क्योंकि सकल ससारी जीवो के स्वामी ससारी जीवो के स्वभाव का उलंघन कर चुके है। 

[मीमाँसक कहता है कि प्रत्यक्षादि पाच प्रमाणों से सर्वेज्ञ का भ्स्तित्व सिद्ध नही होता है श्रत: सर्वेश्ञ नही है] 

मोमांसक- सुनिश्चितासंभवद्बाधक प्रमाण से उस प्रकार से श्रहत भगवान्‌ को आप संसारी जीवों 
के स्वामी सिद्ध करते हो किन्तु आपका हेतु असिद्ध है क्योंकि उसको बाधित करने वाला “सुनिश्चिता- 





१ णाणावरणाचउकक्‍्क तिदसण सम्मंग च सजलणश। खावशणोकसायविग्ध छब्वीसा देसघादीशो ॥ [ ज्ञानावरणाचतुष्क 
त्रिदर्शत सम्यक्‍्त्व चतु सज्यलनमू । नवसोकषाया. विष्व षड्विशतिदेशघातीया:| । देश [भपांत्मगुणस्येकदेश] घ्नस्तीलि 
देशधातिन इति व्युत्पत्ति । देशबातिनइच ते ज्ञानावरणाइच ते स्पद्ध काइचेति देशघातिशानाव रण स्पर्द्धकास्तेषामुदये । 
२ वर्ग. शक्तिप्मूहोणों रणना (शक्ति समूह ) वर्गशोदिता। वर्गणानां समूहस्तु स्पद्ध क. स्पद्ध कापहै: ॥ इत्युक्तलक्षणों 
बहूना कर्मत्वमापन्‍ताना पौद्गलिकवर्गणाना समूह: स्पद्ध को ज्ञैय । ३ सर्वमात्मगुर्णा घ्वन्तीति सवेधातिन: | केवलणाणा- 
बरणा केवलदस कसायवारसय । मिच्छ च सव्वघादी सम्मामिच्छ अवधे हि(प्रबधह्यि) ॥ [केवलज्ञानावरणं केैवलदर्शनावरण 
कंधायद्वादशकम्‌ [ प्रनन्‍्तानुवन्ध्यप्रत्याख्यानप्रत्याख्यानावा प्रत्येक चतुष्कमिति द्वादश ]। मिथ्यात्व च सर्वधालिन: सम्यग्मि- 
ध्यास्वमबन्धः (जिन) ]। इत्युकतलक्षण स्वंधाती, श्रात्मगुणाना सामस्त्येन घातनात्‌। ४ वर्त्त मानकाले उदययोग्या- 
तामित्यर्थ । ५ उदयाभावरूपे क्षय फलमदत्त्वेव तेषा निजजरणों इत्यर्थ:। ६ सर्वधातिज्ञानाव रशस्पद्ध कानामेवोदष्य- 


माणाना सदवस्थायाम्‌ | आत्मनि कर्मत्वरूपेण सम्बन्धे विद्यमाने संतीत्यर्थ:। ७ मीमासकशऊछू । ८ सकलभवस्ृृत्मभो: । 
६ पुनइच मीमांसक. । १० हेतु. । 
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() भवभृत्सामान्ये इति पा. । (2) ता बहु । (३ ) भतिक्रातत्वात्‌ । 


२४८ ] अष्टसहसी [ कारिका ३-- 


सिद्ध, सुनिश्चितासंभवत्साधकप्रमाणत्वस्थ तद्‌बाधकस्य सदूभावात्‌ । न हि 'तत्साधकं 
प्रत्यक्ष । नाप्यनुमानं, तदेकदेशस्य लिड्भस्पादर्शनात्‌” । तदुक्‍्तं--- 
सव ज्ञो दृश्यते “तावस्नेदानोमस्मदादिभिः । दुष्टो न चेकदेशोस्ति लिग॑ वा “योनुसापयेत्‌ । 
इति । आगमोपि न तावन्नित्य: सर्वेज्स्य प्रतिपादकोस्ति, तस्य 'कार्ये एवार्थे प्रामाण्यात्‌ स्व- 
रूपेपि* प्रामाण्येतिप्रसज्भात्‌' | स* सवेवित्‌ लोकविदित्यादेहिरण्यगर्भ: सर्वज्ञ इत्यादेश्चागमस्य 
नित्यस्य कर्माथथवादप्रधानत्वात्‌। 'तात्पर्यासंभवा दस्यार्थ प्रधानेवेचने रन्यस्य सर्वेज्ञस्य विधाना- 
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सभवद्साधक प्रमाणत्व मौजूद है। अर्थात्‌ सुनि| सुनिश्चित रूप से असभव है सर्वज्ञ को सिद्ध करने वाला 
साधक प्रमाण जिसमे उसे “सुनिष्चितासभवत्साधक प्रमाण” कहते है मतलब सर्वज्ञ को सिद्ध करने वाला 
कोई भी साधक प्रमाण सभव नही है अतणव सर्वज्ञ नही है। तथाहि-सर्वज्ञ को सिद्ध करने वाला प्रत्यक्ष 
प्रमाण तो है नहीं एवं अनुमान भी नहों है क्यों कि उसका एक देड रूप हेतु दिखता नहीं है । कहा भी है-- 
इलोकार्थ---हम लोगो के हारा इस समय सर्वेज् देखा नही जावा है और उस सर्वज्ञ को एकदेश 
भी देखा नहीं जाता है कि जिसको हेतु बनाकर उस सर्वज्ञ का अनुमान कर लेबे ।7 नित्य आगम भी उस 
सर्वज्ञ का प्रदिषादक नहीं है वह तो कार्य (यज्ञादि) अर्थ में ही प्रमाण है उसकी स्वरूप में भी प्रमाणता 
मानने पर तो अति प्रसग आ जाता है। अर्थात्‌ अलाबू इब रहे है, पत्थर तनैर रहे हैं इन वाक्‍यों से भी 
प्रमाणता आ जावेगी ओर वेद में “आप. पवित्र” इत्यादि स्वरूप का निमुषण करने वाले वाक्य है वे 
सभी प्रमाण हो जावेगे। ; 
जो याग को करना है वह सर्वेबित्‌ है, वह लोकवित्‌ हे इत्यादि, हिरण्य गर्भ सर्वश्ञ इत्यादि रूप 
से जो नित्य आगम है वह कर्माथवाद में--क्रियाकाड में प्रधान है । उससे सर्वज्ञ रूप अर्थ में तात्पयं--अर्थ 
निकालना असभव है, अन्यार्थ प्रधान बचनो से स्तुति श्रर्थ को कहने बाल वचनो से अन्य कोई सर्वज्ञ का 
विधान करना असभव ही है । पूर्व में किसी प्रमाण से अप्रसिद्ध स्वरूप सर्वज्ञ का उन आ्रागम के वाक्यों से 
अनुवाद--कथन नहीं किया जा सकता है एव अनादि आगस आदिमान्‌ सर्वज्ञ का प्रतिपषादन कर सके यह 
बात विरुद्ध ही है। तथा अनित्य--बनाया हुआ आगम भी सब्वज्ञ का प्रतिपादन नहीं कर सकता है क्योकि 
उस सर्वज्ञ के हारा प्रणीत ही आगम उस सर्वज्ञ का प्रकाशक होवे यह कथन युक्‍त नहीं है अ्रन्यथा परस्प- 
राश्रय दोप आ जाता है। एवं नरांतर-भिन्‍्न साधारण मनुष्य का प्रणीत आगम प्रमाणभूत सिद्ध नही 
१ सर्वज्षसाघकम्‌ ।२ लिड्ड ; भूतच्चा य एकदेश सर्वेज्षमनुमापयेदित्यर्थ । हे योग । ४ अ्लावूनि निमज्जन्ति ग्रावाण. प्लवन्त 
इत्यत्रापि वेदे स्वरूपनिरूपकस्य आप पव्िनश्रमित्यादेरपि प्रामाष्पप्रसज्भात | ५ यो याग करोति। ६ कर्मार्थवाद, > याग- 
प्रशसाबाद. तत्स्तुतिकधन वा । ७ सर्वेजख्पेथें। ८ स्तुत्यंकथनपरे । 














() प्रत्यक्ष समवति इति पा । सत्रबवर्तमानग्राहित्वात्‌ । ( 2) ग्रहीतसवधस्येकदेशदशंनादसन्निकृष्टे<र्थे बुद्धिरनुमानमिति 
वचनादेकदेशदर्शने सत्यैवानुमानोदयात्‌ । मीमासकानुमानलक्षणमिद । (3) सर्वज्ञ। (4) वेदेइपि सर्वशप्रतिपादक वाक्‍्य- 
भस्तीति शंकामनूध्धनिराकरोति । (5) च । 


मीमासक द्वारा सर्वश्ञ का भ्रभाव ] प्रथम परिच्छेद [ २४६ 


संभवात्‌ । पूर्व 'कुतश्चिदप्रसिद्धस्य तेरनुवादायोगात्‌ । अनादेरागमस्यादिमत्सर्वज्ञप्रतिपाद- 
नविरोधाच्च' । नाप्यनित्यस्तत्प्रणीत एवागमस्तस्य प्रकाशको युक्त:, परस्पराश्रयप्रसद्भात्‌ । 
नरान्तरप्रणीतस्तु न प्रमागाभूतः: सिद्धों यतः सर्वज्नप्रतिपत्ति: स्थात्‌ । अ्रसवंज्ञप्रणीताच्च 
वचनान्मूल'बर्जितात्‌ सर्वज्ञप्रतिपत्ती स्ववचनात्किनत तत्प्रतिपत्ति रविशेषात्‌ । तदुक्‍्त-- 


न चागमविधिः कश्चिन्तित्य:ः !सर्वशवोधनः । न भू 2मन्त्राथंवाबानां तास्पर्येमवकरुप्यते ॥। ११॥ 
थन धान्याथ्थप्रधानेस्तेस्तदस्तित्व॑ विधीयते। न चानुबदितु दाक्‍य: पूर्वमन्येर“बोधितः ॥२।। 
प्रनादेरागमस्यार्थो नव सर्वज्ञ श्रादिमान्‌। कृत्रिमेण त्वश्तत्येनः स क्य॑ प्रतिपाद्यते ॥३।। 
धथय  “तद्चनेनेव सर्वज्ञोप्ञः प्रतीयते । प्रकल्प्येत कथं सिद्धि रन्योन्याश्रययोस्तयो: ।।४॥। 
*'सर्वज्ञोक्ततया वाक्य सत्यं तेन!! तबस्तिता। कर्य तदुभय सिद्धयेत्‌ "सिद्धमुलान्त रावृते ॥५॥ 








है कि जिससे सर्वेज्ञ का ज्ञान हो सके । मूल से रहित--प्रमाणता से रहित असवेज्ञ के द्वारा प्रणीत आगम 
से सर्वज्ञ का ज्ञान मानने पर तो अपने वचनों से ही उस सर्वेज्ञ का ज्ञान क्‍यों न मान लीजिये क्योंकि 
दोनो ही मान्यताओं में कोई अतर नही है। कहा भी है-- 

इलोकार्थ--कोई नित्य आगम सर्वज्ञ का ज्ञान कराने वाला नही है भर मत्रार्थवाद-स्तुतिकथनादि- 
वाद, तात्पर्य --वास्तविक भी नहीं माना जा सकता है ।॥। १ ॥ 

अन्यार्थ प्रधान वचनो से- स्तुति आदि परक अथवा क्रियाकाड प्रधान वचनो से सर्वज्ञ का अस्ति- 
त्व नही कहा जा सकता है एव पू में अन्य प्रमाणो से नही जाने गये सर्वज्ञ का अनुवाद-कथन करना भी 
शकय नही है | २।। 

ग्रनादि आगम भी आदिमान्‌ सर्वज्ञ को नही कह सकता है एव आदिमान्‌-क्रत्रिम भागम असत्य है 
अत. उस असत्य से सर्वज्ञ केसे कहा जावेगा ? ॥ ३॥ 

यदि आप कहे कि सर्वज्ञ के बचनों से ही अल्पज्नजन सर्वेज्ञ को जान लेते है तो यह कथन भी कंसे 
बनेंगा क्योंकि अन्योन्याश्रय दोष आता है ॥ ४ ॥ 

सर्वज्ञ के द्वारा कहा गया होने से वचन (आगम) सत्य सिद्ध होगा और उस आगम से उस सर्वज्ञ 


१ आगमेन सर्वश्ञ स्थानुवादों भवतीत्युक्ते श्राह। २ प्रमाणात्‌ । ३ आादिमत्सवेज्ञ प्रतिपादयति यदा तदा सर्वज्ञो5- 
भूदभविष्पति भवतीति त़िरूपेणापि प्रतिपादने विरोध: | ४ मूलं प्रामाण्यम्‌ । ४ स्तुत्यादि (चोदनादि)बादाना सत्यत्व 
नावगम्यते । विशेषेर स्पष्टीकरण त्वस्यथ भाषनाविवेकनास्ति ग्रन्थे क्ृतम्‌ । ६ न वाक्याथ्ंप्रधान॑स्तैस्तदस्तीति वा 
पाठ:। ७ प्रमाण । ८ कृत्रिमत्वादेवासत्यत्वमू । ६ सर्वज्षवचनेन । १७ अन्योन्याश्रय भावगति | ११ वाक्येन । 
१२ सिद्ध च तन्मूलान्तरं (प्रमाणान्तर) च तत्तस्मात्‌ । 





लन्ड, कलर आने" अन्त तने >ममसनल 


() सर्वेशबोधक: इति पा. । (2) अग्निष्टोमेन यजेत स्त्रगेंकाम इति मंत्रवाक्यं । स सवंवित्‌ स लोकविदिति प्र्थवाव: । 
(3) सर्वज्ञोडस्ये: इति पा. ! जून: | 


२५० ] अष्टसहसी [ कारिका ३-- 


इसवंजशप्रणीतातु._ वचनान्पूलव्जितात्‌ । सर्वेज्मबगच्छन्त'! स्ववाक्यात्कि न जानते ॥ हा! 
इति। नोपमानमपि सर्वेज़्स्य साधकं, 'तत्सहशस्य जगति कस्यचिदप्यभावात्‌ । तथोक्त ,-- 
सर्वश सदृश कब्चिहयदि पशयेंस सम्प्रति । उपसानेन सर्गल जानीयाम ततो2 बयम्‌ || 
इति। नार्थापत्तिरपि सर्वेज़्गय्य साधिका, 'तदुत्थापकस्यार्थस्यान्यथानुपपद्यमानस्या- 
भावात्‌ । धर्माद्य पदेशस्य 'बहुजनपरियृहीतस्यान्यथाभावात्‌” । तथा चोक्तम्‌-- 


“उपदेक्षो हि बुद्धादेधंर्माधर्मादिगोचर:। “अन्यथाप्युपपयेत” सर्वश्ञो यदि नाभवत्‌ ॥१॥ 
बुद्धादयों ह्ावेवज्ञास्तेषां *बं दादसम्भव:। उपदेशः “कृतोतस्तेर्व्यामोहादेव केबलात्‌ ॥२॥। 


....................--+++-+ "7++++“ 


का अस्तित्त्व सिद्ध होगा पुनः प्रसिद्ध मुलातर के बिना-प्रमाणता के ब्रिना वे उभय भी कंसे सिद्ध हो 
सकेंगे ? ।। ५ ।। 

एवं प्रमाण वरजित-असवज्ञ प्रणीत श्रागम से सर्वेज्ञ को स्वीकार करते हुये आपको अपने वाक्यों से 
ही सर्वेज्ञ की सिद्धि क्यों नही हो जाती है| ६ | 

तथा उपमान प्रमाण भी सर्वज्ञ की सिद्धि करने वाला नही है क्योंकि सर्वज्ञ के सदुश कोई भी 
जगत में नहीं है जिसकी उपमा सर्वेज्ञ को दे सके । कहा भी है कि-- 

इलोकार्थ--यदि सर्वज्ष के सदृश किसी को इस समय हम देखे तव तो उपमान प्रमाण के द्वारा 
हम उसको जान सके। 

अर्थापत्ति भी सर्वेज्ञ को सिद्ध करने वाली नहीं है क्योकि उस अर्थार्पत्त को उत्पन्न करने वाले 
पदार्थ में अन्यथानुपपद्यमान का अभाव है। बहुजनपरिगृहीत धर्माद का उपदेश अन्यथा भी हो 
सकता है अर्थात्‌ सर्वज्ञ के अभाव में भी धर्म अघर्म आदि का उपदेश समव है क्योंकि वह बहुत जनों के 
द्वारा परिगृहीत है इसलिये धर्मादि का उपदेश सर्वेज्ञ के साथ अविनाभाव रूप नहीं है कि जिससे वह 
सर्वज्ञ को सिद्ध कर सके ? कहा भी है-- 

इलोकार्थ--बुद्ध, कपिल आदि का उपदेश धम्म-अधर्म झ्रादि को विपय करने वाला है क्‍योंकि यदि 
सर्वञ्ञ न होवे तो श्रन्यथा-सवज्ञ के श्रभाव में भी वह हो सकता है।॥। १॥ 

बुद्धादि वेद के जानने वाले नही है श्रत: उनका उपदेश वेद से असभव है फिर भी उन लोगों ने 
जो उपदेश दिया है वह केवल व्यामोह से ही किया है ॥ २ ॥| 





१ संर्वेशसद्शस्यथ । २ अर्थापत्त्युत्थापकस्य । ३ सर्वज्ञाभावेषि घर्माद्य देश सभवति वहुजनपरिणशद्रीतत्वात्‌ । ततो 
घर्माद्यपदेशों नान्‍्यथानुपपद्यमानो यत सर्वज्न॑ं साधयेतू । ४ सर्वज्ञाभावे । ४ प्रन्यथा नोपफ्चेत इति पाठान्दरमू । यद्येव 
पाठस्तदा काकुरूपेर ध्येय. । 
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नरक परत से पल + 7 नरम प असम सन ८ लात प सपने पक पर 
() अ्रवगच्छतीति पा. । (2) सादृइ्यात्‌ । (3) झन्यथापि भावालू्‌ इति पा. | (4) बस । (5) वेदादसभवो यत. । 


मीमासक द्वारा स्वेश का अ्रभाव ) प्रथम परिज्छेद [ २५१ 


थे तु सस्चादय:ः सिद्धाः प्राधान्येन त्रयोजिदाम्‌)। 'त्रवधीविदाधित  प्रस्यास्ते केदप्र भथोक्तमः! ।१३॥ 
इति । न च भश्रमाणान्तर 'सदुपलम्भकं सर्वज्षस्य साधकमस्ति । 
[ अ्रत्र मरतक्षेत्रे, दुःपमकाले सर्वज्ञो तास्तीति; मा भूत्‌ कितु प्रन्यत्र विदेहादिदेशे चतुर्थथाले वा सर्वशः सिश्चच्रति 
न वेति विचार: क्रियते | 
मा भूदत्रत्येदानीन्‍्तनानामस्मदादिजनानां सर्वज्स्थ साधक  प्रत्यक्षायन्यतमं देशाम्तर- 
कालान्‍्तरवरत्तिना केपाड्चिद्भविष्यतीति चायुक्‍तं । 


“*यज्जातीये:? प्रमार्णस्तु यज्जातीयाथंदर्शनम्‌ । दुष्ट सभ्प्रति लोकस्य तथा कालास्तरेप्यमृत 
इति बचनात्‌ । तथा हि। विवादाध्यासिते देशे काले च प्रत्यक्षादिप्रमाणमत्रत्येदा- 





त्रयोविदो में प्रधानता से जो मन्वादि ऋषि सिद्ध है उन त्रयीविदों के द्वारा किये गये ग्रंथ उन्तके 
आश्रित है वे वेद से उत्पन्न हुये है। अर्थात्‌ ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद ये तीन वेद हैं इन तीनों वेदों के 
ग्राश्चित जो कथन है वह त्रयी विदाश्रित है अतः मन्वादि रचित ग्रन्थ त्रयो विदाश्नित कहलाते हैं ।। ३ ॥ 

इसलिये और कोई भी सदुपलभक-सत्ता को ग्रहण करने वाला प्रमाण नही है जी कि सर्वज्ञ के सद्‌- 
भाव को ग्रहण कर सके । 

[इस भरतक्षेत्र मे और इस पचम काल मे सर्वज्ञ नहीं है तो न सही किन्तु विदेहादिक्षेत्र में प्रौर चतुथथ झादि 
काल में सर्वेज्ञ सिद्ध है या नही ? इस पर विचार किया है ।] 

यदि आप कहे कि यहा पर इस समय जन्म लेने वाले हम लोगों के पास सवंज्ञ को सिद्ध करने काला 
प्रत्यक्षादि में से कोई भी एक प्रमाण भले ही न हो किन्तु देशातर-कालात रवर्तोी किसी न किसी मनुष्य 
को सर्वज्ञ के अस्तित्व को सिद्ध करने वाला प्रत्यक्षादि में से कोई न कोई प्रमाण होगा ही। भ्रर्थात्‌ देशा- 
तर-विदेह क्षेत्र आदि देश एवं कालातर-चतुर्थ काल आदि काल में प्रत्यक्षादि प्रमाणो के द्वारा किसी न 
किसी पुरुष को सर्वज्ञ का ज्ञान होता ही होगा । आप जेनादि का यह कथन भी श्रयुक्त है। 

इलोकार्थ--'जिस जातीय--द्रादि नियत श्रर्थ को विषय करने वाले प्रकरणों से जिस जातीय 
पदार्थों को इस समय लोक-- सभी जन देखते है । उस प्रकार का प्रत्यक्षादि ज्ञान ही देशातर और कालां- 
तर में भी होगा ॥' ऐसा क्चन देखा जाता है। तथाहि “विवादाध्यासित देश--विदेहा दि श्रौर काल-- 


नअ्मिन्ा+ाभप;भध। :प: कक्‍४"५:ल्‍क्‍ल्‍,/,--"/"४/+/+प"भ_भपभपपथ:»»»»++>+ + - * >++्_्> 








१ मध्ये । २ “स्त्रियामृक्‌ सामयजुषी इति वेदास्त्रयस्त्रयी इत्यमर । रे तयीवि्धिराश्रिता (व्याख्याता,) स्मृतिरूपा 
घ्रन्था येस्मृतिप्रस्थास्ते त्रयीविदाश्रितग्रन्था, । त्रबीवित्यधानमन्वादिकृता स्मृतिसाधारराास्त्रयीविद झ्राश्यन्तीति भाव:। 


४ सत्तव सर्वज्ञास्तित्वम्‌ू । ५ दूरादिनियतार्थगोचरे. । 








(7) बस: । (2) किच । (3) येषा देशातरादिस्थाना सजातीयेस्तस्सद्शरित्यर्थ: । 


२५२] अष्टसहसो [ कारिका ३--- 


नीन्तनप्रत्यक्षादिग्राह्मसजातीयार्थ ग्राहक भवति तद्विजातीयसवंज्ञाद्यर्थग्राहकं वा न भवति, 
प्रत्यक्षादिप्रमाणात्वादतत्येदानीन्तनप्रत्यक्षादिप्रमाणवत्‌ । 


[पत्र जैनमतमाश्षित्य कश्चित्‌ शकते ] 


'ननु च यथाभूतमिन्द्रियादिजनितं प्रत्यक्षादि सर्वज्ञाद्र्थासाधकं हृष्ट तथाभूतमेव 
देशान्तरे कालान्तरे च ताहशंं साध्यतेज्न्यथाभूतं वा ? तथाभूतं चेत्‌ सिद्धसाधनम्‌ । अ्रन्यथा'- 
भूतं चेदप्रयोजको हि हेतु: जगतो बुद्धिमत्कारणकत्वे' साध्ये सन्निवेशविशिष्टत्ववत्‌” | इति 
चेत्तदसतू, तथाभूतस्यैव तथा साधनात्‌ सिद्धसाधनस्याप्यभावात्‌*, “भ्रन्याहशप्रत्यक्षा- 
भावात्‌ । तथा हि। 'विवादापन्न प्रत्यक्षादिप्रमाणमिन्द्रियादिसामग्रीविशेषानपेक्ष न भवति, 


चतुथ कालादि (भिन्‍न देश, काल) में होने वाले प्रत्यक्षादि प्रमाण भी इस समय में होने वाले प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों से ग्रहण करने योग्य सजातीय भ्रर्थ को ग्रहण करने वाले के सदृश हो होते है ग्रथवा उससे विजा- 
तीय सवज्ञादि श्र्थ के ग्राहक नही होते है, क्योकि वे प्रत्यक्षादि प्रमाण है यहाँ पर आजकल होने वाले 
हम और श्राप जैसे प्रत्यक्षादि प्रमाणो के समान” । श्र्थात्‌ विवाद की कोटी में आये हुए विदेहादि क्षेत्र 
एवं चतुर्थ आदि काल में होने वाजे जो प्रत्यक्ष, अनुमान आरादि प्रमाण है वे वंसे हो है जैसे कि प्राजकल 
के हम लोगों के प्रत्यक्ष अनुमान श्रादि प्रमाण है । अत. जैसे आजकल हम लोग प्रत्यक्षादि के द्वारा सर्वज्ञ 
को जान नहीं सकते है वैसे ही अ्न्यक्षेत्र और अन्यकाल में किसी भी प्रत्यक्षादि के द्वारा सर्वज्ञ का ज्ञान 
नही हो सकता है । 
[ यहा जेनमत का श्राश्रय लेकर कोई शका करता है ] 

जिस प्रकार इन्द्रियादि से उत्पन्न होने वाले प्रत्यक्षादि प्रमाण सर्वज्ञादि को साधक -- सिद्ध करने 
वाले नही देखे जाते है । देशातर और कालातर मे तथाभूत--उसी प्रकार के प्रत्यक्षादि प्रमाण को झाप 
सिद्ध करते है या अन्यथाभूत प्रमाण को ? 

यदि तथाभूत कहो तो सिद्ध साधन दाष ही है प्र्थात्‌ हम जेन भी हम और आप ज़ैसे के प्रत्यक्षादि 
ज्ञान से सर्वेज्ञ का ग्रहण नही मानते है । 

. यदि अ्न्यथाभूत--श्रतीद्रिय प्रत्यक्ष कहो तो श्रापका हेतु अ्रप्रयोजक (प्रहेतु) है जैसे जगत को 
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१ सिद्धान्त (जन) पक्षमादाय वादी शड्भुते। २ श्रतीन्द्रियजातं प्रत्यक्षम्‌ । ३ तथाभूतस्येव तथासाधनर्वं कुत 
इत्यारेकायासाह । 


ल्जजकजज-लितपझपौीय 


(।) बुद्धिमत्का रणत्वे इति पा । (2) यथाहि बुद्धिमत्पूर्व जगदेतत्मसाधयेत्तथा बुद्धिमतो हेतोरनेकत्वं प्रसाधयेत शरी- 
रित्वात्‌ । (3) तथाभूतस्येव तथा साधनत्व कुत इत्यारेकायामाह । (4) प्रतींद्रिय । (5) प्रत्यक्षस्थाप्यभावात्‌ इति पा. । 




















मीमांसक द्वारा सवंश का अ्रभाव ] प्रथम परिच्छेद [ २५४३ 


प्रत्यक्षादिप्रमाणत्वात्‌ू प्रसिद्धप्रत्यक्षादिप्रमाणवत्‌' । न '्युद्ध्रवराहपिपीलिकादिप्रत्यक्षेण 
सन्निहितदेशविशेषानपेक्षिणा 'नक्तज्चरप्रत्यक्षेण वालोकानपेक्षिग्गानेकान्त:, *कात्यायना्नु- 
'मानातिशयेन जैमिन्याद्यागमाद्यातिशयेन+। वा । तस्यापीनरिद्रियादि'प्रगिधानसामग्री विशेष- 
मन्तरेरासं भवात्‌ स्वार्थाति लडघनाभावादतीन्द्रिया'ननुमेयाद्रर्थाविपयत्वाच्च । 





बुद्धिमत्कारणक सिद्ध करने में 'सन्निविशविशिष्ट' हेतु अप्रयोजक है। अर्थात्‌ प्रयोजनोभ्रूत नहीं है । 

सोमांसक--आपका यह कथन असत्‌ है । तथाभूत--इन्द्रियजन्य प्रत्यक्षादि को ही हम उस प्रकार 
से (सर्वज्ञ को ग्रहण करने वाला) सिद्ध करते है एवं उसमें सिद्ध साधन दोष का भी श्रभाव है क्‍योंकि 
अन्य प्रकार के--अरतीद्िय प्रत्यक्षादि प्रमाण है ही नही | तथाहि-- 

“विवाद में आये हुए प्रत्यक्षादि प्रमाण इन्द्रियादि सामग्री विश्वेष से अनपेक्ष-प्रपेक्षा रहित 
नही होते है क्योकि वे प्रत्यक्षादि प्रमाण हैं जेसे कि हम लोगो के प्रसिद्ध प्रत्यक्षादि प्रमाण ।” एव 
सन्निहित देश विशेष की अपेक्षा न करने वाले गृद्ध, बराह, पिपीलिकादि के प्रत्यक्ष से अथवा श्रालोक की 
अपेक्षा न रखने वाले नक्तचर--बिल्ली, घूक-उल्लू, मूषक गआ्रादि के प्रत्यक्ष से श्रनेकांत दोष भी नही 
है । अर्थात्‌ गृद्ध पक्षी को सन्निहित--निकट चीज की अपेक्षा न होने पर भी चक्षु का ज्ञान हो जाता है, 
सूकर को सन्निहित की अपेक्षा बिना श्रोत्रेन्द्रिय का ज्ञान हो जाता है तथा पिपीलिका-चिउटी को 
सबन्निहित--निकट वस्तु के बिना भी प्राणेन्द्रिय से सुगधि आदि का ज्ञान हो जाता है तथा बिल्ली, उल्लू 
झ्रादि को बिना प्रकाश के भी ज्ञान हो जाता है कितु इनके प्रत्यक्ष से हमारा “प्रत्यक्षादिप्रमाणत्वात्‌” हेतु 
पनैकांतिक नही है । 

प्रोर कात्यायन--वररुचि आ्रादि के प्ननुमानातिशय से-वब्याप्ति श्रौर स्मरण के बिना उत्पन्न 
अनुमान से श्रथवा जँमिनी श्रादि के आगम के अ्रतिशय से--संकेत स्मरण के बिना होने वाले आगम से 
भी हेतु अनैकातिक नहीं है क्योकि वे भी इन्द्रियादि के प्रणिधान--एकाग्रता रूप सामग्री व्शिष के बिना 
अ्रसंभव हैं एवं अपने विषय का उल्लंघन नहीं कर सकने है तथा वे अतींद्रिय और अननुमेय--इन्द्रिय भ्रौर 
झ्रनुमान के विषय से रहित पदार्थों को विषय नही करते है । 

भावार्थ - मीमासक का कहना है कि जैसे हम लोगो का प्रत्यक्ष इन्द्रिय और मन की सहायता से 
होता है उसी प्रकार से सभी जीवों का प्रत्यक्ष इन्द्रियों की और मन की सहायता रखता ही है बिना 
१ एतदनुमानस्थ खण्डनमत एवाक्षानपेक्षाब्ज्जनादिसस्क्ृतचक्षुषो यथालोकानपेक्षा इति भाष्यव्याख्यानावसरे प्रोक्त 
द्रष्टव्यम्‌ । २ ग्रुद्धस्य चाक्षुष वराहस्य श्रौत्रं पिपीलिकायास्तु प्राणजम्‌ । ३ बिडालघूकमृषकादयो नक्तझ्चराः। 


४ कात्यायनो >-वररुचि: । ५ व्याप्तिस्मरणमन्तरेणोत्पन्तत्वलक्षरोन । ६ सद्भू तस्मरणमन्तरेश । ७ एकाग्रता । ८ स्वार्थो 
नियतविषय: । € श्रतीन्द्रियं च तदननुमेयं चेति इन्दः। 





() रूपादि । (2) उक्त एवं भावयति प्रतीन्द्रियाननुमेयेत्यादिना । 


२५४ ] प्रष्टसहस्रो [ कारिका ३-- 


[ इन्द्रियाणि स्वविषयानेव ग्ृण्हंति न तु परविषयानतः इन्द्रियज्ञानेन कश्चित्सर्गज्ञो भवितु' नाहंति] 

तथा चोक्तं--- 
“्यज्राप्यतिशयो" दृष्टः स स्वार्थानतिलंडूनात्‌ । दूरसृक्ष्मादिदृष्टो* स्थान्न रूपे भ्रोच्रवृ क्तिता! ॥१॥ 
अद्येषि ः्सातिज्ञया दृष्टा:? “प्रज्ञामेधादिभिनंराः। स्तोकस्तोकान्तरत्वेन न ध्वतीन्द्रियदर्शनातः ॥॥२।। 
प्राज्षोपि हि नरः सुक्ष्मानर्थान्‌ द्रष्ट, क्षमोपि सन्‌ । 'स्वजातोरनतिक्राम०न्‍ततिशेते” परान्नरान्‌ ॥॥३॥। 


इन्द्रिय, मन की सहायता के प्रत्यक्ष जान असभव है । जिन जिन जीवो के इन्द्रिय ज्ञानों मे विशेषता पाई 
जाती है वह विशेषता भी अ्पने-श्रपने विषय में ही पाई जाती है | जैसे कि गृद्ध पक्षी को निकट की अपेक्षा 
न करके भी चक्ष्‌ इन्द्रिय से रूपी पदार्थों का ज्ञान हो जाता है, सूकर को अतिदूर से कर्णन्द्रिय से सुनाई 
दे देता है, चिउंटी को बहुत दूर की भी सुगधि-दुर्गन्धि श्रा जाती है। यद्यपि इनके ज्ञानों में विशेषता पाई 
जाती है फिर भी चक्षु इन्द्रिय से देखने का ही ज्ञान होता है न कि सुनने और चखने का । तथव नक्‍तं- 
चर उल्लू आदि को बिना प्रकाश के भी अधेरे मे ज्ञान हो जाता है तो भी चक्ष्‌ इन्द्रिय से देखने का ही 
ज्ञान होता है न किसू घने श्रादि का । अतएव इन्द्रियजन्य ज्ञान मे कितनी भी विशेषता क्यो न आ जावे वह 
ज्ञान अपने विषय में ही होता है । पुनः इन्द्रिय ज्ञान के सिवाय अतीद्विय ज्ञान की कल्पना करना व्यर्थ ही है । 

[इद्विया अपने-झपने विषय को ही ग्रहण करती है पर के त्रिपय को नही, अत, इद्रियज्ञान गे कोई भी सर्वज्ञ 


नही हो सकता है ] 

कहा भी है-- 

इलोकार्थ -- जिस इन्द्रिय में अतिशय देखा जाता है वह अपने विपय का उलघन नही कर सकती है 
दूरवर्ती और सूक्ष्मादि रूप देखने मे क्षोत्र न्द्रिय का व्यापार नही हो सकता है ॥१॥ 

जो मनुष्य प्रज्ञा, मेधा आदि से भी अतिशयवान्‌ देखे जाते है वे यू_्म ओर उससे भी सूक्ष्मतर 
श्रादि को जानने से ही प्रतिशयशाली है कितु अतीद्विय पदार्थ को देखने रूप अतिशय वाले नही है ॥२॥ 

बुद्धिमान मनुष्य सूक्ष्म पदार्थों को देखने में समर्थ होता हुआ भी तत्तत्‌ विषयक-उस उस 
विषय मे अपनी जाति को उलघन न करते हुये हो अन्य मनुष्यों का उलघन करके उनसे विशेष कहा 


जाता है ॥॥३॥ 
अन्न नमन कल नन निशा पट्त जप नप पिया पर व पिन वा मय 
१ इन्द्रिये । २ क्रियमाणायाम्‌ । ३ ननु च प्रज्ञा स्मृत्यादिशक्तीना प्रतिपुसुषमतिशयदर्दानात्सिद्ध कस्यचित्काप्ठामापच्ममान 
घर्मादिसूद पमाद्यर्वसाक्षात्कारिप्रत्यक्षमित्यारेकायामाह । ४ तत्तद्विषयाणाम्‌ । 


() श्रोत्रवृत्तित इति पा. । (2) ननु च प्रज्ञामेपाश्ुतिस्मतिऊहापोहप्रबोधदक्तीनां प्रतिपुस्षमतिशयदश््श ना त्कस्यचित्प्रत्यक्षं 
सातिशय सिद्धअत्यपरा काष्ठामापद्यमान धर्मादिसूक्ष्माद्यर्थसाक्षात्कारि सभाव्यत एवेत्यारेकायामाह। (3) ते इति 
भ्रध्याहारा. । (4) त्रिकालविषया प्रज्ञा, मेधा घीर्धारणावती, व्तंमानाथंग्राहिणी । (5) ननु कश्चित्‌ प्रज्ञावान्‌पुरुष: 
शास्त्रविषयान्‌ स॒क्ष्मान्‌ शर्थान्‌ उपलब्धु प्रभुरुषलभ्यते तद्त्‌ प्रत्यक्षतोडपि घर्मादिसूक्ष्मानर्थान्‌ साक्षात्कतु' क्षम' किमिति 
ने संभाव्यते ज्ञानातिशयानां नियमयितुमशक्तेरित्याशकायामाह । (6) कर्त्त । (7)प्रतिशयेन । 


मीर्मांसक द्वारा सर्वेज्ञ का भ्रभाव ] प्रथम परिच्छेद [२५५ 


एकशासस्त्र विचारेषु वृश्यतेतिशयों महान्‌ । न तु शास्त्रान्तरज्ञानं "तस्मात्रेणेब लब्यते ।॥४॥ 

ज्ञात्वा व्याकरण दूर बुद्धि: शब्दापशब्दयो:। प्रकृष्पे न नक्षत्रतिथिग्रहणनिणंये ॥४॥ 

ज्योतिविच्च प्रकृष्टोषि अन्द्राकंग्रहूणाविषु । न भवत्या दिशव्दानां साधुत्व! शातुमहंति ॥६॥ 

तथा बेदेतिहासाविज्ञानातिशयवानपिर । न स्वगंदेवता 'पपूर्णप्रत्यक्षीकरणे क्षमः ॥७॥ 

2द् हस्तान्तरं व्योम्नि यो नामोत्प्लुत्य गच्छति । न योजनससो गन्तु शक्तोम्यासतेरपि ॥८॥ इति 
[ झ्रतीन्द्रियज्ञानमपि झसभाव्यमेव ] 


न #एप्टप्रत्यक्षादिविजातीया'तीन्द्रियप्रत्यक्षादिसंभावना यतः 'सभाव्यतव्यभिचारिता' 


जिसका एक शास्त्र के विचार में महान्‌ अतिशयशाली ज्ञान देखा जाता है वह मनुष्य एक शास्त्र 
के ज्ञान मात्र से ही दूसरे शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त नही कर सकता है ॥४॥ 


व्याकरण झ्वास्त्र को जान करके ज्ञान शब्द और अपछब्द में दूर तक वृद्धिगत हो जाता है श्रर्थात्‌ 
यह शब्द व्याकरण से शुद्ध है यह अशुद्ध है इत्यादि जान लेता है कितु वही ज्ञान नक्षत्र तिथि आ्रादि के 
निर्णय में प्रस्फुट नही हो सकता है ।॥५४। 

उसो प्रकार से चद्रग्रहण, सूर्यग्रहण आदिको में विशेष प्रकृष्ट भी ज्योतिरज्ञानी मनुष्य “भवति 
गच्छति” आदि शब्दो को व्युत्पत्ति आदि के द्वारा अच्छी तरह से नही जान सकता है ॥६॥। 

उसी प्रकार से वेद इतिहास आदि ज्ञान के श्रतिशय वाला भी मनुष्य स्वर्ग, देवता, अपूर्ब-पृण्य 
पाप आदि को प्रत्यक्ष देखने में समर्थ नही हो सकता है ॥७॥ 

जो आकाश में दस हस्त प्रमाण उछन कर जा सकता है वह सैकडो अभ्यास के द्वारा भी योजन 
पर्यत जाने में समर्थ नही हो सकता है ॥॥८॥। 

[ अतीद्रिय ज्ञान भी असंभव ही है ] 
इस प्रकार से कहा गया है, इसलिये देखे गये प्रत्यक्षादि प्रमाण से विजातीय श्रती द्रिय प्रत्यक्षादि 


की संभावना करना शवय नही है कि जिससे “प्रत्यक्षादिप्रमाणत्वात्‌” यह हेतु साध्य के साथ व्यभिचारी 
हो सके श्रर्थात्‌ नही हो सकता है । 


१ एकशाख्ज्ञानमात्रेश । ? पुरातननपादिचरित्रग्रन्थसन्दभे इतिहास. । हे अपूर्वे पृण्यपापे । ४ द्वन्द. । ५ सभावग्येनातीन्द्रिय 
(नैन्द्रिये) प्रत्यक्षादिना व्यभिचार । 


(]) सिद्धि निष्पत्तिमिति यावत्‌ । (2) अ्रथश्नृतज्ञानमनुमानज्ञानवाडभ्यस्यमानमभ्याससात्मीभावे तदर्थसाक्षात्कारितया 
परां दशामासादयतीति सौगतमतमपाकतु काम क्वचिदभ्याससहर्लश णापि ज्ञानस्य विषयपरिच्छित्तो विषयातरपरिच्छित्ते- 
रनुपपत्तिरिति दाप्टॉीतिक मनसिक॒त्य तत्र दुष्टांतमांह। श्रुतज्ञान-परार्थानुमानरूपश्रुतमयिभावता | प्रतुमान--स्वार्थानु- 
मानरूपचितामग्रिभावता | साक्षात्कारितया-प्रत्यक्षौकरणुतया इत्यथं: । (3) यस । (4)ता। (5) अतीद्वि- 
यप्रत्यक्ष | ता । 




















२५६ ] प्रष्टसहसी [ कारिका ३-- 


'साधनस्य स्यथात्‌ । पुरुषविशेषस्थतत्सम्भावनायां 'संभाव्यव्यभिचारित्वमेवेति चेन्न, 
र्तस्थासिद्धत्वात, साधकाभावात्सव॑पुरुषाणां “त्रिविप्रकृशर्थसाक्षात्कारित्वानुपपत्ते रिति। 


[ श्रधुना मीमासकाभिमत सर्वज्ञाभावस्य मीमासां कुव॑ति जनाचार्या: | ] 


श्तदेतत्सवेमपरीक्षिताभिधानं मीमांसकस्य । न हि सर्वज्ञस्थ निराकृते:' प्राक सुनि- 
दिचतासं मवत्साधकप्रमारात्व॑ सिद्ध येन पर: प्रत्यवतिध्ठेत । नापि बाधकासंमवात्परं' 
प्रत्यक्षादेरपि “विध्वासनिबन्धनमरित, 'तत्प्रकतेषि' सिद्ध । यदि तत्सत्तां न साधयेत्‌" 


यदि झाप कहें कि पुरुष विशेष में उस ग्रतीद्रिय प्रत्यक्ष की सभावना होने पर वह हेतु सभाव्य से 
व्यभिचारी ही है, यह कथन भी ठोक नही है क्योकि वह पुरुष विशेष श्रसिद्ध ही है। साधक प्रमाण का 
झ्रभाव होने से सभी पुरुष तीन प्रकार के (देश, काल और स्वभाव से) विप्रकृष्ट-दूरवर्ती अर्थ का साक्षा- 
त्कार कर नही सकते है। 

इस प्रकार मीमांसक ने अपना पूर्वपक्ष रखा है। 

[ भ्रब मीमांसकाभिमत सर्वेज्ञ के भ्रभाव के विषय में जनाचाय मीमासा करते हैं ] 

जन--आप सोसांसक का यह सभी कथन श्रपरोक्षित--भ्रविचारित ही है क्योंकि सर्वज्ञ क॑ निरा- 
करण के पहले “सुनिश्चितासंभवद्साधकप्रमाण'” सिद्ध नहों है कि जिससे श्राप मीमांसक हमारे प्रतिकूल 
कुछ बोल सकें प्र्थात्‌ श्राप हमारी प्रतिकूलता नहीं कर सकते हैं। “बाधक झसंभव है” इससे भिन्न- 
अन्‍य कोई भी संवादकत्वादि हेतु प्रत्यक्षादि प्रमाण में भो विश्वास निमित्तक नहीं है । 


बहू “बाधकासंभवत्व” प्रकृत--शर्वश्ञ में भी सिद्ध होता हुआ यदि उस सर्वज्ञ की सत्ता फो सिद्ध 
न कर सके, तब तो सर्थत्र भो-सत्यदर्शन श्लौर भ्रसत्यवर्शन में समान होने से उस “सुनिश्चितासंभवद्‌- 
बाधक प्रमाण क अभाव में दर्शन-प्रत्यक्ष, श्रद्शन--प्रत्यक्षाभास का उलंघन नहीं कर सकता क्योंकि 
कोई विश्वास नहीं है विश्रम के समान ।# 


सोमांसक--सर्वज्ञ के निराकरण के पहले “सुनिदिचतासभवत्साधकप्रमाण” सिद्ध नही होवे तो न 











१ प्रत्यक्षादिप्रमाण॒त्वादिति साघनस्य । २ तस्थ शअ्रतीन्द्रियप्रत्यक्षस्य | रे पुरुषविशेषरय । ४ अचञ्नाह स्याह्वादी । 
५ परो मीमांसक:प्रत्यवतिष्ठेत. (प्रतिकुलतामवनम्बेत) श्रपि तु नेत्यर्थं:। ६ प्न्यत्‌ सवादकत्वादिकम्‌ । ७ बाघका- 
सम्भवत्वम्‌ू । ८ सर्वज्ष । ६ सिद्ध सत्‌ । १० तहींति शेष: । 








(!) भा । (2) देशकालस्वभाव । (१) निराकृते सर्वेज्ञे अनिराकृते वा सुनिश्चितासंभवत्साधकप्रमाशत्व बतंते 
इति विकल्पाभिश्राय (4) ता। 5) सुनिश्िचितासभवद्बाधकमप्रमाणत्व । 


सर्वश्स्िद्धि प्रथम परिज्छेद [२५७ 


'सर्वत्राष्यविशेषात्तरभमावे' दर्शन नादर्शनमतिशेतेष्नाश्वासादिशञ्र मवत्‌ । * 'स्यान्मतं 
“मा सिधत्सवेज्ञस्थ निराकरणात्पूर्व सुनिश्चितासंभवत्साधकप्रमाणत्व” *स्वप्रत्यक्षस्थ सर्व- 
ज्ञान्तरप्रत्यक्षस्य च 'तत्साधकस्य संभवात्‌, परोपदेशलिड्भाक्षानपेक्षा5वितथाउशे पषसुक्ष्माद्मर्थ - 
प्रतिपादकतद्ववनविशेषात्मकलि ड्रजनितानुमानस्थ च 'तत्साधकस्य “सद्भावादना दिप्रव- 
चनविशेषस्य” च तदुद्द्योतितस्य तत्साधकत्वेन सिद्ध:। “निराकरणादुत्तरकालं तु सिद्ध- 
मेव” इति | 'तदपि स्वमनोरथमात्र , सवेजननिराकृतेरयोगात्‌ सवंधा बावधकाभावात्‌ । 


सही किन्तु आपका जो कहना है कि स्वप्रत्यक्ष-स्वय सर्वज्ञ का प्रत्यक्ष और सर्वज्ञातर प्रत्यक्ष-भिन्न सर्वज्ञ 
का प्रत्यक्ष ज्ञान उस सर्वज्ञ के साधक सभव है । परोपदेश हेतु और इंद्वियों की श्रपेक्षा से रहित अवितथ- 
सत्य, अशेष सूक्ष्मादि पदार्थ के प्रतिपादक, उनके वचन विशेषात्मक हेतु से उत्पन्न हुये अनुमान उस सर्वेज्ञ 
को सिद्ध करने वाले मोजूद है और उस सर्वेज्ञ से उद्योतित अनादि आगम विशेष भी सर्वज्ञ को सिद्ध 
करने वाला प्रसिद्ध है। इस प्रकार से स्वज्ञ की सिद्धि जो आपने को है उस सर्वज्ञ के निराकरण के श्रनं- 
तर उत्तर काल में वह्‌ हमारा “सुनिश्चितासभवद्साधक प्रमाणत्व” सिद्ध ही है जोकि अभाव प्रमाण रूप 
है । अर्थात्‌ मीमासक का कहना है कि श्राप जन जो सर्वज्ञ के अस्तित्व को प्रत्यक्ष, अनुमान और आगम 
से सिद्ध करते हो एव कहते हो कि मीमासक का “सुनिश्चितासभवत्‌्साधक प्रमाण उस सर्वेज्ञ के अस्तित्व 
का बाधक नही है सो बात सिद्ध नही है क्योंकि सर्वज्ञ के निराकरण के पहले हमारा सुनिश्चितासभवत्सा- 
धक प्रमाण भले ही सिद्ध न हो किन्तु सत्ता को ग्रहण करते वाले पाचो प्रमाणों के द्वारा उस सर्वज्ञ का 
निराकरण कर देने पर हमारा सुनिश्चितासभवत्साधक प्रमाण रूप हेतु सिद्ध ही हो जाता है। सुनिश्चित 
रूप से असभव है सर्वज्ञ को सिद्ध करने वाला प्रमाण जिसमें उसे 'सुनिश्वितास भवत्साधक प्रमाण” कहते 
है एवं सुनिश्चित रूप से श्रसभव है बाधक प्रमाण जिसमें उसे “सुनिश्चितासभवद्‌ बाधक प्रमाण” कहते 
हैं और सुनिश्चितासभवत्साधकप्रमाण-अभाव प्रमाण से हम सर्वज्ञ का अभाव कर देते है । 


जन--यह कथन भी स्वमनोरथ मात्र ही है क्योंकि सवंथ! वाधक का अभाव होने से सर्वज्ञ के 
विराकरण का अभाव ही है। 





१ दक्शने दर्शताभावे वा (सर्वेज्ञस्प) सत्यदशेने असत्यदर्शने चवा। रे अविशेषात्सवंत्रापि सुनिश्वतासभवदबाघक- 
प्रमारास्याभावे इत्यर्थ: ३ प्रत्यक्षमु । ४ मीमाँसकस्य । ४ सर्वेज्वाधथकस्य । ६ भ्रन्तरितदूरमिति । क्रियाविशेषण- 
भेतत्‌ । ७ स सर्वज्ञ: । ८ स सर्वज्ञ: । ६ सिद्धान्ती । 





() प्रत्यक्षामासं । (2). अँतिज्ञातवत्‌ । (3) कुत. । (4) सर्वेक्षस्थ । (5) अंतरितदूर । (6) सभवादनादि 
इति पा, | (7) अथ्थंरूपस्थ (8) स्वस्थ । 


२५८ | अष्टसहुस्री [ कारिका ३-- 


[ मीमांसको ब्रुते--अस्तित्वआ्राहकपचप्रमाण॑ सर्वज्ञों ८ ज्ञायते श्रतोष्मभावप्रमागेन सर्वक्षस्याभावो5स्ति 
किन्तु जैनाचार्या: श्रभावप्रमाणस्याभावं कृत्वा स्वज्ञ साधयन्ति ।] 
'सदुपलम्भकप्रमाणपञ्चकनिवृत्तिलक्षणं 'ज्ञापकानुपलम्भन! सर्वज्ञरय बाधकमिति 
चेन्न, 'तस्य 'स्वसम्बन्धिन: परचेतोवृत्तिविशेषादिना”* व्यभिचारात्‌, सर्वसम्बन्धिनोइसिद्ध- 
त्वात्‌ । तदुकतं तत्त्वाथेइ्लोकवात्तिके । 


४ 3स्वसम्बन्धि यदीदं 'स्याह्यभिजारि पयोनिधेः | शभ्रम्भ.कुम्भा दिसंख्यानं: 'सडिरज्ञायसमानकं:० ॥१।। 
सर्वेत्म्बन्धि तदबोद्ध, किड्िचद्बोधन " शकयते । सर्वबोधोस्ति चेत्कश्चित्तदबोद्धा कि निषिध्यते ॥२।। 


[मीमासक कहता है कि अस्तित्व को ग्रहरणा करने वाले पाचो ही प्रमाणो से सर्वज्ञ नही जाना जाता है प्रतएव 
झ्रभाव प्रमाण के द्वारा स्वज्ञ का शभ्रभाव करके सर्वेज्ञ का अस्तित्व सिद्ध करते है ।] 

सोमांसक -सत्ता को ग्रहण करने वाले पांच प्रमाणों का भ्भाव लक्षण, ज्ञापकानुपलब्धि रूप अ्रभाव 
प्रमाण सर्वज्ञ को बाधित करने वाला है। 


जन--ऐसा नही कह सकते है क्योकि हम आपसे ऐसा प्रश्न कर सकते है कि वह अभाव स्वसबधी 
है या सर्व सम्बन्धी ? स्वसबधी मानों तो परिचित के व्यापार विशेष श्रादि से व्यभिचार झाता है और 


सर्वे सबधी कहो तो असिद्ध है। उसी को तत्त्वार्थ इ्लोकवातिक में कहा है । 








“यदि अभाव प्रमाण स्क्‍सबधी है तो अल्पज्ञों के द्वारा समुद्र के विद्यमान जलकुभादि की सख्या 
से व्यभिचारी है। अर्थात्‌ समुद्र के पानी का घड़े आदि से मापने की सख्या का परिमाण तो हो सकता है 
किन्तु आपको तो यह ज्ञान नही है कि पूरे समुद्र में कितने घडे पानी है अ्रत. समुद्र के पानी में घड़ों की 
संख्या का परिमाण है कितु आपके पास उनका ज्ञापक प्रमाण नहीं है इस कारण झापका हेतु व्यभि- 
चारी है।॥१॥। 

यदि सर्व सवधि -:४।< कहो तो अत्पज्ञों के द्वारा उसे जानना शक्‍्य नही है यदि सभी को जानने 
वाला कोई ज्ञाता है तो वही सर्वेज्ञ है पुन: आप उस सर्वज्ञ का निषेध क्‍यों करते है ? भ्र्थात्‌ यदि आप 
कहे कि सभी ससारी जीवों के पास सर्वज्ञ को जानने वाला कोई प्रमाण नहीं है तब तो अल्पन्ञ मनुष्य 
यह बात कंसे जान सकेगा कि जेन, नैयायिक, वैशेषिक आदि किसी के पास सर्वेज्ञ को जानने वाला 





१ सदुपलम्भक सगम्राहकम्‌ । २ विद्यमानदर्शकप्रत्यक्षादिप्रमाणपञ्चकाभावस्वरूपमभावप्र मा रम्‌ । ३ सिद्धान्ती 
तदनुपलम्भनं स्वसम्बन्धि परसम्बन्धि वेति विकल्प्य क्रमेण दूषयति। स्वस्थाभावप्रमाणवादित: सम्बन्धि स्वसम्बन्धि | 
४ प्रक्तित्तव्यापारविशेषादिना व्यभिचारसम्भवात्‌। ४ तदेति शेष:। ६ विद्यमानै;। ७ किडज्चिज्शेन । ८५ 
प्रतीन्द्रियत्वात्‌ । 


के की ल्‍न्‍सर्वसंबंधि 4] 7“  हऐफहढईढक6कहटछकआआआसआ.ेआआसय.जए्/ड्डआपणथखणखण:णथ/थ/त्नम- 
() अ्रभावप्रमाणं । (2) तदुपलंभन स्वसंत्रधि: वा इति विकल्पद्य कृत्वा वृषयति । स्वसबधि--स्वस्या- 
भावप्रमाणवादिन: संबंधियज्ञापकपचक (प्रमाण ) तस्यानुपलभन तस्य । सर्वसम्बन्धि--सर्वजनस्थ ( 3) तदा । 


सर्वश्षसिद्धि | प्रथम परिच्छेद [ २५६ 


सर्वेक्षम्बन्धि सर्वशज्ञापकानुपलम्भनभ्‌ । न 'चक्कुराविभिषदमत्यक्षत्वाददृष्टयत्‌ू ॥३३॥ 
नानुमानावलिड्धत्वात्‌ 'क्यार्थ पत्युपमाग तिः:। *सर्वज्स्यान्यथा भावसादूइ्यानुपप त्तित: (४॥। 
सर्वप्रमातृसम्बन्धिप्रत्यक्षादनिवारणात्‌ । केबलागमगम्यं च कथ्य मौमांसकस्य तत्‌र ॥५॥ 
कार्य चोदनाज्ञानं प्रमाण यस्य  सम्मतम्‌ । तस्थ “स्वरूपसत्तायां “तन्‍्ने वातिप्रसद्भुत:” ॥६॥ 











प्रमाण नही है और यदि जानेगा तब तो सर्वप्राणियों को जानने से वही तो सर्वश सिद्ध हो जावेगा पुनः 
श्राप सर्वज्ञ का निषेध भी कैसे कर सकेंगे ? ॥२॥ 


दूसरी बात यह है कि सर्व सम्बंधि सर्वज्ञ के ज्ञाफानुपलभ-अभाव प्रमाण को चक्षु आदि इन्द्रियों 
के द्वारा जानना शक्‍्य नही है क्योकि वह अतीद्रिय अदुष्ट के समान है। श्रर्थात्‌ जसे पुण्य-पाप श्रादि 
इन्द्रिय से नही दिखते है वैसे ही वह ज्ञापकानुपलंभ नही दिखता है ॥।३॥। 

अनुमान से भी सर्वेज्ञ के अ्रभाव का ज्ञान नही है क्योंकि सर्वज्ञ अ्रत्यत परोक्ष है श्रतः उसके ज्ञापक 
हेतु का अभाव है एव उस सर्वेज्ञ के अ्रभाव के साथ अन्यथाभाव और सादृश्य का अभाव होने से अर्था- 
पत्ति और उपमान प्रमाण से भी सर्वज्ञ के श्रभाव का ज्ञान नही हो सकता है ॥४।। 


सर्वज्ञ के अभाव को सिद्ध करने वाले उस “ज्ञापकानुपलभन” हेतु के जानने में सम्पूर्ण प्रमाता- 
ज्ञाता सम्बन्धी प्रत्यक्ष, अनुमान, श्रर्थापत्ति और उपभान प्रमाणों का निवारण हो जाने से तो मीमासकों 
के यहाँ केवल आगम से उस सर्वज्ञ के भ्रभाव का जानना कंसे सिद्ध हो सकेगा ? ॥५॥ 


क्योकि जो मीमाँसक वेदवाक्यों के अर्थ को कार्य--कर्मकाड के प्रतिपादक अर्थ में प्रमाण मानते 
है वे ही उन वेदवाक्यों को स्वरूप की सत्तारूप-परमत्रह्म को कहने वाले श्रथ में प्रमाण नही मानते हैं 
झोर यदि मानेगे तो अतिप्रसग दोष आ जावेगा अर्थात्‌ “अ्रनश्नाई पुरुष:” अन्न से पुरुष पेदा होता है ऐसे 
बेदवाक्यों को भी प्रमाण मानना पड़ेगा। तथा च चार्वाक मत का प्रसंग झा जावेगा अतः कर्मकाड के 
प्रतिपादक वाक्‍्यो को ही मीमासक प्रमाण मानते हैं किन्तु ज्ञापकानुपलभन के सिद्ध करने वाले बेद- 


वाक्‍यों को वे प्रमाण नही मानते है श्रतः आगम से भी ज्ञापकानुपलभन की सिद्धि नही हुई कि जिससे 
स्वज्ञ के श्रभाव को सिद्ध किया जा सके ॥६॥ 

१ भ्रत्यन्तपरोक्षत्वेन सर्वश्षस्थ ज्ञापकलिड्भाभाव: ।२ सर्वस्यानन्यथाभावसाहश्यानुपपत्तित इति वा पाठ: । हे सर्वेज्ञज्ञा 
पकानुपलम्भनम्‌ ॥ ४ मीमासकस्य । ५ स्वरूपदब्देन स्वज्ञ.। ६ सर्वज्ज्ञापकानुपलम्भनम्‌ । ७ आपः पविश्रमित्यादे- 


रपि प्रामाण्यप्रसजुग॒त्‌ । 





() प्तीद्रियत्वात्‌ । (2) भा द्वि । (3) श्रन्यधा--स सर्ववित्‌ स लोकवित्‌ हिरण्यगर्भ: सर्वज्ञः इत्यादेरपि स्व॒रूपे 
प्रामाण्यं स्थात्‌ । 


२६० ] भ्रष्टलडली [ कारिका ३-- 


'तजज्ञापकोपलस्मस्याभावोउभावप्रमाणत: । साध्यते चेन्न तस्थापि स्सर्वत्राप्यप्रवुत्तित:! ॥॥७॥। 
गृही(था ःवस्तुसद्भाव स्मृसवा तत्प्रतियोगिनम्‌ ?। मानस नास्तिताज्ञानं येषामक्षानपेक्षया ।।८॥। 
तेषामशेषनुज्ञाने* स्मृतेर श्तज्ज्ञापके क्षणे। जायेत नास्तिताशानं मानसं तंत्र नान्यथा ॥।€।। 
न चाशेषनरशान सकृत्साक्षादुपेयतेर । न ऋरश्ादन्य सन्‍्तानप्रत्यक्षस्वालभीष्टितः ॥१०॥। 


सर्वज्ञ को बतलाने वाले प्रमाण की उपलब्धि का अभाव प्रमाण से यदि आप अ्रभाव सिद्ध करते 
हैं तो यह ठीक नही है क्योकि वह श्रभाव प्रमाण भी सतवंत्र प्रवृत्ति नही कर सकता है। अर्थात्‌ सभी 
पुरुषसबधि सर्वज्ञ के अभाव को जानने में वह अभाव प्रमाण समर्थ नही हो सकता है ॥॥७॥। 
झ्राप मीमासकों के यहां ही अभाव प्रमाण का ऐसा लक्षण किया है कि वस्तु के सदभाव को ग्रहण 
करके श्र जिसका श्रभाव सिद्ध किया है उसके प्रतियोगी का स्मरण करके एवं बहिरंग इन्द्रियो की 
झपेक्षा न करके केवल मन में 'नही है' यह ज्ञान होता है वह झ्रभाव प्रमाण है | अर्थात्‌ जैसे भूतल में घट 
का अभाव जाना जाता है। इस समय भूतल का चक्षु से या स्पर्शन इ द्विय से प्रत्यक्ष है ही और पहले देखे 
हुये घट का स्मरण है ऐसी दशा में मन इ द्विय से घटाभाव' का ज्ञान हुआ ॥| ८ ॥। 
पुनः उन मनुष्यों को अशेष मनुष्यों का ज्ञान हो जाने पर तथा सर्वेज्ञ ज्ञापक के काल का स्मरण हो 
जाने पर मन में 'सर्वज्ञ नही है' यह ज्ञान उत्पन्न हो सकता है अन्यथा नही हो सकता है। अर्थात्‌ हम 
जैनों के यहा और नेयायिको के यहा तो ग्रभाव का ज्ञान प्रत्यक्ष अनुमान आदि प्रमाणों से हो जाता है कितु 
मीमाँसक लोग अभाव के जानने में निषेध करने योग्य पदार्थ का स्मरण और निषेध की आधारभूत वस्तु 
का प्रत्यक्ष करना या दूसरे प्रमाणों से निर्णीत कर लेना आवश्यक मानते हैं। अतः उन मीमांसको को 
स्वेज्ञ ज्ञापक प्रमाणों का अभाव रूप नास्तित्व मन और इ द्वियों के हारा तभी ज्ञात हो सकेगा जब कि 
वहां के आधारभूत संपूर्ण मनुष्यों का ज्ञान किया जावे और उस समय सर्वज्ञ ज्ञापक प्रमाणों का स्मरण 
किया जावे इसके सिवा अन्य प्रकार से सर्वज्ञ ज्ञापक प्रमाणी की नास्तिता का ज्ञान किसी भी प्रकार से 
नही कर सकंगे ६ ॥ 
और किसी को भी एक साथ सभी मनुष्यों का ज्ञान हो नहीं सकता है तथा क्रम से भी नहीं हो 
सकता है क्योकि अन्य पुरुष के मनोव्यापारादि का प्रत्यक्ष होना किसी को इष्ट नहीं है एवं शक्‍य भी 
नही है। अर्थात्‌ अभाव प्रमाण की उत्पत्ति में आधारभूत सभी मनुष्यों का ज्ञान होना आवश्यक है ऐसी 
_ आपकी मान्यता है कितु यह बात शकय नही है ॥१०॥। 








१ प्रभाकर निराकृत्य भट्ट निराकु्वन्ताह तज्ज्ञाफेति । २ सर्वपुरुषसस्बन्धिनि ज्ञापकानुपलम्मने ३ संति । ४ सर्व- 
शज्ञापके काले । ५ घटते । ६ भ्रन्यपुरुषमनोव्यापारादिप्रत्यक्षत्वानिष्टे: । 


() सर्वजनसबंबग्राहकप्रमाणाभावे । ता बहु. । (2) घटबव्यतिरिक्त भूतलं । (3) घट । (4) लक्ष्ये योजयति । 
(5) युगपत्‌ । 


सर्वेक्षसिद्धि ) प्रथम पररि्लेद [ २६१ 


यदा च क्वचिदेकत्र! भवेशज्लास्तिताशति:ः। नेवाब्यत्रः तदा श्धास्ति क्वेब' सथंत्र' नास्तिता ॥११॥ 
'प्रमाणान्तरतोष्येषां। न सर्वपुरुषप्रहः । "तल्लिड्भादेरसिद्धत्वात्‌ ?सहोदीरितदृषणात्‌्* ॥१२॥ 
>तज्ज्ञापकोपलम्भोपि सिद्ध: पूर्व न जातुचित्‌ । ध्यस्यथ स्मृतौ प्रजायेत नास्तिताशञानमाञउजसम्‌4 ॥१३॥ 
'परोपग्तः लिद्ध: स' चेन्नास्तीति साथ्यते । '*व्यघातस्तत्प्रमाणत्थेन्योन्यः लिद्धो न ध्ोडन्यथा ॥ १४॥ 


श्रौर जब किसी एक मनुष्य में भी “सर्वज्ञ नही है” ऐसा “नास्तिता का ज्ञान हो जावेगा तब भ्न्य 
मनुष्य में वह नास्तिता का ज्ञान तो है नही पुनः स्वेत्र सर्वेज्ञ नही है ऐसा नास्तिता का ज्ञान 'कंसे हो सकता 
है ? श्र्थात्‌ आप जब क्रम-क्रम से सबको जानेंगे तभी तो सर्वज्ञ का अभाव सिद्ध करेगे और क्रम-क्रम से 
सभी मनुष्यो को जानना तो तीन काल में भी शक्‍य नही है ॥११॥ 

आप मीमासकों के यहां सर्वेज्ञ के ज्ञापफ-बतलाने वाले प्रमाण के भ्रभाव के आधारभूत सपूर्ण पुरुषों 
का ग्रहण अ्रन्य अनुमान, भ्र्थापत्ति आदि प्रमाणों से भी नही हो सकता है क्योकि उनके अविनाभाव, सादृश्य 
श्रादि गुणो को रखने वाले हेतु आदिक सिद्ध नही है। अनेक पुरुषों को क्रम से जानने में जो दूषण आते हैं 
वे ही दोष उन पुरुषों को जानने में जो हेतु या सादुश्य दिये जावेगे उनमें भी साथ साथ ही आवेगे श्रर्थात्‌ 
अनेक पुरुषों के साथ व्याप्ति को रखने वाला कोई निर्दोष हेतु आपके पास नही है और न सादृश्य आदि 
ही है ॥१२॥ 

उस सर्वेज्ञ को बताने वाले की उपलब्धि भी पूर्व में कदाचित्‌ सिद्ध नही है। जिस ज्ञापकोपलभ की 
स्मृति होने पर वास्तव में नास्तिता का ज्ञान हो सके । भ्रर्थात्‌ श्रापके यहाँ श्रभाव प्रमाण की उत्पत्ति 
में प्रतियोगी का स्मरण भी कारण है ओर पूर्व में जाने हुये सर्वज्ञ के ज्ञापक प्रमाण का स्मरण हो सकता 
है परन्तु आपको तो सर्ज्ञ ज्ञापक प्रमाण का स्मरण नही है ॥१३॥ 

यदि हम जैनादि की स्वीकृति से वह सर्वज्ञ ज्ञापक प्रमाण-सर्वज्ञ को बतलाने वाला प्रमाण सिद्ध है 
पुनः “नास्ति” इस प्रकार से सिद्ध किया जाता है, तब तो व्याघात-परस्पर विरुद्ध दोष हो जाता है। 
यदि श्राप पर की स्वीकृति को प्रमाण मानते हो तो वादी और प्रतिवादी दोनों को ही वह सिद्ध है यदि 
कही वह अ्रप्रमाण है तो दोनों के यहां सिद्ध नही है। अर्थात्‌ आप यदि हम सर्वेज्ञवादी मत को प्रमाण 
मानते हैं तब तो सर्वज्ष को सिद्ध करने वाले प्रमाणो का अभाव नहीं कर सकंगे और यदि सर्वज्ञ के अभाव 
को सिद्ध करते हो तो हमारी स्वीकृति तुम्हे प्रमाण नही रही, मतलब तुम हमारी अ्प्रमाणीक स्वीकृति से 


अज>>> ० >तन्‍बम 


१ नरें । २ सर्वक्ञतास्तितानिश्चिति: । हे मरे । ४ नास्तितागति.। ५ अनुमातादिना। ६ मीमासकानाम्‌ 
७ झनुमाने लि ड्भस्प, उयमाने साइदयस्थ, अ्र्वापत्तों त्वस्थथाभावस्थ चाभावादित्यर्थ:। ८ स्वेसतम्बन्धि तद्बोद्ध किडिच- 
दोधेर्न शक्‍्यते दत्यादिना पूर्व भेव नास्तितासिद्धी प्रयुक्त तत्र तत्र प्रत्येका्रमाणे दषणस्पोक्‍तत्वातू। ६ तज्ञ्ञापकोपलम्भस्य 
स्मृतौ सत्याम्‌ । १० जैनाड्युपगमत. । ११ सर्वज्न. । १२ कर्थ व्याघातस्तथाहि ।--तस्य परोपगमस्य प्रमाणत्वेन्योन्य परस्पर 
(वादिप्रतिवादिनो,) स सिद्ध: । प्रन्यथा (तदप्रमाणत्वे) भ्रन्योन्य परस्परमुभयोरेव न सिद्ध इति । 


() नरे। (2) युगपतु। (3) मीमांसकानामसिद्ध एवं। (4) पारमाधिक (5) विधिप्रतिषेधयों:। 


२६२ ) भष्टसहली [ करिंका ३-- 


हमारा खंडन कैसे करोगे इसमें तो तुम्हारे यहां “बदतोव्याघात” नाम का दोष आ जाता है ॥१४॥ 

विशेषार्थ--मीमांसक का कहना है कि प्रत्यक्ष, श्रनुमान, आगम, उपमान और भ्रर्थापत्ति रूप पाँचों 
ही प्रमाणों से सर्वज्ञ का ग्रस्तित्व' सिद्ध नही होता है, अतएव' अतिम छठे अ्रभाव प्रमाण के द्वारा सर्वज्ञ का 
अ्रभाव ही सिद्ध है इस भ्रभाव प्रमाण का दूसरा नाम है “ज्ञापकानुपलंभन” मतलब बतलाने वाले प्रमाण 
का उपलब्ध न होना । 

मीमां तक के इस कथन पर जैनाचार्य प्रइन करते है कि सववज्ञ के अस्तित्व को बतलाने वाला प्रमाण 
केबल आपको ही नहीं है या सभी जीवो के पास सर्वेज्ञ को बतलाने वाला प्रमाण नहीं है ? यदि प्रथम पक्ष 
लेवो तब तो समुद्र के पूरे पानो में घड़ो की संख्या का परिमाण तो है कितु आप के पास उनका ज्ञापक 
प्रमाण नहीं है अतः आ्रापका हेतु व्यभिचा री हो गया । यदि आप दूसरा पक्ष लेवें कि सभी संसार के जीवों 
के पास सर्वज्ञ को बताने वाला कोई प्रमाण नही है तब तो हम और आप जैसे अल्पन्न जनो द्वारा यह बात 
जानना ही शक्‍य नही है कि सभी जीवो के पास सर्वज्ञ को बताने वाला कोई प्रमाण नही है और यदि 
आप किसी जीव को भी ऐसा सभी को जानने वाला मानते हो कि इन सभी के पास सर्वज्ञ ज्ञापक प्रमाण 
नही हैं तब तो सब को जानने वाले सर्वेज्ञ का आप निषेध भी क॑से कर सकते हो ? 

यदि आप मौमासक यह कहे कि “षड्मिः प्रमाण सर्वज्ञों न वार्यत इति चायुक्त ” प्रत्यक्षादि छहों 
प्रमाणो से सम्पूर्ण पदार्थों को जानने वाले सर्वज्ञ का हम निषंध नही करते है । अनुमान या अपौरुषेय वेद 
रूप आगम से अनेक विद्वान, परोक्ष रूप से सपूर्ण पदार्थों को जान लेते हैं यह कोई कठिन बात नही है कितु 
“एक प्रतीद्विय प्रत्यक्ष के द्वारा युगपत्‌ सपूर्ण जगत्‌ को जानने वाला कोई सर्वज्ञ हैँ” इस वात का ही हम 
निषेध करते है । मतलब पुण्य, पाप श्रादि श्रतींद्रिय पदार्थों का ज्ञान वेद से ही होता हैं न कि प्रत्यक्ष 
ज्ञान से । 

इस कथन पर भी जेनाचार्य कहते है कि “अतीद्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान से कोई भी मनुष्य झती द्विय पदार्थों 
को नही जानता हैँ यह बात भी आप इब्।िय प्रत्यक्ष कं द्वारा नही जान सकते है यदि जानेगे तब तो आप 
ही सर्वज्ञ बन जावेंगे । इसी प्रकार से सर्वज्ञ के अभाव को कहने वाला यह अभाव प्रमाण झनमान के द्वारा 
भी नही जाना जा सकता है तथेव उपमान और भ्रर्थापत्ति से भी यह ज्ञापकानुपलभन हेतु जाना नही जा 
सकता है एवं श्राप मीमासक ने कर्मकाड के प्रतिपादक वेदवाक्यों को ही प्रमाण माना है, कितु स्ंज्ञाभाव 
के साधने में समर्थ श्रभाव प्रमाण को सिद्ध करने वाले वेदवाक्‍्यों को प्रमाण नही माना है श्रत: श्रागम 
से भी ज्ञापकानुपलभ हेतु सिद्ध नही हो सकता हूँ यदि आप सर्वज्ञ को बतलाने वाले प्रमाणो के अभाव को 
प्रभाव प्रमाण से कहो तो भी ठीक नही हैँ क्योकि आपके द्वारा मान्य श्रभाव प्रमाण की भी सभी जगह 
प्रवृत्ति नहीं हो सकती है । श्रर्थात्‌ सर्वेश्ञाभाव' के झ्राधारभूत शुद्ध भूतल के सदभाव को जान करके 
झोर जिसका प्रभाव सिद्ध किया गया है उस सर्मगज्ञ का स्मरण करके बहिरग इद्रियों की श्रपेक्षा से 

रहित जो मन में “यहां सर्गज्ञ नही है” यह ज्ञान होता है वह प्रभाव प्रमाण हे जेसे पहले कभी किसी 


वेनयिक मत में परस्पर विरोध ] प्रथम परिच्छेद [२६३ 


मंदिर में सर्वज्ञ को देखा था पुन: कुछ दिन बाद गये तो वहा मदिर खाली दिखा तब पूछ में देखे हुये सवश 
का स्मरण हुआ और मन में ज्ञान हुआ कि “यहा सर्जज्ञ नही है” इसे आ्लभाव प्रमाण कहते हैं। श्राप 
मीमांसक की श्रभाव प्रमाण की इस व्याख्या से तो बडी झआफत आ जाती है क्योंकि पूर्ग में देखे गये, जाने 
गये का ही वतंमान में स्मरण हो सकता हे बिना जाने पदार्थ का स्मरण ही असभव हूँ । 


दूसरी तरह से यह भी प्रश्न होता है कि “सभी जीवों के पास सर्वज्ञ को बतलाने वाले प्रमाणों का 
झभाव है” इस बात को जानने के लिए श्राप सभी जीवों को एक साथ ही एक समय में जान लेते हो या 
क्रम से एक-एक को जानते हो ? क्रम-क्रम से अन्य सभी जीवात्माओ को जान लेना श्रापको इष्ट नहीं 
है क्योकि क्रम-क्रम से जानने में तो अनत काल निकल जावेगा कारण जीवराशि तो श्रनतानत है । 


यदि श्राप कहे कि इन्द्रिय प्रत्यक्ष से हम क्रम-क्रम से सभी जीवों को नही जानेंगे कि इनके पास 
सर्वेज्ञ ज्ञापषक कोई प्रमाण नही है किन्तु अनुमान श्रादि से जल्दी से जान लेंगे तो प्राचार्य कहते है कि 
सपूर्ण जीवो के पास सर्वज्ञ ज्ञापक प्रमाण नही है इस बात को बताने के लिये पग्नुमान, झ्रागम, उपमान 
आदि प्रवृत्त नही हो सकंगे क्योकि श्रविनाभावी हेतु सादृश्य श्रादि का अभावपूवंवत्‌ ही है । 


यदि दूसरा पक्ष लेवो कि एक साथ ही हम सभी जीवों को जान लेगे कि “इन सभी के पास सर्वज्ञ 
का ज्ञापक कोई प्रमाण नही है” तब तो आप ही सभी को युगपत्‌ जान लेने से सर्वज्ञ हो जावेगे। निष्कर्ष 
यद है कि मीमासक अभाव ' प्रमाण से सर्वेज्ञ का अभाव करना चाहता था किन्तु जनाचार्य ने इस अ्रभाव 
प्रमाण का ही अभाव करके सर्वज्ञ के सदृभाव को सिद्ध कर दिया है। मीमासक ने पुन: एक बात कही है 
कि ग्राप जैनादि सर्वेज्ञ को बताने वाले प्रमाणों को मानते है थोड़ी देर के लिए हम उनको लेकर कल्पना 
से मान लेगे पुनः अभाव प्रमाण से ज्ञापक प्रमाणो की उपलब्धि का अभाव' सिद्ध कर देगे। 


इस पर जैन कहते हैं कि हम लोगो ने जो सर्वज्ञ के ज्ञापक प्रमाणो को माना है उन्हें लेकर पुनः 
तुम उनका अ्रभाव करना चाहते हो तो पहले यह बताओ कि आप हमारे द्वारा मान्य सवज्ञ ज्ञापक प्रमाणों 
को सच्चे मानते हो या नही ? यदि सच्चे मानते हो तो आप उन प्रमाणो का ग्रभाव नही कर सकोगे। 
अर्थात्‌ सर्वज्ञवादी के मत को प्रमाण मानने पर झाप ज्ञापकोपलभ का अभाव नही कर सकते हैं यदि 
ज्ञापकोपलभन का अभाव सिद्ध करते हो तो सर्वज्ञवादी के ज्ञापक प्रमाणो को आप प्रमाणीक नही मानते 
हो भौर यदि आप सर्वेजश्ञवादी के मन्तव्य को प्रमाण नही मानते हो तब तो संपूर्ण आत्माओों का ज्ञान और 
ज्ञापकोपलंभन रूप सामग्री के न होने से आपके उस अभाव प्रमाण की उत्पत्ति नहीं हो सकेगी। “सेयमु- 


भयत: पाशारज्जु.” रस्सी में दोनों तरफ फांसे हैं इस न्याय से आप मीमासक को दोनों ही तरफ से सर्वज्ञ 
मानना पड़ता है। सर्वज्ञ का अभाव यदि अ्रभाव प्रमाण से करते है तो भी मानना पड़ता है और यदि 


सर्वज्ञ का अभाव न करे तब तो वह स्वय सिद्ध ही है । 


२६४ | प्रष्टसहुस्री [ क्वारिका ३७-- 


नम्वेब सर्वंथंकान्तः परोपगसतः कथम्‌ । सिद्धो निषिध्यते ज॑ंनेरिति चोदधं न धोमताम ॥१५॥ 

प्रतीतिषनन्‍्तघर्मात्मन्यर्ष_ स्वथमबाधिते । को दोषः 'सुनयस्तत्रेकान्तोपप्लबसाधने! ।॥१६।। 

रहनेकान्ते हि विज्ञानमिकान्तानुपलम्भनम्‌ । तद्दिधिस्तश्चिषेषक्च2 मतो '्नेबान्यया गतिः ॥॥१७।॥। 

श्नेंब॑ सर्वत्र सर्वकशज्ञापकानुपदर्शनस्‌ । सिद्ध >लहृहांनारोषो' येन तत्र निषिध्यतें ।|१८॥ इति । 

यदि आप कहें कि इस प्रकार से “सर्वथैकांत” भी पर की स्वीकृति से ही तो सिद्ध है पुनः उत्तका 
निषेध भी आप जंनी क्‍यों करते है श्रापका ऐसा प्रदन करना ठीक नही है । अर्थात्‌ साख्य, बौद्ध आदि के 
एकांत मंतव्य को आप जंन प्रमाण नही मानते है पुन. पर की स्वीकृति से ही तो उस एकांत का निषेध 
कैसे करेंगे ? ॥१५॥। 

इस पर जैनाचार्य कहते है कि हमारे यहा अनंत्त धर्मात्मक, स्वयं भ्रवाधित पदार्थ का अनुभव होने 
पर सुनयों के ह्वारा एकात का अभाव सिद्ध करने में क्या दोष है ? अर्थात्‌ जीव, पुदूगल श्रादि सभी 
पदार्थ अनंतधर्मात्मकः अपने आप प्रमाण से सिद्ध है पुनः श्रेष्ठ प्रमाण नय की प्रक्रिया एवं सप्तभंगी से 
उनको जान लेने से एकांत का अभाव' स्वय सिद्ध हो जाता है। जैसे तीव्र आतप से सतप्त पुरुष को छाया 
में भी स्फूलिग दीखते हैं कितु उनका निषेध कर दिया जाता है क्योंकि शुद्ध छाया का प्रत्यक्ष होना ही 
दृष्टि दोष से हुए भ्रनेक असत्‌ धर्मों का निषेध करना है । वास्तव में वहां निषेध कुछ नहीं केक्‍ल शुद्ध 
छाया का विधान है बैसे ही मिथ्या कल्पित एकांत का निषेध समभना ॥| १६॥ 

अनेकात में एकात की उपलब्धि न होना रूप विज्ञान है बही अनेकात की विधि शक्लौर एकात का 
निषेध है भ्रन्य प्रकार से एकांत के अभाव का ज्ञान नही है। अर्थात्‌ श्रनेक धर्मों का विधान ही एकात का 
निषंध है हमारे यहां एकात के अभाव को सर्वंथा तुच्छाभाव रूप नही माना है प्रत्युत भावातर रूप अने- 
कात का होना ही माना है ॥१७॥ 

इस प्रकार से सर्वत्र सर्वज्ञ के ज्ञापक प्रमाण का अभाव सिद्ध नही है जिससे कि उस सर्ज्ञ के 
दर्शन की भ्राति का वहा निषेध किया जा सके । अर्थात्‌ जैसे हम सभी लोगो को सभी वस्तुओं में झनेकात 
की उपलब्धि रूप एकातों का नही दीखना सिद्ध है। यदि किसी को भ्रम वश एकात की कल्पना हो भी 
जाती है तो उसका खण्डन कर दिया जाता है । इसी प्रकार से सभी पुरुषो को सर्वज्ञ ज्ञापक प्रमाणों का 
नहीं दीखना सिद्ध नहीं है कि जिससे श्राप उनका निषेध कर सके ग्र्थात्‌ आप सर्वज्ञ ज्ञापक प्रमाण का 
निषेध नही कर सकते है ॥१८॥ 

बविशेषायं--मीमासक का कहना है कि जैसे अभाव प्रमाण से सर्वज्ञ का अभाव करने में झपने भ्रतिम 
दोष दिखाया है वैसे तो आप भी दोषी है, देखो ! आप जेन सभी वस्तु को अनेकांत रूप मानते हो। 

















१ सुयुक्तिभि: । २ गृहीत्वा वस्तुसद्भावमित्यादिप्रक्रिया जेनेधु नास्ति ततदचास्माक न किड्चिह८शमित्य हार कास्ते 
इति । ३ गृद्दीत्वा वस्तुसद्भावमित्यादिप्रकारेणश । ४ अनेकान्ते हीत्यादिप्रकारेणाव॒ अनुपलम्भनं स्थावित्युक्तो सिद्धान्त्याह 
नैवमिति । ५ भ्रान्ति' । 


(।) एकांतोपप्लवबाधने इति पा. । श्रभाव (2) एवं । (3) सर्वशदर्शनसद्भाव । हर 





सर्वज्ञ सिद्धि ! प्रथम परिच्छेद [२६५ 


प्रापका कहना है कि कोई भी वस्तु सर्वंथा नित्य या सर्वंथा क्षणिक भ्रादि रूप है हो नहीं जेसा कि बौद्ध 
साख्यादि मानते है इस प्रकार से जब आप एकातो का सर्वथा ही अभाव मानते हो पुनः उन एकांतों 
का खण्डन भी कंसे करते हो ? क्योंकि एकातो को माने बिना आप उनका निषंध भी नहीं कर सकेंगे । 
झ्रापके सिद्धातानुसार तो जिस वस्तु की विधि है- अस्तित्व है उसी का ही निषेध हो सकता है । 

इस पर जनाचार्य कहते है कि हम स्याद्वादियों ने सर्वथा एकातों के निषेध से ही अनेकांत की 
सिद्धि नही मानी है कि जिससे सर्वथा नास्ति रूप और निषेध करने योग्य एकातों का निषेध न किया 
जा सके । श्रर्थात्‌ ऐेसी बात नही है जो वस्तु सर्वथा है ही नही, उसके नि्षध करने या विधि करने का 
किसी प्रमाता के पास अ्रवसर ही नही है | हमारे यहा सर्वेज्ञ भगवान्‌ के द्वारा कथित सभी वस्तुये अ्रनत 
धर्मात्मक ही है यह वात अवाधित रूप से सिद्ध है। ऐसी अवस्था में प्रमाण, नयों की प्रक्रिया को जानने 
वाले बिद्वान्‌ जन सर्वथा एकात को दूपित कर देते है इसमे कोई बाधा ही नही आती है। किसी ने कहा 
कि “मैं सदा सत्य बोलता हूं और भूठ बोलने का मुझे त्याग है तो इसमें क्या बाधा आई ? हमने कहा 
कि सभी वस्तु अ्रनेकात स्वरूप है क्योंकि एकात मान्यता में अनेक दोष' आते है तो इस बात में कुछ भी 
बाघ; नही झाती है । 

दूसरी बात यह भी है कि मिथ्यात्व कर्म के उदय से होने वाली सर्वधा एकात रूप गलत धार- 
णाये भी कथचित्‌ विद्यमान अवस्था को लिये हुये है वे सभी एकॉत धारणाये अपने-प्रपने स्वरूप से विद्य- 
मान होने से सत्‌ रूप ही है अत उन मिथ्या थारणाओ का निपेध करना ही तो एकात का निषेध है 
क्योंकि जैन सिद्धात में तयायिको के द्वारा मान्य तुच्छाभाव को तो स्वीकार नहीं किया गया है। अतएव 
एकातो के न दीखने से सर्वंथा एकातों का अभाव है ऐसा हम नहीं मानते है प्रत्युत वस्तुभूत भ्रवत 
धर्मात्मक अनकात का ज्ञान हो जाना एकातों का अभाव है । 

हमारे यहाँ अनेक धर्मो का जो विधान है वही एकातों का निषेध है । नैयायिक या मीमासको के 
समान अन्य प्रकार से अभाव का ज्ञान होना हम नही मानते है । देखिये ! जेसे सब वस्तुओं में अनेकांत 
की उपलब्धि होने से एकातों का नही दीखना हमे सिद्ध है। पुन. यदि किसी को भ्रमवश एकांत की 
कल्पना भी हो जाती है तो वह्‌ खडित कर दी जाती है उसी प्रकार से सभी पुरुषों में सर्वज्ञ के बतलाने 
वाले प्रमाणो का न दीखना आपको सिद्ध नही है जिससे कि वहा सभी में आप सर्वेज्ञ का वस्तुतः निषेध 
कर सकं। झ्रर्थात्‌ यदि आप इस प्रकार से निषेध करंगे तो पूर्ववत्‌ सभी दोप पुनः आपके ऊपर लागू हो 
जावगे । इसी विषय पर इलोकवातिकालकार मे स्वय श्री विद्यानद महोदय ने बहुत हो विस्तृत प्रकाश 
डाला है। जैसे कि-- 

“आसन्‌ सति भविष्यति बोद्धारों विश्वदृश्वन: । 
मदन्येष्पीति निर्णीतियंथा सर्वज्ञवादिन: ॥३२॥। 


किचिज्ज़्स्यापि तद्वन्मे तेनवेति विनिश्चय । 
इत्ययुक्तमशेषज्ञ-साधनोपाय-संभवात्‌ ॥३३॥। 


२६६ ] अधष्टसहजी [ कारिका ३--- 


[ सर्वश्वस्थ साधक निर्दोषप्रमाणमस्ति । ] 
तदेवमसिद्ध ज्ञापकानुपलम्भनं सर्वज़्ग्य न बाधकमिति सिद्ध सुनिश्चितासंभवद्बाधक- 
प्रमाणत्वमेव 'साधकम्‌ । तथा हि। अस्ति सर्वेज्ञ: सुनिव्चितासम्भवद्वाधकप्रमाणत्वात्पत्य- 
क्षादिवत्‌ । प्रत्यक्षादेस्तावद्वि श्वासनिबन्धनं बाधकासंभव एवं सुनिश्चितः:। न ततोघ्परं 
संवादकत्वं प्रवृत्तिसामथ्यंमदुष्टकारणजन्यत्वं वा, शतस्य '"तत्रावश्यं भावादिति। प्रत्यक्षादि- 
प्रमाणामुदाहरणं, वादिप्रतिवादिनोः प्रसिद्धत्वात्‌ 'साध्यसाधनधर्माविकलत्वात्‌ । सुनिशिचि- 
यथाहमनुमानादे. सर्वेज्ञ वेश्मि तत्त्वत. । 
तथान्येषपि नरा: सन्तस्तद्बोद्धारो निरकुशा ॥ ३४॥ 

प्रथं- सपूर्ण पदार्थों को प्रत्यक्ष जानने वाले जो सर्वज्ञ है उनको जानने वाले मुभसे अतिरिक्त 
दूसरे पुरुष पहले यहां हो चुके हैं, इस समय भी प्रन्य क्षेत्रों में स्वज्ञ को प्रत्यक्ष देखने वाले पुरुष और 
यहाँ पर भी झआगम, अनुमान से सर्वेज्ञ को जानने वाले पुरुष विद्यमान हैं और भविष्य में भी होते रहेगे। 
इस प्रकार का निर्णय ज॑ंसे सर्वज्ञवादी को है उसी प्रकार से मुझ मीमांसक को भी यह निश्चय है कि 
भूतकाल में भी सभी जन अल्पज्ञ थे, श्रभी है और भविष्य में भी होते रहेंगे। सर्वज्ष और सर्वज्ञ का 
ज्ञाता कोई भी पुरुष न हुआ है, न है और न होगा। संपूर्ण मनुष्य त्रिकाल में अल्पज्ञ अवस्था मे ही हैं 
और अल्पज्ञों को ही जानने वाले है इस प्रकार से मीमासक की बात सुनकर जैनाचाये कहते है कि 
भाई ! आपका कथन युक्ति संगत नहीं है क्योंकि सर्वेज्ञ के अस्तित्व को सिद्ध करने वाले प्रमाणभूत 
उपाय सभव है । देखिये ! जैसे कि मैं अनुमान, आगम श्रादि प्रमाणों से सर्वज्ञ को वास्तविक रूप से 
जान लेता हू । तथव दूसरे विचारशील सज्जन पुरुष भी बाधक प्रमाणों से रहित होकर उस सर्वज्ञ को 
जान लेते है और आज भी प्रेक्षावान्‌-बुद्धिमान्‌ मनुष्य विद्यमान हैं । इसी प्रकार से आगे स्वय श्री विद्यानद 

स्वामी “सुनिश्चितासभवद्‌ बाधक प्रमाण से सर्वज्ञ के श्रस्तित्व को सिद्ध कर रहे है । 

[ सर्वश को सिद्ध करने वाला प्रमाण विद्यमान है ] 

इस प्रकार से यह ज्ञापकानुलभन हेतु सर्वज्ञ का बाधक नही है इसलिये “सुनिश्चितासभवद्वाधक- 


प्रमाण” हेतु ही सर्व का साधक सिद्ध है। तथाहि--'सवंज्ञ है क्योकि सुनिश्चितासभवद्‌ बाधक प्रमाण 
है प्रत्यक्षादि के समान ॥* 

प्रत्यक्षादि प्रमाण में विश्वास निमित्तक बाधक का न होना ही सुनिश्चित है उससे भिन्‍न प्रवृत्ति- 
सामथ्य भ्रथवा अदुष्ट कारण जन्यत्व हेतु सवादक-विश्वास निर्मित्तक नहीं है क्योकि वे सवादकत्वादि 
उस “सुनिश्चितासभवद्बाधक' में अवश्यभावी है एवं इस श्रनुमान में “प्रत्यक्षादि प्रमाण” उदाहरण 
है क्योंकि वे वादी और प्रतिवादी दोनों को प्रसिद्ध है और साध्य-साधन धर्म से अविकल हैं-- रहित नही 
१ सर्वज्ञगरय २ विश्वासस्य प्रतीते' । ३ सवादकत्वादे । ४ सुनिश्चित,सम्मवद्बाधके । 


)) भ्रस्तित्व ।. 











स्बंशसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ २६७ 


तासंभवद्बाधकप्रमाणइच' स्यादविद्यमानश्चेति सन्दिग्धविपक्षव्यावृत्तिकमिदं साधनं न 
मन्तव्यं, “विपक्षे बाधकसद्भावात्‌ । तथा हि। यदसत्तन्न सुनिश्चितासं भवद्‌बाधकप्रमाणम्‌ । 
यथा मरीचिकायां तोय सम्भवदुबाधकप्रमाणं, मेरुमुद्ध नि मोदकादिकं च 'सन्दिग्धासंभव- 
दुबाधकम्‌ । सुनिश्चितासंभवद्बाधकप्रमाणइच सर्वज्ञ: । इति प्रकृते सवेश सिद्धमपि साधन 
यदि सत्तां न साधयेत्तदा “दर्शन नादर्शनमतिशयीत , ग्रनाव्वासात्‌ स्वप्नादिविश्रमवत्‌, 
'तस्य सुनिश्चितासंभवद्बाधकप्रमाणत्वस्याभावे' सर्वत्र दर्शने दर्शनाभासे च विशेषाभावात्‌ । 
[ सर्वज्ञस्य साधकबाघकप्रमाणों स्तोज्तः सर्वज्ञस्य सदभावे सशयोष्स्तीति मन्यमाने प्रत्युत्तर ] 
“शसाधकबाधकप्रमाण"भावात्सवंज्ञ संशयोस्त्वित्ययुक्तं, यस्मात्साधक बाधकप्र मारणयोनिरंयात्‌ 
'मावामावयोरविप्रतिपत्तिर निर्णयादा रेका* स्थात्‌# । साधकनिर्णेयात्तत्सत्तायामविश्रतिपत्ति- 


हैं । अर्थात्‌ ग्रनुमान प्रयोग में दृष्टात की कोटि मे उसे ही रखा जाता है जो वादी और प्रतिवादी दोनों 

को मान्य हो एवं साध्य के धर्म और साधन के धर्म से भी सहित होवे। यहाँ “प्रत्यक्षादिप्रमाणवत्‌ 
यह उदाहरण भी निर्दोष है। “सुनिश्चितासभवद्वाधक प्रमाण भी होवे श्रौर अविद्यमान भी होवे इस 
प्रकार से यह हेतु सदिग्ध विपक्षव्यावृत्तिक है ऐसा भी नहीं मानना चाहिये। भ्रर्थात्‌ विपक्ष से व्यावृत्त 
होने में सदेह है ऐसा नही कहना चाहिये क्योकि विपक्ष मे बाधक का सद्भाव है। तथाहि--' जो असत्‌ 
है वह सुनिश्चितासभवद्‌ बाधक प्रमाण नही है, जैसे मरीचिका मे जल सभवद्‌ बाधक प्रमाण है, मेरु 
के शिखर पर लड्डू रखे हुये है यह सदिग्धासभवद्‌ बाधकत्व' है। अर्थात्‌ इसमे बाधा न होना सदिग्ध है 
झर सर्वज्ञ सुनिश्चितासभवद्‌ बाधक प्रमाण स्वरूप है। इस प्रकार से प्रकृत सर्वज्ञ में सिद्ध होता हुआ 
भी हेतु यदि सर्वज्ञ की सत्ता को सिद्ध न करे तब तो प्रत्यक्ष श्लमाण श्रप्रत्यक्ष का उलघन नही कर 
सकेगा क्योंकि उसमें कोई विश्वास नही रहेगा स्वप्नादि के भ्रान्तज्ञान के समान ।' क्योंकि वह प्रत्यक्ष 
सुनिश्तिसभवद्‌ बाधक प्रमाण के प्रभाव में सत्र प्रत्यक्ष और प्रत्यक्षाभास में समान ही है । 

[ सर्वज्ञ को सिद्ध करने वाले और बाधित करने वाले दोनो ही प्रमाण पाये जाते हैं परत: स्वश है या नही ? 
यह संशय ही बना रहेगा, ऐसी मान्यता का उत्तर ] 

मोसांसक--साधक और बाधक दोनो ही प्रमाणो का सदभाव होने से सर्वज्ञ में सरय हो जावेगा । 


१ मेरुमूद्धेनि मोदकादिसत्ताउसत्तयो' साध्ययोर्भयत्रापि सुनिन्चितासभवद्वाधकप्रमाण॒त्वस्य हेतो: सभवात्‌ । २ प्रत्यक्षम्‌ । 


३ प्रत्यक्षस्थ । ४ मीमांसकाशूु । ४ सर्वेज्षस्थ । 
()सर्वेज्ष । (2) अ्सति । (30) सुनिश्चितासंभवदबाघकत्व स्वसाध्य यदि न साथयेत्तदा विद्यमानमप्यविद्यमान एवेति 
भाव । (4) दर्शनादर्शनयोविध्वासनिबन्धनत्वात्‌ (5) विश्वासनिबंधनत्वाभावस्यथ । (6) साधकबाधकाभावात्‌ इति पा. 
(7 ) साधकप्रमाणस्य निरणंयो$स्ति अ्रग्ल्यादी बाधकप्रमाणस्य निर्णयोइस्ति मरूमरीचिकाया जलमिति ( 8 ) सशी तिय॑स्मात्‌ । 
# मुद्रित भ्रष्टसहस्ती मे “साधक से स्थात्‌” पर्यत भ्रष्टशती नही मानी है किन्तु मुद्रित भ्रष्टशती एवं हस्तलिखित भ्रष्ट- 
शाती (दि. प्र.) तथा हस्तलिखित भ्रष्ट्सहस्री ब्यावर प्रति में यह पाठ श्रष्टशती है। 


२६८ |] झष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


बाधिकनिर्णायात्त्वसत्तायाम्‌' । उभयनिर्शयस्तु न संभवत्येव क्वचित्‌', 'व्याघातात्‌ साधक- 
बाधकाभावनिर्णायवत्‌्र । साधकानिर्णेयात्पुन: सत्तायामारेका स्यादबाधकानिर्णायादसत्ताया- 
मिति विपव्चितामभिमतो! न्याय: । ततो भवभूतां प्रभा सुनिश्चितासम्भवद्बाधकप्रमारात्व॑ 
सत्ताया. साधक सिध्यत्‌ सुनिश्चितासंभवत्साधकप्र माणात्व॑ व्यावत्तंयत्येव, “विरोधात । 
निवमेतत्तत्र" सिध्यति येन यसुनिश्चितासभवद्बाधकप्रमारात्वस्य व्यावत्तंक स्थात्‌ | 'ततः 
सिद्धों भवभता प्रभ्च॒ सर्वेज् एव । है 


थ्रर्थात्‌ सर्वज्ञ के भ्रस्तित्व को सिद्ध करने वाला भी प्रमाण मौजद है एवं सर्वज्ञ के नास्तित्व को बतलाने 


वाला -सर्वज्ञ को बाधित करने वाला प्रमाण भी मौजूद है पुन सर्वज्ञ है या नही ? यह शका सहज ही 
बनी रहेगी इसका निवारण कंसे हो सकेगा ? 


ज॑ंन- यह कथन भी अयुक्त है क्योकि साधक और बाधक प्रमाण का निर्णय होने से तो सर्वज्ञ के 
सद्भाव और श्रभाव में विसंबाद है नहीं प्रत्युत इस प्रकार का निर्णय न होने से ही शका हो सकती थी+ । 
देखो ! सर्वज्ञ के साधक प्रमाण का निर्णय होने से तो सर्वेज्ञ के अस्तित्व में विसवाद नहीं है एवं सर्वेज्ञ 
के बाधक प्रमाण का निर्णय होने से उस सर्वज्ञ के नास्तित्व में विसवाद नहीं है कितु एक साथ दोनों 
का निर्णय तो किसी भी वस्तु में सभव ही नहीं है क्योंकि साधक और बाधक दोनों का एकत्र रहना 
बिरुद्ध है। जैसे एक ही पदार्थ भ साधक और बाधक के अभाव का निर्णय होना विरुद्ध है उसी प्रकार 
एक ही वस्तु में साधक एवं बाधक का सदुभाव होना भी विरुद्ध है। साधक का निर्णय न होने से सर्वेज्ञ 
की सत्ता में शका हो सकती है और बाधक का निर्णय न होने से सर्वज्ञ की असत्ता में आशका होती है, 
इस प्रकार से विद्वानों का न्याय ही सर्वेत्र अरभिमत-मान्य है । मतलब दोनों में से कोई एक ही शका हो 
सकती है दोनों गकाये एक साथ असभव है । इसलिये ससारी जीवो के स्वामी में “सुनिश्चितासभवद्‌ 
बाधक प्रमाण" सर्वज्ञ की सत्ता को सिद्ध करता हुआ “सुनिद्चितासभवद्साधक प्रमाण रूप हेतु” को 
व्यावृत्त--निराक्ृत ही कर देता है क्योकि दोनो का परस्पर मे विरोध है। अर्थात्‌ जहा “सुनिश्तिसभवद्‌ 
बाघक प्रमाण हेतु है वहा “सुनिश्चितासभवद्साधकत्व हेतु सभव नहीं है और यह सुनिश्चितासभवत्‌ 
साधक हंतु सर्वज्ञ मे सिद्ध भी नही है कि जिससे वह सुनिश्चितासभवदबाधक प्रमाणत्व हेतु का व्या- 
वृत्तक--निवारण करने वाला हो सके । श्रर्थात्‌ हमारे इस हेतु की व्यावृत्ति नही हो सकती है। 

इस प्रकार निर्दोपत्व हेतु से ससारी जीवों का प्रभु स्वज्ञ ही है यह बात सिद्ध हो गई। 

भावा्ं- आचाये कहते है कि “बाधा का न होना जिसमें सम्यक प्रकार से निश्चित है” उसे 





१ वस्लुनि | २ विरोधात्‌ । ३ यत्र साधकाभावस्तत्र बाधकस द्वाव । यत्र च बाधकाभावस्तत्र साधकस:द्भावः | न त्वेकत्र 
साधकबाधकाभावों यथा तथा तदुभयनिर्णोयोषि न । ४ सर्वेत्र । ५ सुनिश्चितासभवद्वाधकत्व यत्र तत्र सुनिदप्नतासभवत्सा- 
घकत्व न घटते, श्रन्योन्यविरोधात्‌ । ६ सुनिश्चितासभवत्साधकप्रमाणत्वम्‌ । ७ सर्वज्ष । ८ निर्दोषत्वाद तो । 





(4) निर्णाये त्वसत्ताया इति पा. । 


स्वेज्सिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ २६६ 


[मीमासक श्रात्मानं ज्ञानस्वभाव न मन्‍्यते तस्योत्तर] 
न खल ज्ञस्वभावस्य कश्चिदगोचरोस्ति यन्‍्न क्रमेत,' 'तत्स्वमावान्तरप्रतिषेधात्‌# । कुत: 
: सुनिश्चितासभवद्‌ बाधक प्रमाण कहते है। यदि कोई कहे कि--निर्दोष कारणो से उत्पन्न होने से या 
प्रवृत्ति की सामर्थ्य से,प्रथवा विसवाद न होने से इन तीन हेतुओं से या तीनों में से किसी एक हेतु से 
सर्वेज्ञ के सदभाव को प्रमाणभूत सिद्ध कर सकते हो ता इस पर आचार्यों का कहना है कि हमारे यहा 
“बाधा का न होना जिसमें सुनिश्चित है ऐसे निर्दोष प्रमाण से ही सर्वेज्ञ का अस्तित्व सिद्ध करते है । 
प्रदुष्टका रण जन्यत्व, प्रवृत्ति सामर्थ्य और विसवाद रहितत्वः का हमारे यहा कोई भी महत्त्व नही है 
और शून्यवाद के खडन मे इनका खडन भी कर दिया गया है। 
दूसरी बात यह भी है कि जहा हमारा हेतु विपक्ष से व्यावृत्ति रूप है यह बात निस्संदेह सिद्ध है 
इसमें सदेह भी नही है वहा अपने श्राप विसवाद रहित आदि अवस्थायें आ जाती हैं क्‍योंकि जिसमें 
बाधा नही है उसमें सवादकत्व, निर्दोषकारणजन्यत्व तो स्वय ही विद्यमान है। जैसे कि वर्तमान काल 
के लौकिक-- साव्यवहा रिक प्रत्यक्ष, अथवा अनुमान आदि में बाधा क। न होना सुनिश्चित होने से ही 
प्रमाणता मानी जाती है उसी प्रकार से हमारे यहाँ भी “सुनिश्चितासभवद्बाधकत्व” हेतु भी प्रमाणीक 
ही है क्योकि सर्वत्र या कही भी क्‍यों न हो, बाधा का न होना जब निश्चित हो जाता है तभी वहाँ उस 
घिषय में विश्वास देखा जाता है कितु जहाँ बाधा सभव है या बाधा के होने मे संदेह है वहा पर विश्वास 
भी नही होता है । 
इस पर मीमासक ने कहा है कि आप जेन तो सर्वज्ञ को सिद्ध करने वाला प्रमाण प्रस्तुत कर रहे 
हैं और हम सर्वज्ञ को बाधित करने वाला प्रमाण दे रहे है। अब दोनो में किसकी बात सत्य समभी 
जावे जबकि साधक-बाधक दोनो ही प्रमाण विद्यमान है अत सर्वज्ञ के अस्तित्व को मानने में तो हमेशा 
ही सशय बना रहेगा । 
जैनाचार्य कहते है कि ऐसी बात भी नहीं है क्योकि एक सिद्धातवादी हम अ्रथवा आप दोनों को 
एक साथ मानते नही है | देखो ! हम तो साधक प्रमाण से अस्तित्व सिद्ध कर देते है और आप बाधक 
से नास्तित्व । इसलिए आपके यहा सर्वज्ञ का अभाव है किन्तु हमारे यहा सदभाव है, पुन सशय का होना 
कैसे रहा ? किसी को भी सर्वज्ञ के साधक प्रमाणों का निर्णय हो गा तव वह सर्वज्ञ की सत्ता को मान लेगा 
झौर जब बाधक प्रमाण का निर्णय होगा तब वह सर्वेज्ञ का श्रभाव' कह देगा किन्तु किसी को भी सशय 
का प्रसग नहीं रहेगा। हाँ ! जिस वस्तु को कोई एक सत्य कह रहा है श्लोर उसी वस्तु को यदि कोई 
दूसरा असत्य कह रहा है तब तीसरा कोई आवे तो उसे संशय हो सकता है कि इन दोनो में किसकी 
बात सत्य है और किसकी असत्य, किन्तु सत्य ओर असत्य को कहने वाले दोनों में से किसी को भी सशय 
१ तत्स्वभावान्त रम्‌ --- अज्ञत्वलक्षराम्‌ । 
-() जानीत । ५ 


२७० ] ग्रष्टसहसनी [ कारिका ३--- 


'पुनस्तस्थाज्ञत्वलक्षणगास्वभावान्त रप्रतिषेध: सिद्धो यतोसौ ज्ञस्वभाव एवं स्थात्‌ ! सर्वदचार्थ- 
स्तस्थ विषय: स्यात्‌ ? ततस्त 'क्रमेतेव ? इति चेत्‌ चोदना बलाद्भूता्ृ'्शेषार्थ ज्ञाना- 
भन्यथानुपपत्ते: । सोय चोदना हि भूतं भवन्त॑ भविष्यन्त॑ विप्रकृष्टमित्येवजातीयकमर्थ- 
मवगमयितुमल पुरुषविशेषानिति स्वय प्रतोयन' सकलार्थज्ञानस्वभावतामात्मनो न प्रत्येतीति 
“कर्थ स्वस्थ: ? तच्च न ज्ञानमात्मनो भिन्नमेव मीमांसकस्य कथडब्चचिदभदोपग५्मादन्यथा'” 
एमतान्तरप्रसद्भात्‌ । ततो नाज्ञस्वभाव: पुरुष: क्वचिदपि' विषये, सर्वविपये चोदनाज्ञानो- 


डक पेन ही अल्सर ना चअननअ-+ “वात "नि जिन ने अननिभननिन-ओ+--++ 





नहीं है क्योंकि एक तो अपनी वस्तु को सत्य मान चुका है और दूसरा झ्सत्य मान चुका है। इसलिये 
सर्वक्षवादी और सर्वेज्ञाभाववादी सभी जनो के यहा सशय को स्थान नहीं है। अरब जो सर्वज्ष साधक 
प्रमाणों से निश्चित सिद्ध हो चुके है वे सवेज्ञ भगवान्‌ ससारी प्राणियों के स्वामी है ऐसा समभना चाहिग्रे। 
[मीमासक श्रात्मा को ज्ञान स्वभाव नहीं मानता है उसका उत्तर] 

ज्ञान स्वभाव श्रात्मा के कोई वस्तु श्रगोचर नहीं है जिसे कि वह सर्वज्ञ नजान सके क्योंकि उस 
सर्वज्ञ के स्वभावाँतर- शअ्रश्नत्व लक्षण का प्रतिषेध हे+ । 

शंका--उस सर्वज्ञ के झ्रज्ञत्व--अज्ञानावरथा लक्षण गस्वभावातर का प्रतिपरेंध कंसे सिद्ध है कि 
जिससे वह ज्ञान स्वभाव ही हो सके और सभी पदार्थ उसके विषय हो सक॑ एवं उन पदार्थों को वह जान 
लेवे यह बात कंसे सिद्ध है ? 

समाधान--यदि ऐसा कहो तो वेदवाक्य के बल से भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान काल के सभी पदार्थों 
के ज्ञान की अन्यथानुपपत्ति होने से आत्मा ज्ञान स्वभाव ही सिद्ध है। “वेदवाक्य ही भूत, भविष्यत्‌ ओर 
बतंमान कालवर्ती विप्रकृष्ट-दूरवर्ती इसी प्रकार के पदार्थों को बतलाने में समर्थ है' इस प्रकार से 
प्राप मीमासक पुरुषविशेधों का स्वय अनुभव करते हुये तथा संपूर्ण पदार्थों को जानने के स्वभाव रूप 
ज्ञान स्वभाव आत्मा का ही है इस प्रकार श्रद्धा न करते हुये स्वस्थ कसे है ” श्र्थात्‌ वेदवाक्‍्य से ही 
संपूर्ण त्रकालिक पदार्थों का ज्ञान किसी जीवात्मा को होता है किन्तु आत्मा ज्ञान स्वभाव वाला नही है 
ऐसा मानते हुये श्राप स्वस्थ नही है किन्तु अस्वस्थ ही है । 

झ्रौर वह ज्ञान आत्मा से भिन्‍न ही हो ऐसा नही है मं,मासक के यहाँ उसमे कथचित्‌ अभेद स्वी- 
कार किया गया है अन्यथा यदि आप मीमासक आत्मा से ज्ञान को सवंथा भिन्‍न मानोगे तब तो यौग 
के मत का प्रसग क्रा जावेगा क्योंकि नेयायिक तो आत्मा से ज्ञान को सर्वथा भिन्‍त ही मानते है एवं सम- 


१ सर्वश्स्य । २ जानीयात्‌ । ३ जैन । ४ भविष्यद्वतेमानावादिपदेन शेयों । ५ ज्स्वभावत्वाभावे । ६ भ्रात्मा ज्स्वभाव 
एवं साध्य: | ७ मीमासक- । ८५ चोदना सकल जानाति, आत्मा तु न जानातीति वदसू । £ मीमासकस्यापि । १० सर्वेथा 
भेदे । ११ मतांन्तर यौगम्‌ । १२ भूताद्यशेषार्थे । 

() वेद । (2) सकलविषय ज्ञार्त भवतु ज्ञानस्वभावता तु कथमात्मन: इस्युक्ते आह । 


सर्बश्सिद्धि ] प्रथम परिष्छेद [ २७१ 


त्पत्तेविकल्पज्ञानोत्पत्तेर्वा' सत्र 'तदनुपपत्ती 'विधिप्रतिषेघविचाराघटनात्‌ । 
[ यदि आत्मा ज्ञानस्वभावो5स्ति तहिं ससारावस्थायामज्ञानादि भावों कथं दृश्यते ] 

'कथमेवं 'कस्यचित्क्वचि दज्ञानं स्थादिति 'चेदुच्यते । चेतनस्थ सतः सम्बन्ध्यन्तरं' 
“प्ोहोदयकारणक सदिरादिवत्‌# ॥ त्कुत: सिद्धम्‌ ! “विवादाध्यासितो जीवरय मोहो- 
दय: सम्बन्ध्यन्तरकारणको मोहोदयत्वान्मदिशाकारणकमोहोंदयवरदित्यनुमानात्‌ । “यत्त- 
त्सम्बन्ध्यन्तर तदात्मनो ज्ञानावरणादि कर्मेति । तदमावे साक्षल्येन विरतःयामोह: सर्वम- 
तीतानागतवतंमानं पद्यति प्रत्यासत्तिविप्रकर्षयो रकिडिचत्क रत्वात्‌# । कथ्थ पुनर्जञानावरणा- 
दिसम्बन्ध्यन्तरस्याभावे साकल्येन विरतव्यामोह: स्याद्यात: सर्वमतीतानागतवत्तेमानानन्तार्थ- 


वाय से उसका सबन्ध मानते है पुनः आप मीमासक भी वंसे ही हो जाओगे । इसलिये किसी भी भूत, 
भविष्यत्‌ आदि विपय में पुरुष- आत्मा अज्ञ स्वभाव वाली नही है क्योंकि सभी विषय मे वेद से ज्ञान 
उत्पन्न होने से श्रथवा विकल्प- व्याप्तिज्ञान से ज्ञान उत्पन्न होने से व्याप्ति ज्ञान की उत्पत्ति न होने पर 
विधि प्रतिपेध विचार ही घटित नही हो सकेगा । 

मीमांसक-- इस प्रकार से तो किसी भी मनुष्य को कही पर--किसी भी विपय में अज्ञान कंसे हो 
सकेगा ? अर्थात्‌ इस प्रकार से आत्मा को ज्ञान स्वभाव मान लेने पर तो सभी ससारी प्राणी पृर्णज्ञानी 
ही दिखने चाहिये पुन अज्ञानी क्यो दोख रहे है ? 

| यदि आत्मा ज्ञान स्वभाव वाली है तब ससारावस्था में उसके ग्रज्ञानादि भाव कंसे दिखते हैं ? | 

जंन-हम इसका स्पष्टीकरण करते हैं। सत्‌ रूप चेतन के सम्बध्पंतर (संबंधी ज्ञानावरणादि के 
मध्य में श्रन्यतम--ज्ञानावरण कर्म ) मोह के उदय के निमित्त से होता हे, सदिरा ग्रादि के समान# । 
अर्थात्‌ ससार में जीव के साथ ज्ञानावरण कर्म और मोहनीय कर्म विद्यमान है अतएव मदिरा को पीकर 
उन्मत्त हुये के सदृश इस जीव का ज्ञान अल्प और विपरीत हो रहा है । 

सौर्मासक-- वह ज्ञानावरण कर्म कंसे सिद्ध है ? 

जैन--“विवाद की कोटि में आया हुआ जीव का मोहोदय रूप अज्ञानादि भाव ज्ञानावरण को हेतु 
से हुआ है क्योंकि वह मोहनीय कर्म का उदय है जैसे मदिरा के कारण से होने वाली मोहनीय कर्म के 
उदयरूप मोहित अवस्था विशेष । इस अनुमान से वह ज्ञानावरण कर्म सिद्ध है और जो वह सबध्यतर 
है वह आत्मा का ज्ञानावरणादि कर्म ही है ऐसा समभना चाहिये । 
१ विकल्पज्ञान यत्सत्तत्मवेमनेकान्ता(मकमिति व्याप्तिज्ञानम्‌ । २ व्याप्तिज्ञानानुपप्ती । ३ मीमासव शद्भा । ४ जैसे. 


४ सम्बन्धिना ज्ञानावरणादीना मध्ये अन्तरमन्यतमज>ज्ञानावरणमित्यर्थ:। ६ मीमासक पृच्छति ।--तद ज्ञानावरण कर्म 
कुत. सिध्चति । ७ इति चेदाहुराचार्या विवादेति | ८ भझज्ञानाझुदय, । 


(3) यावान्‌ कश्चिद्धूम: स सर्वोष्प्यग्लिजन्माअनम्तिजन्मा वा न अवतीत्यत्र प्रमाराविषये। (2) सु. । (3) विद्यमा- 
तस्य । (4) ता। (5) प्रसिद्ध । 





२७२ ] अष्टसहस्री [ कारिका ३-- 


'व्यञ्जनपर्यायात्मक जीवादितत्त्व साक्षात्कुर्वीतिति *चेदिमेः ब्रमहे। “यद्यस्मिन्‌ सत्येव 
भवति तत्तदभावे न भवत्येव । यथाग्नेरभावे ध्रूम' । सम्बन्ध्यन्तरे सत्येव भवति चात्मनों 
व्यामोहस्तस्मात्तदभावे स न भवतीति निश्चीयते । 





उस ज्ञानावरण कम का श्रभाव हो जाने पर संपूर्ण रूप से मोहरहित पुरुष सभी प्रतीतानागत 
बतंमान पदार्थों को देख लेता हे क्योंकि उस ज्ञान में प्रस्यासत्ति प्र विप्रकर्ष दोनों ही कारण अभ्रकि- 
चित्कर हैं ४ 

सोमांसक - ज्ञानावरणादि सबध्यतर का अभाव हो जाने पर यह जीवात्मा सपुर्ण रूप से मोहरहित 
कैसे हो जावेगा कि जिससे यह सभी अतोतानागत वतंमान स्वरूप अनत श्रर्थ पर्याय और अनत व्यजन 
पर्याय रूप जीवादि तत्त्व को साक्षात्‌ कर सके श्रर्थात्‌ यह जीव न ज्ञानावरण कर्म से रहित हो सकता है 
न मोह कर्म से रहित ही हो सकता है ओर न सम्पूर्ण पदार्थों को ही जान सकता हैं। मतलब मीमासक ने 
जीव को सर्वथा अशुद्ध ही माना है कभी भी उसे शुद्ध, कमंरहित सिद्ध होना नहीं मानते है । 

जैन- यदि आप ऐसा कहे तो हम आपको वललाते है कि जो जिसके होने पर ही होता है वह उसके 

ग्रभाव में नही होता है | जैसे कि अग्नि के अभाव में धूम नहीं होता है क्योंकि वह धरम अग्नि के होने 
पर ही होता है उसी प्रकार से सबध्यतर - ज्ञानावरण कर्म के होने पर ही आत्मा में व्यामोह-शअज्ञान- 
भाव होता है इसलिए उस ज्ञानावरण के अभाव में वह अज्ञान नहीं होता है ऐसा निश्चित हो जाता है । 
अर्थात ससार अवस्था में भी जीवो के जेसे जैसे ज्ञानावरण का क्षयोप्मम बढ़ता जाता है बैसे-वैसे ही 
जोब में ज्ञान भी तरतमता से बढता जाता है | हम देखते है कि एकैन्द्रिय की अपेदा दो इद्रिय आदि में 
ज्ञान वृद्धिगत हो रहा है तथव मनुण्यो में भी तरनमता देखी जाती है और जब कारण सामग्री से पूर्ण- 
तमा ज्ञानावरण का नाश हो जाता है तब पूर्ण ज्ञान प्रकट हो जाता है । 

भावषा्थ-- जैनाचार्य कहते हे कि यह ज्ञान आत्मा का स्वभाव है उसलिये ज्ञान स्वरूप आत्मा युगपत्‌ 
सपूर्ण पदार्थों को जान लेता है। इस कथन पर मीमासक ते घबड़ा वार प्रदन कर ही दिया कि पुन' हम 
और शाप जैसे सभी ससारी जन अज्ञानी कंसे दिख रहे है ” क्योंकि सीमासक ज्ञान को आत्मा का 
स्वभाव नही मानता है तथा आत्मा को कभी छुद्ध होना, मुक्त होना भी नहीं मानता है यह सर्देव आत्मा 
को ससारी कर्ममल, अज्ञान आदि से सहित ही मानता है एवं इसका यह भो कहना है कि कोई भी आत्मा 
अपौरुषय वेदवाक्यों से ही भूत भविष्यत्‌ आादि अती द्विय पुण्य पाप आदि को जान सकता है। श्रतीद्रिय 


जलन फीड नी ली तख/ > आल “घभभतताज-- ज अत कि नतालित लि चलता 








१ पर्यायों द्विधार्थेव्यञ्जनभेदात्‌ । व्यज्जन -स्थूलपर्याय । सूक्ष्म प्रतिक्षगाध्वसी पर्यायहइचार्थपर्याय । २ प्रत्यक्षीभूता 
बय॑ जैना । ३ अज्ञानम्‌ । 

() स्थूलों व्यजनपर्यायों वाग्गस्थों नद॒बर स्थिर: । सुध्ष्म प्रतिक्षणव्वसों पर्यागश्चार्थशज्षकः ॥ (2) प्रइनद्ये सति। 
(3) आत्मनो व्यामोह: सबध्यतराभावे न भवत्येव तरिमन्‌ सत्येव भावात । 





सर्वक्षसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [२७३ 


[ मोहरहितोपि आत्मा विप्रक्ृष्टपदार्थान्‌ ज्ञातु_ न शक्‍नोति ] 
'देशकालतः प्रत्यासन्॒मेव पश्येद्विरतव्यामोहोपि सर्वात्मना, न 'पुनविप्रकृष्ट- 


प्रत्यक्ष से नही । इस पर जैनाच।र्य ने कहा कि भेया ! जब तुम वेदवाक्यों से किसी आत्मा को श्रतींद्रिय 
पदार्थों का जानने वाला मान लेते हो और पुनः आत्मा को ज्ञान स्वभाव नहीं मानते हो तो क्या जब 
आत्मा में ज्ञान नहीं हुआ है पुन' अचेतन वेदों का ज्ञान उन अचेतन वेदों को है क्या बात है ? सम+ में 
नही झ्राता कि आप वेदवाक्यों से किसी को सभी पदार्थों का ज्ञान होना भी मान रहे है और आत्मा के 


ज्ञान स्वभाव का निषेध भी कर रहे है यह बात आपकी स्वस्थावस्था को नहीं बताती है कितु श्रापकी 
अ्रस्वस्थता को ही बता रही है। 


हम जैनों का तो कहना है कि ससार में प्रत्येक आत्मा के साथ ज्ञानावरण आदि कर्म लगे हुये है जो 
कि ज्ञान को ढक रहे है-ज्ञान पर श्रावरण डाल रहे है एबं मोहनीय कम भी ज्ञान को विपरीत या सशयादि 
रूप से अज्ञान बना रहा है | जैसे कड़वी तू बड़ी के ससर्ग से दूध दूषित हो जाता है उसी प्रकार से आत्मा 
का पूर्ण शुद्ध ज्ञान स्वभाव भी मोह कर्म से अज्ञान रूप एव ज्ञानावरण से झ्ल्पज्ञान रूप हो रहा है। यह 
श्रात्मा ज्ञान स्वभाव वाला ही है ठभी तो वेद या श्रागमवाक्‍यों से यह संपूर्ण त्रंकालिक सूक्ष्मादि पदार्थों 
को भी जान लेता है | केवलज्ञान होने के पहले झ्रात्मा को आगम से पूर्ण श्रुतज्ञान जब हो जाता है। 
तब वह श्र॒तज्ञान के बल से सपूर्ण पदार्थों को जानते हुये श्रुतकेवली कहलाता है यह बात हमारे यहा भी 
मान्य है । शायद आप श्रुतकेवली तक तो मान रहे है कितु पूर्ण्ञानी (केवली) नही मान रहे हैं फिर भी 
यदि आत्मा ज्ञान स्वभाव वाला न होता तब श्रृत से भी उसे ज्ञान होना असभव' था जैसे कि चौकी आदि 
को श्रुतशास्त्र का ससगग होने से भी ज्ञान नही होता है अतः आपको श्रात्मा का ज्ञान स्वभाव मान ही लेना 
चाहिये । 

हम जेनों के यहा तो ज्ञान को आत्मा से अभिन्‍न ही माना है केवल लक्षण आदि से ही उसमें भेद 
स्थापित किया जा सकता है क्योंकि ज्ञान को छोड़कर तो आत्मा का अस्तित्व ही सिद्ध नही हो सकेगा । 
हाँ ! ये कर्म भी अनादि काल से इस जीव के साथ सबधित है अतएवं ससार में यह जीव अल्पज्ञानी झ्रादि 
देखा जाता है । जब पुरुषार्थ से यह ज्ञानावरण आदि घातिया कर्मो का जडमूल से विनाश कर देता है 
तब इस आत्मा में पूर्णज्ञान गुण प्रगट हो जाता है। मोहनीय कर्म का पूर्णतया नाश दसवें गुणस्थान में हो 
जाता है फिर भी ज्ञानावरण शभ्रादि कर्म के निमित्त से यह जीव ग्यारहवें, बारहवे गरुणस्थान में छद्मस्थ ही 
कहलाता है । बारहव गुणस्थान के अत में जब ज्ञानावरण आदि तीनों घातिया कर्मो का नाश हो जाता है 
तब तेरहवे गुणस्थान में पूर्णज्षान प्रकट होकर केक्ली बन जाता है | 

[ मोह रहित भी आत्मा तीन विप्रकृष्ट पदार्थों को नही जान सकता है ] 

भीमांसक-- मोह रहित भी पुरुष देश और काल से प्रत्यासन्‍्न--निकटवर्ती पदार्थों को ही सपूर्णतया 











१ मीमांसकशडू | २ समीपतामापन्‍नभू । ३ दूरम्‌ । 


२७४ ] भ्रष्टसहज्ी “[ कारिका ३-- 


मित्ययुक्त ।, प्रत्यासत्तेज्ञानाका रणत्वादिप्र कर्ष स्थ चाज्ञानानिबन्धनत्वात्‌, 'तद्भावेषि ज्ञाना- 
ज्ञानयो रभावान्नयनता रकाञजनवच्चन्द्रार्क दिवुच्च । योग्यतासद्भावेतराभ्यां' ज्ञानाज्ञान- 
यो: क्वचिद्भावे” 'योग्यत॑व ज्ञानकारणां, प्रत्यासत्तिविप्रकर्षयोरकिश्रि'त्करत्वात्‌ । सा पुन- 
योग्यता देशत: कार्त्स्न्यतो वा व्यामोहविगमस्तत्प्रतिबन्धि कर्मक्षयोपशमक्षयलक्षणा: । इति 
साकल्येन विरतव्यामोह' सर्व पश्यत्येव । तदुक्त-- 

शो शेये कथमज्ञः स्थादसति प्रतिबन्धने? । दाह्मेग्निर्दाहको त* स्यथादसति प्रतिबन्धने* ।९। इति। 





देखता है, किन्तु दूरवर्ती पदार्थों को नही जान सकता है । 

जेम--यह कथन अयुक्त है क्योंकि प्रत्यासत्ति- निकटता ज्ञान का कारण नही है एवं विप्रकृष्टता 
प्रज्ञान का कारण नहीं है क्योकि उन प्रत्यासत्ति और विप्रकर्ष के सदभाव में भी ज्ञान और पज्ञान का 
प्रभाव है जेसे नयन तारका का अ्रंजन और चन्द्र सूर्यादि का ज्ञान। शर्थात्‌ नेत्र में भजन के साथ प्रत्या- 
सत्ति--निकट संबध होने पर भी भ्रजन का ज्ञान नहीं होता है, किन्तु चद्र सूर्यादि विप्रकृष्ट दूरवर्ती 
को भी नेत्र जान लेता है। श्बत: निकट सबन्धरूप प्रत्यासत्ति से ज्ञान का कोई अविनाभाव सबंध नही है 
झौर जहाँ दूरवर्ती पदार्थ हैं वहा ज्ञान न होवे ऐसा दूरवर्ती पदार्थ से ज्ञान का व्यतिरेक भी नहीं है । 

योग्यता के सदभाव झौर अभाव से किसी भाव- पदार्थ के ज्ञान और अज्ञान मे ज्ञानावरण के 
विशेष अभाव रूप योग्यता ही ज्ञान का कारण है क्योंकि प्रत्यासत्ति श्रौर विप्रकर्प दोनों श्रकिचित्कर ही 
हैं। अर्थात प्रत्यासत्ति के भ्रभाव में विप्रकर्ष का सदृभाव होने पर भी ज्ञान उत्पन्न हो जाता है श्रौर 
निकटवर्ती का ज्ञान नही भी होता है अ्रतः ये दोनों बाते श्रकिचित्कर है । 

वह योग्यता एक देश से अथवा सपूर्ण रूप से मोह के प्रभाव रूप और ग्रात्मा के प्रतिबधी ज्ञाना- 
वरण कर्म के क्षयोपशम और क्षय लक्षण रूप है। इस प्रकार से सम्पूर्ण रूप से मोह रहित पुरुष सभी को 
देखते ही है। कहा भी है-- 

इलोकार्थ--प्रतिबधक कर्म के न होने पर सर्वज्ञ भगवान्‌ ज्ेय पदार्थों को जानने में अज्ञानी कैसे 
रहेंगे ? मणि मत्रादि प्रतिबधक- रुकावट डालने वाले कारणो के न होने पर भी भ्रग्नि दाह्य--जलने 
योग्य पदार्थ को जलाती नही है क्‍या ? श्रपितु जलाती हुई ही देखी जाती है । 

भावार्थ - मीमासक का कहना है कि किसी आत्मा के मोह और ज्ञानावरण कर्म का भले ही नाश 
हो जावे कितु वह आत्मा सूक्ष, अ्रतरित और दूरवर्ती सभी पदार्थों को क॑से जानेगा ? क्योंकि किसी 


१ जैन । २ तयो ज्अत्यासत्तिविप्रक्षषो । ३ नयनतारकाया अ्रझ्जनेन सह प्रत्यासत्तावएि न ज्ञानोदयोप्ञ्जनस्थ। 
चन्द्रार्कादीसतु विप्रकृष्टानपि जानाति नयततारका यथा । ४ ज्ञ'तावरणविशेषाभावरूपा । ५ प्रत्यासत्त्यभावे विप्रकर्ष- 
सड्भावेषि ज्ञानोत्पादात्‌ । ६ ता । ७ सर्वज्ञ । ८ कथ न स्यादपि तु स्पादेव । £ मण्िमन्त्रादों | 'प्रतिबद्धरि' इत्यपि पाठ: । 


() योग्यता सदभावे । का दि:। (2) वस्तुनि। (3) प्रतिबद्धरे इतिपा.। 





सवंज्ञ भ्रतीद्विय ज्ञानी है ] प्रथम परिच्छेद [२७५ 


[ स्वेज्ञभगवतों ज्ञानमिद्रियानपेक्षमतीद्रियमस्त्येव ] 
ग्रत 'एवाक्षानपेक्षाइउअुजना दिसंस्कृतचक्षुषों यथालोकाउनपेक्षा# । श्रत एवं । कुत एवं ? 
'साकल्येन विरतव्यामोहत्वादेव संवंदशेनादेव वा । यो हि देशतो विरतव्यामोह: किश्चिदेवा- 
स्फुटं पश्यति वा तस्येवाक्षापेक्षा लक्ष्वते न पुनस्तद्विलक्षणास्य ॒प्रक्षीणसकलबव्यामोहस्य 
सर्वेदशिन:, 'सर्वज्ञत्वविरोधात्‌ । न हि सर्वार्थे. सकृदक्षसम्बन्ध: संभवति साक्षात्परम्परया वाः। 


को ज्ञान निकटवर्ती पदार्थों का ही होता हुआ देखा जावा है। तब आचाय॑े ने कहा कि भाई ! निकटवर्ती 

पदार्थों से ज्ञान का अन्वय एवं दूरवर्ती पदार्थों से ज्ञान का व्यतिरेक नहीं है मतलब पदार्थ निकटवर्ती 
होवे तभी उनका ज्ञान होवे, वे दूरती होवे तो उनका ज्ञान नही होवे ऐसा कोई नियम नही है। देखो ! 
निकटवर्ती झाख में लगे हुए अजन का ही उस आाख को ज्ञान नही हुआ है और दूरवर्ती सूर्य--चद्र दिख 
गये । इसलिये ज्ञान के होने मे मुख्य कारण है ज्ञानावरण का क्षयोपशम गअ्रथवा क्षय। इसी का नाम 
योग्यता है । आप शास्त्र में जो प्रकरण पढ़ रहे है यदि उसमें से एक पक्ति के विषय में ज्ञानावरण का 
क्षयोपशम नही है तो श्रापको उसका श्रर्थ नही समभेगा । यदि क्षयोपशम हो गया है तो अर्थ बिना बताये 
भी समभ मे आ जावेगा और जब पूर्णतया ज्ञानावरण का अभाव ही हो जाता है तब यह मात्मा सपूर्ण 


लोकालोक को युगपत्‌ अवलोकित कर लेता है । 
[ सर्वज्ञ भगवान्‌ का ज्ञान इन्द्रियो की सह्वायता से रहित अ्रतीद्रिय है ] 


झलएव सर्वज्ञ भगवान्‌ को इन्द्रियों की प्रपेक्षा नहों है जेसे भ्रझ्जनादि से संस्कृत चक्षु को 
झ्रालोक-प्रकाश को श्रपेक्षा नहीं है । इसी हेतु से वे सर्वज्ञ है । 

शंका--किस हेतु से ? 

जंन--सम्पूर्णतया मोह से रहित हो जाने से ही, अथवा स्वंदर्शी होने से ही वे सर्वज्ञ हैं क्योंकि 
जो एक देश से मोहरहित है अथवा कुछ अस्पष्ट को ही देखता है उसको ही इन्द्रियो की अपेक्षा देखी 
जाती है, कितु उससे विलक्षण संपूर्ण मोह से रहित सर्वंदर्शी को इद्।वियों की अपेक्षा नही है अ्रन्यथा इंद्वियों 
की अपेक्षा मानने पर तो सर्वज्ञ पने का ही विरोध हो जावेगा क्योंकि सभी पदार्थों के साथ युगपत्‌ इद्रिय 
का सबंध साक्षात्‌ अथवा परपरा से सभव नही है । 

भावार्थ--“सर्वज्ञ भगवान्‌ को इद्वियों की श्रपेक्षा से रहित अतोद्वियज्ञान है क्योंकि वे सपूर्णतया 
मोह से रहित है प्रथवा सर्वद्षी है ।” इस प्रकार से जैनाचार्यों ने सर्वज्ञ भगवान्‌ को श्रतीद्रियज्ञानी सिद्ध 
करने के लिये दो हेतु दिये हैं क्योंकि जिनके एक देश रूप से मोह का अभाव हुआ है और जिनका ज्ञान 
झविशद--अस्पष्ट है उनका ज्ञान इद्वियों की सहायता ग्रवश्य रखता है। ये इद्रियो की सहायता लेने 
बाले मति और श्रुत रूप दो ज्ञान प्रसिद्ध हैं, जिन्हे सिद्धान्तशास्त्रों में परोक्ष कहा है और यहां न्यायशास्त्रों 
"३ अहल्मत्यक्षस्य ।२ श्रन्यथा (पक्षापेक्षत्त्रे) । 

() प्रहतः प्रत्यक्षमक्षानपेक्ष (2) नयनघटयो: साक्षात्तद्गतरूपनयनयों: सबंध: परंपरया सयुक्तसमवेतत्वात्‌ । 


२७६ ] प्रष्टसहत्री [ कारिका ३-- 


'ननु चावधिमन.पर्ययज्ञानिनोदेशतो विरतव्यामोहयोरसवंदर्शनयो: . कथमक्षानपेक्षा 
संलक्षणीया ? 'तदावररणक्षयोपशमातिशयवशात्स्वविषये परिस्फुटत्वादिति ब्रूम: । न 'चैवं 
!साकल्येन विरतव्यामोहत्वस्य सर्वदर्शनस्य” वानेकान्तिकत्वं शद्भूनीयं, विपक्षेक्षापेक्षे मति- 
श्र्‌ तज्ञाने “तदसंभवात्‌ । अवधिमन.पर्ययज्ञाने तदसंभवात्‌ “पक्षाव्यापकत्वादहेतुत्वमिति चेन्न, 


में सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष कह दिया है। इन्द्रियज्ञान से कोई भी सर्वज्ञ इसलिये नही बन सकता है कि 
इंन्द्रियां वर्तमान कालीन सीमित और रूपी पदार्थों को ही ग्रहण कर सकती है। इसी विषय में राज- 
बातिक ग्रथराज में श्री अकलक देव ने बहुत ही सुन्दर विवेचन किया है। यथा-- 

“इन्ब्रियनिमित्त शान प्रत्यक्ष, तद्विपरीत परोक्षं, इत्यविसवादिलक्षणमिति चेत्‌, न; श्राप्तस्य 
प्रत्यक्षाभाव प्रसगात्‌” अर्थात्‌ कोई कहता है कि “इन्द्रियव्यापार जन्य ज्ञान को प्रत्यक्ष और इन्द्रिय व्या- 
पार की अपेक्षा न रखने वाले ज्ञान को परोक्ष कहना चाहिये | सभी दादी प्राय इसमें एकमत है|” इस 
प्राशका पर जैनाचायं समाधान करते है कि इन्द्रियजन्य ज्ञान को प्रत्यक्ष मानने से आप्त -सर्वेज्ञ को 
प्रत्यक्षज्षान नही हो सकेगा, सर्वेज्ता का लोप हो जायेगा क्योकि सर्वज्ञ को इन्द्रिय जन्य ज्ञान नही होता 
है । आगम से अतीद्रविय पदार्थों का ज्ञान मानकर सर्वज्ञता का समर्थन करना तो युक्ति युक्त नहीं है, 
क्योंकि श्रागम वीतराग, प्रत्यक्षदर्शी पुरुष के द्वारा प्रणीत होता है। जब आअतीद्रिय प्रत्यक्ष सिद्ध नही है 
तब श्रतीद्रिय पदार्थों मे आगम का ज्ञान प्रमाणीक कंसे बन सकेगा ? आ्रागम अपौरुषेय है यह बात तो 
झसिद्ध ही है क्योकि पुरुष प्रयत्न के बिना उत्पन्न हुआ कोई भी विधायक शब्द प्रमाण नही है। अतः 
हिसादि का विधान करने वाला वेद प्रमाण नही हो सकता है । इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि सर्वज्ञ 
का ज्ञान श्रतीद्रिय है, इद्रियजन्य नही है। 

शंका--पुन: एक देश मोहरहित, असर्वदर्शी, भ्रवधिज्ञानी श्रौर मनःपर्यय ज्ञानियों को इद्वियों की 
भ्रपेक्षा नहीं है यह बात कंसे जानी जाती है ? अर्थात्‌ सिद्धांत में झवधि-मनःपर्यय ज्ञान को अतीद्विय कहा 
है यह कंसे बनेगा ? 

समाधान--उन उन-अवधि ज्ञानावरण और मनःपर्यय ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम के अतिशय 
के निमित्त से ये दोनो ही ज्ञान अपने-अ्रपने विषय में प्रस्फुट--स्पष्ट है ऐसा हम मानते है। इस प्रकार 
से संपूर्णतया मोहरहिंत हेतु श्रथवा सर्वदर्शी हेतु प्रनैकातिक हो जाता है ऐसी भी श्राशका नहीं करना 
क्‍योंकि इंद्रियों की अपेक्षा रखने वाले मति श्रुतज्ञान विपक्ष है उन दोनों ज्ञानों मे ये दोनो हेतु असभवी हैं। 




















है पर:। २ सिद्धान्ती । ३ साकल्येन विरतव्यामोहत्वसवंदर्शनाभ्यां विनापि भ्रवधिमन'--पर्य ययोरक्षानपेक्षत्वप्रकारेश । 
४ तस्य+-विरतव्यामोहत्वस्य सर्वेदशेनस्थ वा हेतों:। ५ झ्वधिमन:पर्यययोरपि पक्षान्तर्भाव ज्ञात्वा साकल्येव विरत- 
व्यामोहत्वस्य सर्वदशनस्य वा हेतोः पक्षाव्यापकत्व नाम हेत्वाभासत्व दोषं॑ समर्थयति पर. । 





आम थक जन पवन अल कक मर कि समर 3 38220 
(१) देशतो विरतव्यामोहत्वस्याक्षानपेक्षत्वव्यभिचारीप्रकारेश (2) हेतोः । 


स्क्ष प्तींद्रिय शानी है ] प्रथम परिच्छेद [ २७७ 


सकलप्रत्यक्षस्यैव पक्षत्ववचनात्‌, तत्र चास्य हेतो: सदृभावात्‌, विकलप्रत्यक्षस्थावधिमनःपर्य या- 
ख्यस्यापक्षीकरणात्‌ । न चास्मदादिप्रत्यक्षेक्षापेक्षोपलक्षणात्सकल वित्त्यक्षेपि सास्त्ये- 
शंका-- ये दोनों हेतु अवधि झर मन:पर्यय ज्ञान में अ्रसभव हैं श्रत: ये हेतु पक्ष में भ्रव्यापक होने से 
प्रहेतु है। श्र्थात्‌ अवधि और मन:पर्यय ज्ञान अतीद्रिय प्रत्यक्ष तो हैं परन्तु आपके संपूर्णतया मोह से रहित 
होना और सर्वंदर्शी होना रूप दोनों हेतु इन ज्ञानों में नही रहने से ये दोनों हेतु अहेत है । 
समाधान--ऐसा भी नहीं कहना क्योंकि सकल प्रत्यक्ष को ही हमने पक्ष बनाया है और वहां पर 
उन हेतुओं का सदभाव है । विकल प्रत्यक्षरूप प्रवधि मन.पयंय को हमने पक्ष में नही लिया है । 
विशेषा्थं--शकाकार का अभिप्राय यह है कि अवधिज्ञान शौर मनःपर्ययज्ञान इंद्रियों की अपेक्षा न 
रखने से श्रतीद्रिय प्रत्यक्ष हैं फिर भी इनके धारक अवधिज्ञानी, मन 'पर्ययज्ञानी सर्वज्ञ क्यो नही कहलाते 
है श्नौर यदि आप इन्हे सर्वज्ञ, प्रत्यक्षदर्शी नही मानते हो तब तो इनके ज्ञान को आप इद्रियजन्य कहिये । 
इस पर आचार्य कहते हैं कि ये दोनों ही ज्ञान अवधिज्ञानावरण और मन पर्ययज्ञानावरण कर्म के क्षयोप- 
शम विशेष की अपेक्षा रख कर आत्मा से ही उत्पन्न होते है इनमें इद्रियों की सहायता नही है श्रत: ये 
ज्ञान प्रतीद्रिय है फिर भी इनके धारक सर्वज्ञ नही होते हैं क्योंकि इनमें ज्ञानावरणादि कर्मो का क्षपोपशम 
कारण है न कि क्षय । 
दूसरी बात यह भी है कि अवधिज्ञानी, मनःपर्यंयज्ञानी जोवो के मोह कर्म का पूर्णतया नाश नही 
हुआ है एक देश ही श्रभाव हुआ है और ये सर्वंदर्शी भी नही है सीमित पदार्थो को ही देखने वाले है। इन 
दोनो ज्ञानों को प्रत्यक्ष इसलिये कहा है कि ये भ्रपने विषय का स्पष्ट ज्ञान करते है एवं अतीद्रिय इसलिये 
हैं कि ये इद्रियो को सहायता के बिना ही उत्पन्न होते है। एवं “साकल्येन विरतव्यामोहत्वात्‌” झौर 
“सवंदर्शनात्‌” ये दोनो हेतु व्यभिचारी भी नही है क्योकि विपक्ष रूप इद्रिय जन्य परोक्ष मति, श्रुतज्ञान 
में ये दोनो हेतु नही पाये जाते है। 
किसी ने कहा कि भले ही झापके हेतु व्यभिचारी न हो सके कितु पक्ष में पुणतया व्याप्त न होने 
से अव्यापक रूप से अहेतु भ्रवश्य है क्योंकि आप जैनों ने प्रवधि, मनःपर्ययज्ञान को अ्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष अब- 
इय माना है किन्तु उनमें पूर्णतया मोह का प्रभाव और सर्वदर्शीपना नही है। इस झाशका पर ज॑नाचार्यों 
ने कहा कि भाई ! हमने पक्ष में सकल प्रत्यक्ष केवलज्ञान को ही लिया है । इन विकल प्रत्यक्ष रूप दोनो 
ज्ञानों को पक्ष मे नही लिया है श्रत. हमारे हेतु श्रहेतु नही है। श्रर्थात्‌ प्रत्यक्ष के दो भेद हैं सकल और 


विकल । सर्वज्ञ भगवान के सकल प्रत्यक्ष पाया जाता है अत: उसी को यहा पक्ष में लिया गया है। प्रन्यत्र 
न्यायदीपिका में दूसरी भी शंका देखी जाती है-- 

कोई कहता है कि केवलज्ञान को पारभार्थिक प्रत्यक्ष कहना ठोक है कितु अवधि और मनःपर्येय 
को पारमाथिक प्रत्यक्ष कहना ठीक नहीं है क्योंकि ये दोनों एक देश प्रत्यक्ष हैं। इस पर आचार्यों का 


0) केवलशानस्य । 


२७८ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ३-- 
वेति वक्‍तु शक्‍यम्‌', श्रज्जवादिभिरसंस्कृ तचक्षुषोषस्मदादेरालोकापेक्षो पलक्षरपात्‌! तत्संस्कृत- 
चक्षुपोपि कस््यचिदालोकापेक्षाप्रसद्भात्‌! । नक्तश्व राणामालोकापायेपि स्पशथ्टरूपावलोकन- 
प्रसिद्ध नॉलोको नियतं कारणां प्रत्यक्षस्थेति चेत्तहि सत्यस्वप्नज्ञानस्येक्षरि।कादिज्ञानस्य च 
स्पष्टस्य चक्षुराद्यनपेक्षस्य प्रसिद्ध रक्षमपि नियत प्रत्यक्षकारणं मा भूतू । ततो यथाञ्जना- 
दिसंस्क्ृतचक्षुपामालोकानपेक्षा स्फुट रूपेक्षणे तथा साकल्येन विरतव्यामोहस्य सर्वसाक्षात्कर- 
णेउक्षानपेक्षा । इतिकरणक्रमव्यवधानातिर्वात्तिसकल प्रत्यक्षो भवभूता' ग्रुरुः प्रसिध्यत्येव । 


कहना है कि सकलपना और विकलपना यहा विषय की अपेक्षा से है स्वरूप की अपेक्षा से नही है 
क्योकि केवलज्ञान संपूर्ण द्रव्यों और पर्यायों को विषय करने वाला होने से सकल प्रत्यक्ष कहा जाता है, 
कितु अवधि और मन पर्यय कुछ पदार्थों को विषय करते है इसलिये वे विकल प्रत्यक्ष कहे जाते है, परन्तु 
इतने मात्र से इन दोनो ज्ञानो में पारमाथिकता की हानि नही होती है, क्योंकि पारमाथिकता का कारण 
सकल पदार्थों को विषय करना नही है अपितु पूर्ण निर्मेलता है और वह पूर्ण निर्मलता - स्पष्टता केवल 
ज्ञान के समान अ्रवधि, मन:पर्यय में भी विद्यमान है ग्रतः ये दोनों ज्ञान पारमाथिक ही है । 

निष्कर्ष यह निकला कि ये दोनो ज्ञान अतीन्द्रिय होकर भी सकलप्रत्यक्ष नही है विकलप्रत्यक्ष हैं 
इसलिये सर्वज्ञ के ज्ञान को पक्ष बनाने में ये दोनो ज्ञान नही झाते है । 

शंका--हम लोगो के प्रत्यक्ष में इद्रियों की श्रपेक्षा देखी जाती है ग्रतः सर्वज्ञ के प्रत्यक्ष में भी वह 
श्रपेक्षा होनी ही चाहिये । 

समाधान--आपका ऐसा कहना भी शक्य नही है, अन्यथा अज्जनादि से सस्कृत नही हुये हम लोगों 
के नेत्र प्रकाश की अपेक्षा रखते है पुन. किसी के श्रझ्जनादि से सस्कृत नेत्र भी प्रकाश की श्रपेक्षा रखने 
लग जावेगे तब अभ्रजन गुटिका झादि विद्याओ का क्‍या महत्व रहेगा ? 

हंका- नक्तचर--उल्लू, बिल्ली अआरादि जीवों का प्रकाश के अ्रभाव में भी स्पष्टतया, रूप--पदार्थ 
का देखना प्रसिद्ध है इसलिए प्रकाश प्रत्यक्ष के लिये निश्चित कारण नही है । 

जैन-- तब तो सच्चे स्वप्न का ज्ञान और ईक्षणिकादि ज्ञान चक्षु आदि इद्वियों की अपेक्षा न करके 
ही स्पष्ट प्रसिद्ध है भ्रतः इद्रिया भी प्रत्यक्ष ज्ञान के लिये निश्चित कारण न होवें क्‍या बाधा है ? इसलिये 
जैसे प्रजनादि से सस्कृत चक्षु को स्पष्टतया रूप को देखने में प्रकाश की भ्रपेक्षा नही है उसी प्रकार से 
सम्पूर्ण तया मोह रहित पुरुष को सभी का साक्षात्कार करने में इन्द्रियो की प्रपेक्षा नही है । 


इस प्रकार इन्द्रियों से क्रम से, श्रौर व्यवधान से रहित सकलप्रत्यक्षज्ञानी ससारी जीवों के गुरु 
प्रसिद्ध ही है । 


क>त+-न्ञ++जतपप/हशै 5 ना नल “2 नल अजनिजय--+ + चित अजनज अन्‍निजलल>++ >> नी ननतन+ा ० ५ 


१ परेण २ ईक्षशिका +-द्रथक्षरा शाकिनी ग्राह्मा (?) । ३३ भवेतामिति पाठान्तरम्‌ । 





() परिज्ञाना] । (2) तथा लोके नास्ति । (3) जैनेनानिष्टापादानमकारि तत्परिहारमिति मीर्ांसक: नक्त ड्घरेत्या- 
दिना । (4) किल्विद्रियमेव । (5) प्राशिता--मवभूता । 


सर्वेश्सिद्धि | प्रथम परिच्छेद [ २७६ 


विशेधार्थ -किसी का कहना है कि हम लोगों का ज्ञान इन्द्रियों की अपेक्षा से ही होता है श्रतः सर्वज्ञ 
का ज्ञान भी वैसा ही होना चाहिये क्योकि जेंसे हम मनुष्य हैं वेसे ही स्वत भी तो मनुष्य ही हैं। इस पर 
झाचाये कहते है कि भाई ! किसी को श्रजन गुटिका सिद्ध है उसने उसे आंख मे लगा लिया तो उसे 
अधेरे में भी दिखने लगता है परन्तु हम और श्लापको तो अधेरे में नही दीखता है। प्रापके कथनानुसार 
श्रंजनगुटिका सिद्धि वाले को भी अधेरे में नही दिखना चाहिये। तब वह भट बोल पडा कि अधेरे में तो 
उल्लू बिल्ली आदि को भी दीख जाता है अ्रतः प्रकाश और अधेरा ज्ञान और श्रज्ञान में तियम रूप से 
कारण नही हैं । तब श्राचार्य कहते है कि किसी को स्वप्न में सम्मेदशिखर का पवेत ज्यों का त्यों दीख गया, 
झ्राचायं शांतिसागर जी महाराज के दर्शन हो गये । इस सत्य स्वप्न में इन्द्रियो की अ्रपेक्षा तो नहीं है 
फिर भी स्पष्ट प्रत्यक्ष ज्ञान है श्रतः इन्द्रियों से ही प्रत्यक्ष ज्ञान हो, यह नियम नही रहा । देखिये ! अ्रजन 
झ्रादि से संस्कृत आंखे स्पष्टतया अंधेरे में भी सब बस्तुये देख लेती है उसी प्रकार से मोहकर्म, ज्ञानावरण 
दर्शनावरण और शभ्रन्तराय इन घातिया कर्मो का नाश हो जाने से अहंतभगवान्‌ के केवलज्ञान आदि नव- 
लब्धिया प्रगट हो जाती है अत. केवलज्ञान में न इन्द्रियों की सहायता है न क्रम-क्रम से होना है क्योंकि 
केवल ज्ञान भर दर्शन दोनो ही युगपत्‌ एक समय में सारे पदार्थों को जान लेते है। झ्नतः इस ज्ञान में व्य- 
वबधान- अतर भी नही पड़ता है। ऐसे इन्द्रिय से, क्रम और श्रतर से रहित केवलज्ञानी भगवान्‌ ही 
ससारी जीवों के गुरु हैं, स्वामी है श्रतणव सभी के नाथ, तीन लोक के नाथ कहलाते है । 


स्वज्ञ के अतींद्रिय ज्ञान की सिद्धि का सारांश 


मीमासक, चार्वाक और तत्त्वोपप्लववादी सामान्य से भी सर्वज्ष को नही मानते हैं एवं सौगत, 
सांख्य, वैशेषिक झ्ादि सर्वज्ञ विशेष को नही मानते है। 

सवेदनाईतवादी, चित्राद्ेतवादी, ब्रह्मांतवादी और शब्दाहंतवादी ये एक प्रमाणवादी तीथंच्छेद 
सप्रदाय वाले है वैसे ही चार्वाक भी प्रत्यक्ष एक ही प्रमाण मानने वाले तीर्थच्छेद संप्रदाय मानने वाले है 
क्योकि ये सभी परमागम सप्रदाय का निराकरण करने वाले है ! 

जैसे कपिल, बौद्ध आदि अनेक प्रमाणवादी तीथंच्छेद सप्रदाय वाले है तथ्थव तत्त्वोपप्लववादी भी 
“न एक: प्रमाण--अनेक: प्रमाण ' के अनुसार अनेक प्रमाणवादी हो गए तथा सभी के आप्त, झ्ागम और 
वस्तु समूह को स्वीकार करने की इच्छा रखते हुए झनेक प्रमाणवादी बंनयिक तीर्थच्छेद सप्रदायवादी है 
बयोंकि ये सभी परस्पर विरूद्ध कथन करने वाले है । 


२८० ] अध्टस हुसी [ कारिका ३-- 


अद्वेतवादियों के यहा स्वपक्षसाधन परपक्षदूषण वचन भी अद्वेत के विरूद्ध हैं यदि सवृत्ति से या 
झ्रविद्या से कहो तो अहत भी कल्पित ही सिद्ध होता है। चार्वाक के यहां प्रत्यक्षएक प्रमाण से ही परलोक 
पुण्य-पापादि का विरोध श्रा जाता है तया कपिल, वेशेषिक, नेयायिक, प्रभाकर आदि अनेक प्रमाण 
मानकर भी तक॑ प्रमाण नही मानते हैं श्रतएव तके के बिना प्रस्यक्ष, अनुमान, आगम, उपमान श्रादि 
साध्य साधन की व्याप्ति को ग्रहण नही कर सकते है। बैनयिक, सुगत, साख्य आदि इन सबसमें परस्पर में 
विरोध होने से इनमें से कोई भी आप्त नही हो सकता है । तथाहि “तीथ्थ॑च्छेद सप्रदाय वाले एकातवादी 
निरावरण ज्ञानधारी नही है क्योकि वे अविशिष्ट वचन, इद्रियज्ञान, और इच्छादि से सहित हैं श्रथवा 
सामान्‍य पुरुष आदि है जैसे--रथ्या पुरुष ।” 

कितु हमारे सर्वेज्ञ अविशिष्ट वचनादिमान्‌ या अविशिष्ट पुरुष नहीं है क्योंकि वे सर्वज्ष युक्ति और 
शास्त्र से अविरोधि वचन वाले है इंद्रियों के क्रम व्यवधान से रहित हैं तथा इच्छा से भी रहित है श्रतः क: 
- परमात्मा चित्‌-चंतन्य पुरुष ही आवरण का नाश हो जाने से ससारी प्राणियों के गुरु है “क. परमात्मा 
परा श्रात्यतिकी, मा--लक्ष्मीयंस्प्रेति” क'-परमात्मा ही चित्‌ सर्वज्ञ है । 

सीसांसक--पदार्थों को जानने वाला परमात्मा श्रतीद्रिय ज्ञानी नही हो सकता है क्योंकि श्रतीद्रिय 
ज्ञानी हमे कोई उपलब्ध नहीं होता है तथा इद्रियों के द्वारा धर्माधर्मादि सभी पदार्थ जाने नही जा सकते 
प्रततव कोई भी सर्वज्ञ नही है “सम्बद्ध बतंमान च गृह्यते चक्षुरादिभि: इसलिये भूत और भविष्यत्‌ कालीन 
पदार्थ के ज्ञान का अभाव होने से कोई भी सर्वज्ञ सिद्ध नहीं है। अ्नुमानादि से भी सर्वज्ञ का ज्ञान नहीं 
हो सकता है । आगम भी अनादि है अत आदिमान्‌ स्वज्ञ को कैसे कहेगा ? यदि अ्नित्य आगम माने तो 
वह अल्पज्ञ प्रणीत होने से भ्रप्रमाण है एवं सर्वेज्ञ प्रणीत कहो तो परस्पराश्रय दोष दुनिवार है। सर्वज्ञ के 
सदुश कोई न होने से उपमान प्रमाण भी सर्वेज्ञ ग्राहक नही है तथा श्रर्थापत्ति से भी बह ग्रहण नही होगा 
भ्रतएव सत्ता को ग्रहण करने वाले पाचो प्रमाणों का विषय न होने से बह सर्वेज्ञ अभाव प्रमाण का ही 
विषय है | भरत सर्वेज्ञ को ग्रहण करने वाला कोई भी प्रत्यक्षादि प्रमाण नही है । 

जन--यह कथन बिना मीमासा के ही है । लब्धि ओर उपयोग के सस्कारो का झर्थात्‌“लब्ध्युपयोगी 
भावेन्द्रियम्‌' से भावेन्द्रिय सरकार रूप क्षयोपशम ज्ञान का नाश हो जाने से सर्वज्ञ होता है । 

तथा द्रव्येद्विया तो अंगोपाग नाम कर्म की रचना विशेष है। वे आवरण निमित्तक नही है अ्रतः 
पूर्णतया ज्ञानाबरण, दर्शनावरण के क्षय हो जाने से पूर्ण ज्ञानी सर्वक्ष सिद्ध है वह आगम एवं 
“सुनिश्चितासभवद्बाधकप्रमाण” से सिद्ध है। आप सर्वज्ञ को अभाव प्रमाण से कैसे निषेध करेगे क्‍योंकि 

गृहीत्वा वस्तुसद्भावं स्मृत्वा च प्रतियोगिन । 
मानस नास्तिता ज्ञानं जायते5क्षानपेक्षया ॥ 

जब कोई मनुष्य सभी मनुष्यों को जान लेवे पुनः सर्वक्ष के शापक काल का स्मरण करके मन में 

“सर्वत्र सर्वज्ञ नही है” ऐसा ज्ञान करे तब उसका अभाव कहेगा पुनः वह सभी को जान लेने से स्वय ही 


सर्वेश्षसिद्धि प्रथम परिध्छेद [ २८१ 


[ पूर्वॉक्तक्शरिकात्रयकथितहेतुभिर्भगवान्‌ महान नारित, प्रत्युत दोपावरणरहितत्वादेव महान ] 
डत्थानिका--- 


यतश्चासौ न देवागमादिविभूतिमत्त्वादध्यात्मं बहिरपि दिव्यसत्यविग्रह्दिमहोंदयाश्र- 
यत्वाद्दा महान, नापि तीर्थक्त्वमात्रात, “यतश्च तीर्थच्छेदसम्प्रदायोषि बैदिको नियोगमाव- 


सर्वभ वन जाता है तब उसका निषेध कसे करेगा ? तथा आक्रण निमित्तक भावेन्द्रियों के नाश हो जाने 
से अतीरिद्रिय ज्ञान उत्पन्न होता है जो कि भूत, भावी सूक्ष्मादि पदार्थों को ग्रहण करने में युगपत ही 
समर्थ है । यदि श्राप कहो कि झअज्ञान का कारण क्या है ? तो ज्ञानावरण कर्म है एवं ज्ञनावरणादि के 
कारण मोहनीय आदि कर्मो का उदय है। सपूर्णतया मोह से रहित पुरूष पूर्ण ज्ञानी हो सकते है श्रतः 
सर्वज्ञ भगवान्‌ को इन्द्रियादिकों की अपेक्षा नही है क्योंकि वे सपूर्णतया मोह से रहित है अथवा सब्वदर्शी 
है | ज॑से अजना दि से मस्क्त चक्ष प्रकाशादि की अपेक्षा नहीं रखते है एक देश मोह से रहित, असवं- 
दर्शी, अवधिज्ञानी, मन पर्ययज्ञानी अपने-ग्रपन आवरण के क्षयोपञ्मम से अपने-अपने विषय को स्पष्ट 
जानते है अत. हमारा हेतु सवेमोह रहित, सर्वदर्शी उनसे श्रन॑कातिक नहीं है क्योंकि यहा सकल प्रत्यक्ष 
की विवक्षा है | अत' इन्द्रिय और क्रम के व्यवधान से रहित सकल प्रत्यक्षजानी ससारी जोवों के गुरु 
प्रसिद्ध ही है जो कि सर्वज्ञ सर्बदर्णी है ऐसा समभना चाहिये। 





[ प्‌बॉकक्‍्ति तीत कारिकाग्रों मे कथित तीन हेतुश्रो से भगवान्‌ महान्‌ नहीं है कित दोष ग्रौर आपरण 
से रहित होने मे ही भगवान्‌ महादन्‌ हैं ] 
हे भगवन्‌ | देवागमादि विभूतिमान्‌ होने से अथवा अध्यात्म और बहिरग दिव्य, सत्य विग्रह्मदि 
महोदय के आश्रयीभूत होने से भी आप महान्‌ नही है एवं तीथ्थकृत्त्व मात्र से भी आप महान्‌ नहीं हैं 
क्योंकि तीर्थ के उच्छेदक-विनाशक सप्रदाय वाले भी बैंदिक जन के नियोग, भावना आदि सप्रदाय सवा- 
दक (प्रमाणभूत) नही है । अथवा प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण वाले चार्वाक या तत्त्वोपप्लववादी (श्रून्धवादी ) 
()) कारणाव | (2) कारणात।..।.............. ््य्यआयआयऑय_ 


श८२ ] अष्टसहस्री [ कारिका ४-- 


नादिसम्प्रदायो न संवादक: प्रत्यक्षेकप्रमाणवादिसम्प्रदायस्तत्वोपप्लववादिसम्प्रदायो वा 
सर्वाप्तवादो' वा न॒प्रमाणभूतों व्यवतिष्ठते, ततः सुनिश्चितासंभवद्बाघकप्र माणो भगवन्‌ 
स्भवानेव भवभतां “प्रश्॒रात्यन्तिकदोषावरणहान्या साक्षात्प्रबुद्धाशेषतत्त्वाथत्वेन च मुनिभि' 
'सूत्रकारादिभिरभिष्टूयते । इति समन्तभद्राचार्येनिरूपिते सति कुतस्तावदात्यन्तिकी दोषा- 
वरणहानिर्मयि' विनिश्चितेति भगवता पर्य॑नुयुक्ता इवाचार्याः प्राहु: ।-- 


दोषावरणयोह  निनिश्शेषास्त्यतिशायनात्‌' । 
क्बचिद्यथा स्वहेतुभ्यो बहिरन्तर्मलच्षयः: ॥४॥ 


“दोषावरण सामान्ययोहनि: 'प्रसिद्धत्वाद्धभित्व॑ न विरुध्यते । तत्प्रसिद्धि: पुनरस्मदा- 
दिषु देशतो निर्दोपित्वस्थ ज्ञानादेश्व “कार्यस्य निश्चयादभवत्येव, अन्यथा तदनुपपत्ते: | सा 








सप्रदाय वाले या सभी को आप्त मानने वाले वेनयिक मतानुयायी जन प्रमाणभूत नहीं हे । इसीलिये 
सुनिश्चित रूप से श्रसभव है बाधक प्रमाण जिसमें ऐसे हे भगवन्‌ ' आराप ही ससारी जीवों के स्वामी है 
क्योंकि श्रत्यन्त रूप से दोष एवं आवरण की हानि होने से तथा साक्षात्‌ अशेप तत्त्वों के ज्ञाता होने से 
सूत्रकार आदि मुनि पु गवो द्वारा आपकी ही स्तुत्ति की जाती है। इस प्रकार श्री समतभद्र आचार्य के 
द्वारा निरुपषण करने पर आपने मुझमें किस प्रकार से दोधावरण की हानि झात्यतिक रूप से निश्चित की 
है। इस प्रकार से भगवान्‌ के हारा प्रइन किये जाने पर ही मानो आचार्य कहते है-- 


कारिकार्थ-- किसी जीव में दोष और आवरण की हानि परिपूर्ण रूप से हो सकती है क्योकि अन्यत्र 
उसका झतिशयपना पाया जाता है। जिस प्रकार से अपने हेतुशो के द्वारा कमकपापाणादि मे बाह्य एव 
अतरग मल का पूर्णतया ग्रभाव पाया जाता है ॥४॥ 


दोष सामान्य एव आवरण सामान्य की हानि प्रसिद्ध है श्रत' इस अनुमान में “धर्मी” अ्रसिद्ध 
नहीं है । उसकी प्रसिद्धि हम लोगों मे एक देश रूप निर्दोषपना और ज्ञानादि रूप कार्य के निश्चित होने 
से होती है अभ्रन्यथा दोष, श्रावरण की हानि के अभाव में हम लोगो में कुछ-कुछ श्रशो में निर्दोषता एव 
क्षयोपशम जन्य कुछ ज्ञान की प्रकटता रूप कार्य नही हो सकेगा और वह हानि किसी न किसी जीव 


१ प्रमाशभूत' । २ सर्वे झाप्ता इति वादों यत्य स॒ सर्वाप्तवादों वेनथ्रिक: । ३ वढ्धंसात, । ४ अन्समतिफ़ान्त कालोउल्यन्त, | 
तस्मे प्रभवतीति श्रात्यन्तिकी, यस्या हाने: पुनर्नाशो न विद्यते तथेत्यथ. | ५ भ्रहेति । ६ तरतमभावेन हीयमानत्वातू । 
७ क्वचिच्छब्द: पूर्वाद्धेंपि सम्बन्धनीय' । क्वचिच्छुब्देत कमकोपलो दृष्टाम्ते श्रहेश्च दाप्टन्ति ग्राह्म: । ८ दोषसामाम्य- 
मावरणसामान्यं च॒ तयो' । ६ प्रसिद्धों धर्मीति वच्चनात्‌ । १० दोषावरणयोह॑निरभावे निर्दोषत्व॑ श्ञानादि कार्य व नोपपद्यते । 





(१) जउमास्वातिपाद: । (2) दोष:--भावकर्म । भावरणां-दरव्यकर्म । के 


सर्वेश्षसिद्धि प्रथम परिच्छेद [ २८३ 


'क्वचिन्निश्ठोषास्तीति 'साध्यते, वादिप्रतिवादिनोरत्र*' विप्रतिपत्ते' । अ्रतिशायनादिति 
हेतु: । क्वचित्कतकपापागादौ किट्रकालिकादिबवहि रन्तर्मलक्षयों यथेति हृष्टान्त:, 'प्रसिद्धत्वात्‌ । 
स हि कनकपाषाणादी “प्रकृष्पमाणो हृष्टो निश्शेष. । तदृद्योपावरग्गहानिरपि प्रकृष्यमाणा- 
उस्मदादिषु प्रतोता सतो क्व्चिन्तिश्शेषपाउस्तीति सिद्धथ्यति । कः पुनदोषो नामावरग्गाहिन्न- 
स्वभाव इति चेदुच्यते!। बचनसामथ्यदिज्ञानादिदोष: 'स्वपरपरिरणामहेतु.९ । न हि 
दोष एवावरशामिति प्रतिपादने "कारिकाया दोपावरगायोरिति द्विवचनं 'समर्थम्‌ । 
ततस्तत्सामर्थ्यादाव रगात्पौद्गलिकज्ञानावरणगादिकर्मणों भिन्‍नस्वभाव एवाज्ञानादिदोषो$- 
म्यूह्यते । तद्धेतु: पुनरावरण कर्म जीवस्य' पुर्वेस्वपरिणामश्च । 


विशेष में परिपूर्ण रूप से है यह यहा साध्य है | क्योकि परिपूर्ण हानिरूप साध्य मे वादी और प्रतिवादी 
दोनो को विवाद है अ्रत' यह साध्य की कोटि में रखा गया है। सभी में हानि की अतिशय रूपता (तरत- 
मता) देखी जाती है यह हेतु वाक्य है। किसी कनकपापाण में आदि में किट्टरूप बहिरणग तथा 
कालिमा रूप अन्तरग मल का क्षय होता है यह दुष्टात है यह भी प्रसिद्ध ही है क्योकि वह 
किट्ट और कालिमा आदि मल का क्षय कनकपाषाण आदि में प्रकृष्यमाण अर्थात्‌ वृद्धि को प्राप्त 
होता हुआ दो तीन झादि ताव से लेकर सोलह ताक पर्यत निशेष रूप से क्षय को प्राप्त होता हुआ 
देखा जाता है । 

उसी प्रकार से दोष ओर आवरण की हानि भी हम लोगो में प्रकर्षता को प्राप्त होती हुई प्रतोति 
में आ रही है और वह किसी न किसी पुरुष विशेष में नि.शेष रूप से है ही है यह सिद्ध हो जाता है । 

प्ररन--यह दोष क्या है जो कि आवरण से भिन्न स्वभाव वाला है ? 

उत्तर- का रिका गत “दोषाबरणयो:”' इस द्विवचचन को सामथ्यं से अज्ञानादि स्वरूप दोष झाव- 
रण से भिन्न ही हैं भ्रोर वे स्वपर परिणाम हेतु से होते हैं” । क्योकि दोष ही भ्रावरण है ऐसा मानने पर 
कारिका में द्विवचन नही बन सकता था झ्त: द्विवचन की सामथ्यं से पौदूगलिक ज्ञानावरणादि कर्म रूप 
आवरण से भिन्‍न स्वभाव वाले ही अज्ञान, राग-द्वेष आदि दोष कहे जाते है ऐसा निर्णय करना चाहिये । 
उस दोष के कारण पुन. आवरण कर्म है और जीव के पूर्व सचित निजी रागादि परिणाम भी हैं । 


१ इृष्टमबाधितमसिद्ध साध्यमिति वचनात्‌ । २ नि.शेषहानौ । ३ प्रसिद्धों दृष्टान्त इति वचनात्‌ । ४ द्वित्रादिविका- 
मारभ्य षोडशवर्शिकापर्यन्त हीयमानस्‌ । ४ जैने । ६ दोषावरणयोरिति द्विवचनसामर्थ्यात्‌ । ७ स्वपरो जीवकर्मणी । 
८ सदर्थेम्‌ । € रागद्ेषादि' । 
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(१) पुसि । (2) तारतम्येन । (3) काकु:। (4) जीवकृत परिश्यामं निमित्तमात्र प्रपद्य पुनरब्ये । स्वयमेव परिश्ल- 
मतेषत्र पुदूगला: कमंभावेन । परिणममानस्य चितश्चिदात्मक. स्वयमपि स्वकेर्भाव: । भवति हि निमित्तमात्र पौदगलिक 
कर्म तस्यापि ॥ (5) बसः । (6) कारिकाया इति पा. । 











रद | भ्रष्टसहस्री [ कारिका ४-- 


[ बौद्धों दोपानु्‌ स्वहेतुकान्‌ सांख्यशच परहेतुकानेव मन्पते किन्तु जैनाचार्या दोषानुभयहेतुकानेव मन्यते | 

'स्वपरिणामहेतुक एवाज्ञानादिरित्ययुक्त , तस्य 'कादाचित्कत्वविरोधाज्जीवत्वादि- 
वत्‌र । “परपरिणामहेतुक एवेत्यपि न व्यवतिष्ठते, मुक्तात्मनगोपि 'तत्प्रसज्भात्‌, 
सर्वेस्थ” कार्येस्योपादानसहकारिसामग्रीजन्यतयोपगमात्तथा प्रतीतेश्वच । तथा च दोपो 
जीवस्य स्वपरपरिणामहेतुक., कार्यत्वान्मापपाकवत्‌ । 





[ बौद्ध दोषों को स्वहेतुक एवं सार्य दोषो को परहेतुक ही मानता है किन्तु जुनाचाय दोषो को उभय 
हेत॒क ही मानते है। | 

बौद्ध अज्ञाना दिक दोप स्वपरिणाम हेतुक ही होते है । 

जेन--यह कहना ठीक नही है क्योंकि “अ्रज्ञानादि दोषों के कादाचित्कपने का विरोध हो जावेगा 
जीवत्व आदि परिणाम के समान । 

भावार्थ--स्वपरिणाम नित्य होता है क्योकि परिणाम गुण रूप होता है और वह परिणाम द्रव्य 
में सपर्ण रूप से सदा ही पाया जाता है। “सकलपर्यायानुर्वात्त्व गुणत्त्व” जो द्रव्य की संपूर्ण पर्यायों में 
श्रन्वय रूप से रहे उसे मुण कहते है इस लक्षण के अनुसार गुण नित्य माने गय्रे है और अज्ञानादि दोष 
तो अ्रनित्य है क्योंकि वे सदा काल नहीं पाये जाते है मुक्त जीवों मे उनका अभाव है परन्तु जोवत्व 
ग्रादि परिणाम स्वपरिणाम होने से नित्य है और सर्वकाल श्रर्थात्‌ मुक्तावस्था मे भी पाये जाते है । यदि 
प्रज्ञानादि को स्वहेतुक ही माना जावेगा तो सदा ही बने रहने से इस जीव को कभी मुक्ति नहीं हो 
सकेगी । 

सांख्य- अज्ञानादि परपरिणाम प्रधान के निमित्त से ही हुये है । 

जेन-यह भी टोक नही है क्योकि पर निमित्तक होने से मुक्तात्मा में भी अज्ञानादि दोषों का 
प्रसग श्रा जावेगा । हम जैनो के यहा तो सभी कार्यो की उत्पत्ति उपादान और सहकारी कारण रूप 
उभय सामग्री से ही मानी गई है और प्रतीति भी उसो प्रकार से ही होती है। इसलिए “दोप जीव के 
स्वपरिणाम निर्मित्तक भी है एवं परपरिणाम निमित्तक भी है क्योकि वे कार्य है उड़दपाक के समान 
जिस प्रकार से उड़द या मू ग मे अतरग में पकने की योग्यवा है झौर बाहर में अग्नि जलादि के सयोग 
से पक जाती है किन्तु कोरडू मू ग॒ में पकने की योग्यता न होने से श्रग्नि जलादिक के सयोग होने से भी 
नही पकती है । 





१ सौगतमतस्‌ । २ स्वपरिणामस्तु नित्यः परिणामस्य गुणरूपस्यथ यावदुद्रव्यभाजित्व सति सकलपर्यायानुवरत्तित्व 
गुरास्वभिति लक्षरौन नित्यस्वप्रतिपादनात्‌ । भ्ज्ञानादिस्त्वनित्य इत्यतों विरोध । ३ जोबत्वादिगुरास्य यथा कादा- 
चित्कत्वविरोवोस्य नित्यरवात्‌ । ४ साइरुय. । ४ जैनः। ६ ग्रश्ानादिकर्मरेणना मुक्तात्मनापि सम्बन्धप्रसख्भात्‌ । 
७ जेनमसे एवममिमतम्‌ । 





(!) भनन्‍्यथा । 


सर्वशसिद्धि ] !प्रथम परिच्छेद [ २८५ 


| कश्चित्‌ कथयति काचिदेका हानिरेत्र वक्तव्या, कितु जैनाचार्या अस्युत्तरयति यत्‌ दोषाबरणयोभमिथ: 
कार्यका रस्पभावोअस्त्यवत उभये झ्पि वक्‍तव्ये स्‍्त । ] 


'नन्‍्वेव॑ निश्शेपावरणाहानौ दोजहाने' 'सामथ्यंसिद्धत्वाहोपहानौ 'वावरणाहानेरन्य- 








भावषा्-- जनता चार्यो ने यहा इस कारिका में आवरण शब्द से पौद्गलिक द्रव्य कर्म को ग्रहण 
किया है एवं 'दोप' शब्द से कर्म के उदय से होने वाले राग, दह्वप, मोह, अ्रज्ञान आदि भावकर्मों को 
लिया है और इन दोनों को जीव के रागादि रूप स्वपरिणाम एवं कर्मोंदय रूप परपरिणाम के निमित्त 
से उत्पन्न हुये माना है । 

बौद्ध दोषों को स्वपरिणाम निम्ित्तक मानता है एवं आवरण नाम को चोज को 
मानता ही नहीं है। इस पर जनाचारयों का कहना है कि आवरण के बिना दोष कंसे उत्पन्न 
होगे और यदि आवरण के बिना भी दोप हो सकते है तो सिद्धों में तो आवरण है नहीं 
उनके भी दोपो को उत्तत्ति होने लगेगो। अथवा जेंसे जोब के ज्ञान, दर्शन, जीवत्व, आदि भाव 
स्वपरिणाम है तो उनका कभी भी नाश नहीं होता है तथेव अनादि काल से लगे हुये दोषों का भी कभी 
नाथ नही होगा पुन मुक्ति कैसे हा सकेगी ? परन्तु ऐसा तो है नहीं । झ्रत: दोप आवरण निमित्तक होते 
है और आवरण दोप निमित्तक होते है । 

सार्ूय कहता है कि गअज्ञानादि दोष पर श्रर्थात्‌ प्रधान के निमित्त से ही होते है क्योंकि ज्ञान, सुख 
आदि भी प्रधान के ही धरम है, प्रकृति को ही ससार होता है, प्रकृति को ही जन्म-मरण, सुख-दुःख, बध- 
मोक्ष होता है । मतलब साख्य के यहा प्रकृति रूप कमंबध प्रकृति के ही होता है पुरुष सर्वंथा अकर्त्ता, 
निगु णी, निष्किय माना गया है । आजकल भी कुछ लोगों का सिद्धात है कि गाय के गले में रस्सी बाधी 
तो गाय का गला या गाय नही बधी है किन्तु मात्र रस्सी से ही रस्सी बधी है। यद्यपि यह दृष्टात सत्य 
है फिर भी गाय बंधन में अवश्य है । वह अपने इष्ट स्थान पर जा नही सकती है एवं यह गाय का दुष्टात 
सर्वथा लागू नही होता है। वारतव में कर्म और आत्मा के प्रदेशों का एकक्षेत्रावगही सम्बन्ध है एवं 
आ्रात्मा के रागढ्वेंधष आदि परिणामों से ही पुद्गल वर्गणाये कर्मरूप परिणत होती है और कर्म का उदय 
श्राने पर ही आ्रात्मा के राग, देप आदि परिणाम होते है । अत इन दोष और आवरणों का परस्पर में 
कार्यका रण भाव निश्चित है | ये दोनो ही रव पर के निमित्त से होते है। दोपों का स्वनिमित्त आत्मा 
है परनिमित्त पुद्गल कम है या विष, सर्प श्रादि बाह्य सामग्रिया है श्रौर आवरण के लिये स्वनिमित्त 
पुदूगल वर्गंणाये है तथा परनिमित्त जीव के रागादि भाव है । 

[ किसी का कहना है कि दोप या प्रावरण दोनो में से किसी एक का ही अभाव कहना चाहिये कितु जेनानाये 
दोष-आवररा मे कार्यकारण भाव सिद्ध करके दोतो की हानि मान लेते हैं। | 


प्रन्‍न- इस प्रकार दोष तो श्रावरण रूप द्रव्य कर्म के कार्य है श्रतः निशशेष झ्रावरण का श्रभाव' हो 


१ दोषस्यावरणकार्यत्वप्रतिपादनप्रकारेश । २ कारणनाशे कार्यनाशनियमात्‌ । ३ शभ्रत्रापि कारणानाशे कार्यनाशनियमों 
हेतु: । 


२८६ |] प्रष्टसहसी [ कारिका ४-- 


तरहानिरेव निव्शेषतः साध्येति चेन्न, दोपावरग्गयोर्जीवपुद गलपरिग्गामयो रन्योन्यकायेंका रण- 
भावज्ञापनार्थत्वादुभयहाने नि३शेपत्व'साधनस्थ! । दोपो हि तावदज्ञान ज्ञानावरणस्योदये 
जीवस्य स्याददर्शनं दर्शनावरगास्य, भिथ्यात्व द्शनमोहस्य, विविधमचारित्रमनेकप्रका र- 
चारित्रमोहस्य, अदानशीलत्वा दिर्दानायन्तरायस्येति, तथा ज्ञानदर्शनावरणे 'तत्प्रदोष- 
"निन्हवमा त्स'याॉन्‍्तराया55*सादनोपघातेभ्यों. 'जीवमास्रवत:, . केवलिश्र्‌ तसघधर्मदेवा- 
वर्णावादा""हुशवय मो 5: कपायोदयातीब्रपरिर्शामाच्चा रित्रमोह:, विध्तकरणादन्तराय इति 


जाने पर दोप की हानि शअ्र्थापत्ति रूप सामथ्य से ही सिद्ध हो जाती है क्योंकि कारण के नाश हो जाने 
पर कार्य का नाश अवश्यभावी है। अथवा दोष का पूर्णतया शअ्रभाव होने पर झ्रावरण का अभाव स्वयमेव' 
निश्चित है क्योंकि दोष रूप भावकर्म से ही झ्रावरण रूप द्रव्य कर्म बधते है श्रार कारण रूप दोप के 
नाश होने पर कार्यभूत द्रब्यकर्म रूप आवरण का स्वयमेव ही नाश प्रसिद्ध है। इसलिये दोनों मे से किसी 
एक की हानि ही नि शेपत सिद्ध करना चाहिये। 

[ अ्नादिकाल से दोष ग्रावरणनिमित्तक हैं एव झावरण दोषनिभित्तक है दोनो का परस्पर मे कार्य 
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कारण भाव है ] 


उत्तर - यह कहना ठीक नही है क्योंकि जीव और पुद्गल क॑ परिणाम स्वरूप दोष और झावरण 
में परस्पर में कार्य कारण भाव पाया जाता है झ्त. परस्पर में दोनों के कार्य कारण भाव को सिद्ध करने 
के लिए ही दोनो की हानि नि.शेष रूप से साध्य (सिद्ध) करना इप्ट है क्योंकि दोष अज्ञान को कहते 
है और वह जीव के ज्ञानावरण कर्म के उदय के होने पर होता है तथा जीव के दर्शनावरण कम के उदय 
होने पर अदर्शन, दर्शनमोहनीय कर्म के उदय मे मिथ्यात्व अनेक भेद रूप चरित्र मोहनीय कर्म के उदय 
होने पर अनेक प्रकार का श्रचारित्र--अविरति रूप परिणाम एव दानादि अतराय के उदय से अदान- 
शीलत्व-दान नही देना आदि रूप दोष पाये जाते है । 

दोष के प्रति श्रावरण कारण हैं ऐसा प्रतिपादन करके भ्रव श्राचायं यह बताते है कि ्रावरण के 
लिए दोप कारण है । 








१ प्रत्योन्‍्यकायंकारणभावज्ञापना्थ हा भयहानिनिश्शेषत्वसाधनम्‌ । २ दोष प्रत्यावरशणास्थ कारणात्व प्रतिपाशेवानो- 
मावरण प्रति दोषस्थ काररध्वमावेदयन्ति । ३ तत्पदोषो ज्ञानदर्शनप्रढ्ेध, । ४ निन्हवमाच्छादनम्‌ । ५ मात्सय॑ 
निन्‍दा तिरस्कारइ्व । ६ विध्तक रणमन्तराय । ७ ग्रासादत शाख्रादेविराघनम्‌ । ८ ग्रध्येतणां पीडाकरणमुपघात: । 
€ एम्यः कारगौभ्यो ज्ञानदशंनावरणद्य जीवेन सह बन्ध याति । १० हेतुत । ११ झास्रवतीत्यध्याहाय॑ पदम्‌ । 


() हानिनि.शेषत्व इति पा. । (2) साध्य । सिद्ध - | जीवपुद्गलपरिणामयो रन्योन्य कार्यकारए भाव: सिद्धप्चेत तज्ज्ञाप- 


सायथमेव तत्साधतस्य युक्त नान्यथा प्रत. कथ तस्प्रसिद्धिरित्यारेकायां दोषों हि तावदित्यारभ्य तत्त्वाथंप्ररूपणादिति पर्बत 
ग्रथमाहु: | (3) क्रियापदस्य द्विः ॥ 


सर्वेशसिद्धि] प्रथम परिच्छेद [ २८७ 


तत्वार्थे प्ररूपणात्‌ । समर्थ यिप्यते चाय॑ कार्यकारणभावों दोषावरणयो: “'कामादिप्रभव- 
दिचत्र: कर्मबन्धानुरूपतः ' इत्यत्र । 
[बौद्धों दोषानेव ससारम्य काररा मन्यते कितु जैताचार्या उमयौ एवं कारशे दति कथयति] 

'अ्रथ दोप एवाविद्यात्तृष्गालक्षणगावबचेत/सोनादितद्वासनोदभूत: संसारहेतु्नावररण पौदग- 
.. तत्पदोष-ज्ञान दर्शन में प्रद्देष भाव, निन्हव -ज्ञान दर्शन को ढकना, मात्सर्य--निन्दा और तिर- 
स्कार, ग्रतराय--ज्ञान दर्शन मे विष्त करना, झआसादना-शास्त्रादि की बिराधना करना, उपघात-- 
उपाध्याय आदि को दोष लगाना या पोड़ा देना आदि कारणो से जीव के ज्ञानावरण, दर्शनावरण कमें 
का श्रासखरव होता है । 

केवली, शास्त्र, सघ, धर्म एबं देव को झूठा दोष लगाने से दर्शन मोहनोय कर्म का झ्राश्नव होता 
है । कषायो के उदय की तीत्रता से कलुषित परिणाम के होने से चारित्र मोहनीय कमें का आश्रव होता 
है और दान लाभ आदि मे विध्न करने से दानादि अतराय कर्म का शआ्राश्चव' होता है। इस प्रकार से 
“तत्त्वार्थ सूत्र” महाशास्त्र में प्रर्पण किया है और झागे इसी मीमासा ग्रन्थ में “कामादि प्रभवश्चित्र 
कर्मबधानुरूपत ” इत्यादि कारिका न० € ६ के श्रर्थ में दोप और आवरण में कार्यकारण भाव का समर्थन 
करेगे । / 

भावा्थ--यहा यह प्रश्न सहज ही हो सकता है कि जब बोजाकुर न्याय के समान अनादि काल से 
दोप-श्रावरण का परस्पर कार्यकारण भाव निश्चित है तब इनका अभाव भी कैसे हो सकेगा ? इसका 
समाधान यही है कि जब यह जीव कालादि लब्््धि को प्राप्त करके सम्यवत्व को ग्रहण कर लेता है एवं 
रागढ्ेप को दूर करने के लिए सम्यक्‌ चारित्र का आश्रय ले लेता है तब व्यवहार निश्चय रूप रत्नत्रय के 
बल से थाने वाले कर्मो के रुक जाने से सब॒र हो जाता है ओर बंधे हुये कर्मों की निर्जेरा होती चली 
जाती है तब धीरे-धीरे मोहनीय कर्म के नाश से राग, द्वप, मोह का नाश, ज्ञानावरण आदि के नाश से 
अनादि-कालीन भावों का अभाव हो जाता है। जैसे कि बीज को जला देने से उससे अकुर परम्परा 
समाप्त हो जाने से उस बीज का अत हो जाता है तथेव इन दोष-श्रावरणो का अभाव भी हो सकता है 
कोई बाधा नही श्राती है। 

| बौद्ध दोषो को ही ससार का कारण मानता है आवरण को नही, किन्तु जेंकाचार्यो ने दोनों को ही ससार 


का कारणा माना है। | 
बौद्ध--दोप ही अविद्या-मिथ्याज्ञान एव तृष्णा भोगो की अभिलाषा लक्षण वाले है जो कि चित्त 
क्षण रूप आत्मा में श्रनादि काल की वासना से उत्पन्न होते है वे ही ससार के लिये कारण है, न कि 
झावरण रूप पौदगलिक कर्म, क्योकि मूततिमान्‌ कर्म के द्वारा अमूरतिक आत्मा पर आवरण नही हो 
सकता है। 
५ सौगताशडू। । २ भविद्या मिथ्याज्ञानम्‌ । ३ भोगामिलापस्तृष्णा | ४ बित्तअरास्थ आत्मन इत्यय । 











श्८८ ] अष्टसहस्री [ कारिका ४-- 


लिकं, तेन मृतिमता चित्तस्यामृर्तस्यावरणायोगादिति वदतो बौद्धान्निराकतु मावररा/ग्रहरां 
मूतिमतापि मदिरादिना चिक्तस्यामूर्तस्यावरण्णदर्शनात्‌,!' 'तत्सम्बन्धाद्िअ्रम सवेदनादन्यथा 
तदनुपपत्ते: । मदिरादिनेन्द्रियाण्येवाब्रियन्ते इति चेनन तेषामचेतनत्वे तदावरणासंभवात्‌ स्था- 
ल्यादिवद्विम्रमायोगात्‌ । 'चेतनत्वे तेपाममूर्तेत्वेषि मूतिमतावरगामायातमिति प्रायेणान्यत्र' 
चिन्तितम्‌ । ततो दोषहानिवदावरणाहानिरपि निश्शेषा क्वच्षित्साध्या, 'तदावररास्य 

दोषादन्यस्य मूर्तिमत' प्रसिद्ध 





जैन- इस प्रकार से कहने वाले बौद्ध का खंडन करने के लिए ही “आवरण” शब्द को ग्रहण 
किया है क्योकि मूर्तिमान्‌ मदिरा आदि के द्वारा भी अमूतिक आत्मा मे आवरण देंखा जाता है। उस 
मदिरा के निमित्त से विश्रम का अनुभव होता ही है यदि ऐसा न मानो तो मदिरा पीने के बाद मनुष्य 
की उनमत्त भ्रवस्था नही हो सकेगी । 

बोद- मदिरा श्रादि के द्वारा इद्वियो पर ही आवरण देखा जाता है अर्थात्‌ इन्द्रिया ही मदिरा से 
उन्मत्त होती हैं न कि आत्मा । 

जनाचायं--ऐसा कहना ठीक नही है क्योकि इर्द्रियों को अचेतन मान लेने पर उन पर मदिरा 
आदि से श्रावरण होना सभव नहीं है जैसे कि अचेतन पात्र-शीशी आदि में रखी हुई मदिरा के निमित्त 
से उनमे उन्मत्तता नहीं आती है वैसे ही यदि इन्द्रिया अचतन है तो बे उन्‍मत नहीं हो सकेगी और यदि 
आप इद्वियो को चेतत रूप स्वीकार कर लेगे तब तो उन्हे आत्मा के समान अमूरतिक भी मानना पडेगा 
पुन' मृतिमान्‌ कर्मों के द्वारा अमुलिक पर आवरण सिद्ध ही हो जावेगा क्योकि ज॑न सिद्धान्त में कर्म बध 
सहित ससारी आत्मा को कथचित्‌ मूतिक भी माना है। 

अ्रतः ससारी जीवों का चेतनत्व एवं श्रमूतिकत्व स्वभाव होने पर भी मूतिमान्‌ कर्मो के द्वारा आवरण 
सिद्ध हो ही जाता है इस विषय का प्राय इलोकवातिक में विशेष रूप से विचार किया गया है । 

दोष के अभाव के समान आवरण का अभाव भी किसी जीव विशेष में निश्शेष रूप से सिद्ध करना 
ही चाहिए क्‍योंकि दोष से भिन्‍न मूतिमान्‌ आवरण की प्रसिद्धि है । 

भावार्थ - अमूतिक आत्मा का मूतिमान्‌ कर्मो से पराजित होना स्पष्ट है इस बात को “राजवानिक 
ग्रन्थ' में श्री अकलक देव ने भी कहा है। “अमूतित्वादभिभवानुपपत्तिरिति चेत्‌, न, तद्बद्विशिषसाम- 
थ्योपलब्धेश्चेतन्यवत्‌ । 

प्रशन--चूकि आत्मा अमूर्ते है अत. उसका कम पुदूगला से अभिभव नही होना चाहिये ? 
१ तेन मदिरादिया । २ प्रभ्युपगते ॥। ३ श्लोकवातिके । 
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(]) कुत' । (2) शभ्रातिज्ञान। (3) मदिराभाजनादि। अचेतनत्वात्‌ । (4) तथा कष कर्मणा मूतिमता चित्तस्था- 
मुनेस्थावरणायोगात्‌ इति वच्चनमयुक्तमिति भाव । (5) पौद्गलिकस्य । 





सर्वश्षसिद्धि प्रथम परिच्छेद [२८६ 


[दोषावरणयोहानि प्रध्वसाभावरूयोउस्ति न त्वत्यंताभावरूपा] 
'ग्रत एवं लोष्ठादो निःशेषदोषा'बररानिवत्त: सिद्धसाध्यतेत्यसमीक्षि-तामिधानं,' 


उत्तर-अना दि कर्मबधन के कारण उसमें विशेष शक्ति आ जाती है। श्रनादि पारिणामिक चेत- 
न्यवान्‌ आत्मा की नारकादि, मतिज्ञानादि पर्याये भी चेतन ही हैं। यह श्रात्मा प्रनादिकाल से कार्मण 
शरीर के कारण मूतिमान्‌ हो रहा है और इसीलिए उस पर्याय सबधो शक्ति के कारण मृतिक कर्मों को 
ग्रहण करता है। झात्मा कमंबद्ध होने से कथचित्‌ मूत्क है तथा अपने ज्ञानादि स्वभाव को न छोड़ने के 
कारण अमूर्तिक है । जिस प्रकार मदिरा को पीकर मनुष्य मूछित हो जाता है, उसकी स्मरण शक्ति नष्ट 
हो जाती है उसी प्रकार कमोदय से आत्मा के स्वभाविक ज्ञानादि गुण अभिभूत हो जाते है । मदिरा के 
द्वारा इन्द्रियो में विभ्रम या मूर्चष्छा आदि मानना ठीक नही है क्योकि जब इन्द्रिया श्रचेतन है तो अ्रचेतन 
में बेहोशी आ नही सकती अन्यथा जिस पात्र में मदिरा रखी है उसे ही मूच्छित हो जाना चाहिए या 
उन्मत्त चेप्टा करना चाहिये। यदि इन्द्रियों को चेतन कहेगे तो यह बात सिद्ध हो जाती है कि बेहोशी 
चेतन में होती है न कि पश्रचेतन में | इसलिये यह बात स्पष्ट हो जाती है कि संसारी आत्मा मूतिक है-- 
बधघ पड़ि एयत्त लक्खणदो होदि तस्स णाणत्त॑ । 
तम्हा अ्रमुन्तिभावों णेयंतों होदि जीवस्स ॥॥ 
ध्र्थ-- बंध की दृष्टि से आत्मा श्रौर कर्म में एकत्व होने पर भी लक्षण की श्रपेक्षा से दोनों में 
भिन्‍नता है। भरत: आत्मा में एकात से अमृतिकपना नहीं है । 
इसी बात को श्री नेमिचद्र सिद्धात चक्रवर्ती ने भी कहा है कि-- 
वण्ण रस पच गधा दो फासा अ्रट्टू णिच्चया जीवे । 
णो सत्ति अमुत्ति तदो ववहारा मुत्तिबधादों ॥ 


भ्र्थं- पाच वर्ण, पाव रस, दो गंध और आठ स्पर्श निश्चय नय से ये जीव में नही हैं इसलिये यह 
जीव अमूर्तिक है एव व्यवहार नय से कर्मबंध से सहित होने से यह जीव मूतिक है। इसलिये जीव को 
संसारावस्था में स्वंधा अमूृतिक मानना गलत है । 


[ दोष, प्रावरण की हानि प्रध्वसाभाव रूप है श्रत्यताभाव रूप नहीं है ] 


प्रशन-प्रतएव इसी “श्रतिशायनात्‌” हेतु के द्वारा लोष्टादिक (मिट्टी के ढेले झ्यादि) में भी 
निः:शेष रूप से दोष श्रावरण की निवृत्ति होने से सिद्धसाध्यता नाम का दोष शझ्ाता है+ श्र्थात्‌ सिद्ध को 
ही सिद्ध करना यह पिष्टपेपण के सदुश दोष युक्त ही है ! 


१ भ्रतिशायनादेव । २ बौद्धस्य । 
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() करे । (2) मीसमासक निराचण्टे । 


२१० ] झण्टसहसी [ फारिका '४-- 


साध्यापरिज्ञानात॒ऊु । प्रध्वंसाभावों हि दोषावरणयोः: साध्यो न पुनरत्यन्ताभावः, 'तस्या- 
निष्टत्वात्‌,' 'सदात्मनो मुक्तिप्रसद्भात्‌ । नापीतरेतराभाव:,' तस्य* प्रसिद्धत्वात्‌, दोषा- 
वरणायो रनात्मत्वादात्मनश्चादोषाव रणस्वभावत्वात्‌ । “प्रागभावोषि न साध्यस्तत' एक, 
'प्रागविद्यमानस्य दोषावरणस्य स्वकारणादात्मनि प्रादुर्भावाभ्युपगगमात्‌ । नच लौशदौ 
दोषावरणयो:ः प्रध्वंसाभाव: संभवतति, तस्य भूत्वा भवनलक्षणत्वात्‌* तयोस्तत्रात्यन्तमभा- 
वात्‌ । तन्न सिद्धसाध्यता । 

[शंकाकारो बुद्ध स्तरतमतां दृष्टवा प्रतिशायनहेतुमनैकातिक मन्‍्यते कितु जैनताचार्या: क्वचित्‌ लौष्टादौ 

बुद्ध रपि प्रभाव स्वीकृत्य हेतुमनेकातिक न मन्यते] 
)नन्‍्वेवं, दोषावरणयोहनिरतिशायनान्निश्शेषतायाँ साध्यायां बुद्धरपि! किन्त परिक्षय:ः 
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उत्तर-शभ्राप बोद्ध का यह कहना अ्रसमीक्षित हे-- ठीक नहों है उसने हमारे साध्य को समझा 
ही नहों है* । क्योंकि दोष श्रौर आवरण का प्रध्वसाभाव रूप अ्रभाव (हानि) ही साध्य है न कि अत्यता- 
भाव रूप श्रभाव, क्‍योंकि अत्यंताभाव रूप श्रभाव यहा साध्य में हमें इप्ट नही है । यदि जीव में दोष 
झौर प्रावरण का अत्यन्ताभाव मानेगे तो नित्य ही संसार अवस्था मे भी जीब के मुक्ति का प्रसंग भरा 
जावेगा । तथा जीव में दोष और पझ्रावरण का इतरेतराभाव भी इष्ट नही है। वह इतरेतराभाव तो 
प्रात्मा में प्रसिद्ध ही है क्योकि प्रात्मा और दोष-भावरण एक दूसरे रूप नही हो सकते है उनकी परस्पर 
विभिन्‍नता प्रसिद्ध है | 


दोष और आवरण आत्मस्वरूप नही है श्लौर न प्रात्मा ही दोष, श्रावरण स्वभाव वाली है। 
तथा प्रागभाव भी यहां साध्य नही है क्योंकि वह भी प्रसिद्ध ही है। प्राक (पहले) अविद्यमान रूप दोष 
ग्रावरणो की अपने कारणो से आत्मा मे उत्पत्ति स्वीकार की गई है यह कथन पर्यायाथिक नय की 
झपेक्षा से है। 


मिट्टी के ढेले आदि में दोष, आवरण का प्रध्वसाभाव ही नही है। प्रध्वसाभाव तो “भूत्वाभवन- 
लक्षणत्वात्‌” घट होकर कपाल होने रूप है। उस मिट्टी के ढेले श्रादि में दोप आवरण का श्रत्यन्त ही 
झभाव है अत: प्रध्वसाभाव रूप हानि को साध्य करने में सिद्ध साध्यता दोप नही है। 


निज तन 


१ प्रनिष्टस्य साध्यत्वाभावात्‌ । २ कुत: ? यततः। ३ भात्मा दोषावरण न तच्चात्मा नेति इतरेतराभाव:॥ ४ इत- 
रेसराभावस्थात्मनि कर्माय्पेक्षया प्रसिद्धत्वात्‌ । ५ प्रसिद्धत्वादेव । ६ प्रसिद्धत्वे हेतुमाह | ७ घटो भृत्वा कपालभवनमेव 
प्रध्यसाभाव: । ८ लोष्टादावत्यन्ताभावेन बलेनात्‌ । 








() दृष्टमबाघितमसिद्ध' साध्यमिति वचनात्‌ । (2) कारखसंपातात्पूव॑मभाव. प्रागभाव इति लक्षण | (3) मीमह्सक: । 
(4) बुद्ध रतिशयो5स्ति । 
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स्वादिशेबा'भावाद तोनेकान्तिको हेतुरित्यशिक्षितलक्षितं, --चेतनाविगुराव्यावुत्त *: सर्वा- 
त्मना पृथिव्य।'देरति'ततत्वात्‌र » । ननु च पृथिव्यादो सर्वात्मना* चेतनाविगुराकप्रध्वंसाभा- 
वस्थाभावाद बुद्धिहान्यानेकान्तिकमेवा तिशायन मित्यप्यनवबोधविजु म्भितं , पृथिव्यादो पुद्गले 
पृथिवीकायिकादिभिरात्मभि: शरीरत्वेन गृहीते स्वायुप: क्षयात्त्यक्ते चेतनादिगुरपस्य व्यावृत्ते: 
सर्वात्मना प्रध्वंसाभावरूपत्वेन स्याद्वादिभिरभिमतत्वात्‌र, “न हि स कश्चित्पुदगलोस्ति यो 
न जीव रसक्ृद्भुक्तोज्मित.” इति वचनात्‌ । प्रसिद्धश्च्र पृथिव्यादौं चेतनादिग्रुणस्याभाव:, 
“अनुपलम्भान्यथानुपपत्ते । 


| शकाकार बुद्धि की तरतमता देखकर “अतिशायन हेतु” को व्यभिचारी कहता है किन्तु जेनाचाय कही न 
कही बुद्धि का भी अ्रभाव मान लेते हैं । ] 
शंका--श्राप दोष श्रोर श्रावरण की हानि को निःशेष रूप से साध्य करने में “अझ्रतिशायन'' हेलु 
देते हैं पुतः: इसी “प्रतिशायन” हेतु से किसो न किसी जीब में बुद्धि का भी परिपूर्णतया झ्भाव क्‍यों न 
हो जायेगा ? क्‍योंकि इन दोनों में कोई श्रतर नहों है। इसलिए झ्ापका हेसु प्रनेकांतिक है । 
समाधान--यह श्रापका कथन श्रशिक्षित रूप ही है क्योंकि पृथ्वी आादिकों में संपूर्ण रूप से चेतनादि 
गुणों की प्रध्यंसाभाव रूप व्याबृत्ति होना हमें इष्ट ही है* । 
इंका--पृथ्वी आदि मे सम्पूर्ण रूप से चेतना ग्रुणों का प्रध्वसाभाव रूप अभाव नहीं होता है 
ग्रत: बुद्धि की हानि के साथ यह “अतिशायन'” हेतु व्यभिचारी है। श्रर्यात्‌ बुद्धि की हानि में “अतिशा- 
यन” हेतु पाया जाता है फिर भी सपूर्णतया प्रथिवी आदि में चेतना गुणों का प्रध्वसाभाव नही है श्रत: 
यह हेतु अनेकातिक है । 
समाधान--यह कथन भी अज्ञान के विलास रूप ही है, प्रथ्वी श्रादि रूप से परिणत हुए पुदुगल 
यर्गंणाओं को पृथ्वीकायिक झ्रादि नामकर्म के उदय सहित जीवों ने भ्रपने दरीर रूप से ग्रहण किया पुनः 
प्रपनी-अपनी आयु के कर्म के क्षय हो जाने पर उन पुद्गलमय पृथ्वी श्रादि को छोड़ दिया। उन पृथ्वी 
श्रादिकों में चेतनादि गुणों का सम्पूर्णतया प्रध्वसाभाव रूप से श्रभाव हो जाता है यह बात हम स्याद्वादियों 
ह १ दोषावरणबुद्धीपामतिशायनगुणेन कृत््वा विशेषो यतो नास्ति। २ यतो न हि बुद्धिपरिक्षय: । ३ प्रध्वयसामावस्य । 
४ प्रादिपदेन क्षरीरं गृह्मते, उत्तरत्र व्यापारव्याहाव्यावृत्तेरपि वक्ष्यमाणत्वात्‌ू | ५--रप्यभिमतत्वादिति पाठास्तरमू ॥ 
६ पृथिव्यां चेतनयुणव्यावृत्तिवंतंते एवातो नानेकान्त. । ७ सामस्त्येन ॥ ८ चेतनादियुरास्थ तत्रात्यन्ताभावात्‌ । € बुद्धि- 
हाने रतित्यायित्वेषि सर्वात्मना पृथिव्यादौ चेतनादिगुराप्रध्वसाभावों नास्ति, झतोनेकान्तः । १० प्रन्यथा +-चेतनादिगुणस:द्धावे 
तदभावोपलम्भाभावप्रसकत्ते. । 
(!) भा । (2) चंतन्यादुपच्रारादभिन्‍्नत्वेत । (3) सपक्षे सत्त्वं तस्य । (4) पूर्व भुक्तः पश्चादुज्कित: । शरीरत्वेष । 
(5) भनुमानतः । 
+ दिल्ली प्रष्टशती श्र, ब, स प्रति मे, मुद्रित भ्रष्टशती में, दिल्‍ली एवं ब्यावर श्रष्टसहसत्री प्रति में “चेतनांदि' '* 
6४३३३ मतत्वात्‌ पंक्षित 'अष्टशती! मानी गई है। मुद्रित भ्रष्टसहस्री में श्रष्टशतती नहीं मानी है। 





२६२ ] भ्रष्टसहज्नी [ कारिका ४-- 


[अदृश्यपदार्थस्थाभाव॑ कथ मविष्पतीति दशकाया लौकिकुजता प्रपि प्रहश्यस्याभाव मन्यते एवेस्युत्तर ] 
'अ्रदृश्या 'नु पलम्भादभावा सिद्धिरित्ययुक्तं, परचंतन्यनिवत्ता'वारेकापत्ते:,  संस्क- 
तरां पातकित्वप्रसड गादू, बहुलमप्रत्यक्षस्थापि! रोगादेधिनिवर्तिनिर्णयातु» । 'स्यान्मतं 
ते,+व्यापारव्याहाराकारविशेषव्यावत्तिसमयवशात्ता'दश .को विवेचयति*।--नास्त्यत्र 
मृतशरीरे चेतन्यं व्यापारव्याहाराकारविशेषानुपलब्धे,, , वविशेषानुपलम्भस्य "कारण वि- 
शेषाभावाविनाभावित्वातू, चान्दनादिध्रमानुफलम्भस्य / ,"त्मर्थचान्दनादिपावकाभावाविना- 
भावित्ववत्‌ । तथा नास्त्यस्य रोगो ज्वरादि:, स्पर्शादिविपानुपलब्धे भू तग्रहादिवा चेष्टा- 


के यहां स्वीकार की गई है क्योंकि “इस जगत में ऐसा काई भी पुद्गल नहीं है कि जिसको जीवो ने 
प्रनेकों बार भोगकर न छोड़ा हो इस प्रकार वचन पाये जाते है। इसलिये पृथ्वी आदि में चेतन श्रादि 
गुणों का भ्रभाव प्रसिद्ध ही है क्योकि अनुपलब्धि की भ्रन्यथानुपर्पत्ति है श्रर्थात्‌ मिट्टी के ढेले भ्रादि में 
चेतनागुण का सदुभाव नहीं पाया जाता है । 

[ जो पदार्थ दिखते नही हैं उनका अभाव कंसे होगा ? इस पर जैवाचार्य का कहना है कि भदृश्य का भी 
झमाव भाबाल गोपाल मानते हैं। | 

धॉंफा- श्राप श्रवृश्य पदार्थों की भ्रनुपलब्धि से श्रभाव को सिद्ध नहों कर सकते हैं। भ्र्थात्‌ इस 
भकान में भूत नहों है ऐसा कोई नहीं कह सकते हैं क्योंकि मृत व्यतर आदि दिखते नहों हैं वे झ्दुष्य हें 
उनको उपलब्धिध हमें नहीं हो रही है इसलिए थे नहों हैं यह कहना शक्य नहों है । जो देखने योग्य वृद्य 
पवार्थ हैं उन्हों की ही उपलब्धि या प्रनुपलब्धि देखकर उनका सद॒भाव या श्रभाव सिद्ध किया जा 
सकता है। 

समाधान-- यह कहना भी छोक नहीं है श्रन्यथा दूसरे के द्वरीर से चतनय झात्मा के निकल जाने पर 

भी दांका घबनो ही रहेगी। पुनः उसके संस्कार करने बालों को पातकी कहने का प्रसंग श्रावेगा । प्रायः 
करक हप्रत्यक्ष (परोद्ा) भी रोगादि के भ्रभाव का निर्णय किया ही जाता है ।« 

यदि श्राप ऐसा कहें कि व्यापार (क्रिया) बचन, प्राकार हझ्रादि जीथित की चेष्टा विशेष को 
व्याव त्ति-अभाव के हो जाने से होने वाले चिन्ह विशेषों से यह शरीर मृतक हो चुका है, इसमें से चेतना 
निकल जुकी है यह दारोर झब निर्जोव है इस प्रकार से व्यवहारीजन निर्णय फर लेते हैं ।« 








१ भरद्यश्वेतनगुण:। २ चेतनादिगुरणस्य / ३ भहृष्यानुपलम्भस्याभावासाघकत्वे सति परशरीरमतचतन्यस्य निवत्ता- 
बप्यारेका स्पात्‌ । ४ लखपुस्तके ते इति पद नास्ति | ४ व्यापारविशेषष्चलनादि: । व्याहारविशेषो वचनविशेषः: । झ्ाकार- 
विष्षेषषष । ६ समय. सद्भू तः । ७ चतन्याभावविशिष्टम्‌ | ८ कारण -- घंतन्यम्‌ । ६ नास्ति। 


() मीमांसकमनूय दूषयति । (2) चैतन्यसदमावशका । (3) दाहकानसा । (4) अ्रद्इयस्य ।(5) अभाव (6) चदनादि- 
घूमजनन । 

+ इिल्ली भ्रष्टद्वती श्र, ब, स, प्रति में मुद्रित श्र. श. में, दिल्‍ली एवं ब्यावर प्र. स. प्रति में 'व्यापार**'*** 5९४ 
विवेदयति' पंक्षित भ्रष्टशती मानी गई है, मुद्रित भर. स. में नहीं मानी है ! 





सर्वश्सिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ २५३१ 


विशेषानुपलब्बे/ । सम्यग्वेद्ययास्त्रभुततन्त्रादिसमयवशादत्यन्ता म्यस्तचैतन्य रो गादि/का- 
येविशेषाणा लोकाना तद्ठिवेकोपपत्ति.' इति । 
[ जैनाचार्या भस्मलोप्ठादीनचेतनान्‌ साधयति ] 

'तदेतत्पृथिव्यादौ सर्वात्मगा चेतनादिगुणबव्यावृत्तावपि समानम्‌ । नास्त्यत्र भस्मादि- 
पृथिव्यादों पृथिवीचेतनादिगुगा., +व्यापार व्याहाराकारविशेषव्यावत्तेरिति 'समपवज्ञात्त- 
त्सिद्धान्वविल्लोको विवेचयति#॥ स्यादाकूत ते “व्यापारादिविशेषस्यानुपलब्धेस्त 'ज्जनन- 
समर्थ चेतनादि'गुगाव्यावृत्तिसिद्धावपि तज्जननासमर्थचेतनादिव्यावृत्त्यसिद्धन. सर्वात्मना 


यथा--इस मृतक शरीर में चेतन्य नही है क्योकि व्यापार व्याहार--वचन श्राकार विश्येष की 
उपलब्धि नही हो रही है ।” तथा कार्य विशेष की अनुपलब्धि कारण विशेष के श्रभाव के साथ अश्रविना- 
भाव सम्बन्ध रखती है । जैसे--चन्दन आदि से उत्पन्न हुए सुगधित धूम की अनुपलब्धि उसके योग्य 
समर्थ चन्दन आदि की लकडी से होने वाली अग्नि के अभाव के साथ अ्विनाभाव सम्बन्ध को सिद्ध 
करती है। भ्रर्थात्‌ सुगन्धितवूम के अभाव में चदनादि की अग्नि नही है ऐसा ज्ञान हो जाता है । 

उसी प्रकार दूसरा अनुमान-- 

“इस मनुष्य मे ज्वरादि रोग नही है क्योकि ऊष्णस्पशे श्रादि विशेष की उपलब्धि नही हो रही 
है।” अथवा “इस व्यक्ति मे भूत पिशाच, ग्रह आदि नहीं है क्योंकि उनके चेष्टा विशेष की उपलब्धि 
नही है ।* 

सीमासक-- सम्यक्‌ प्रकार से वंद्यकशास्त्र एवं भूत तत्रादि शास्त्र के श्रतिशय रूप (विशेष रूप) 
भ्रभ्यास से चंतन्‍्य विशेष या रोगादि विशेष रूप कार्यो का विद्वान्‌ लोग निर्णय कर नेते हैं । 

[ जैनाचारय भस्म लोप्ठ झादि पृथ्वी को निर्जीव सिद्ध करते हैं | 

जन--तो इसी प्रकार से पृथ्वी आदि मे भी चेतन्य आदि गुणों की सपूर्ण रूप से व्यावृत्ति मानना 
समान ही है। तथाहि-- 
इस भस्मादि या पृथ्वी आदि में पथ्वीकायिक श्रादि चेतन्य गुण नही है । 





१ पूर्वोक्त मतम्‌ । २ मीमाराकस्य । ३ तत्जूव्यापारव्याहारादि। 


(4) इतिविवेचयति । प्राशक्य । (2) इद चेतन्यकार्यमिद रोगादिकायेमिति विवेको नास्तीत्याशकायामाह । (3 ) सम्यर- 
ज्ञान । (4) ता। (5) व्याहारस्त्रसशरीरे गृहमते | (6) सकेत । (7)भाट्टस्य । (8) सर्वे कमंफल मुख्यभावेन स्थायरा- 
स्त्रसा: । स कार्य चेतयते$स्तप्राणत्वात्‌ ज्ञाममेव च। सा चेतना कर्मफलसकायंज्ञानचेतना भेदात्‌ त्रेघा यद्येव तहि कः कि 
प्राधान्येन चेतयते इत्याहु। कर्मफल--प्रव्यक्तसुखदु ख । सकार्य-क़ियते इति कार्य बुद्धिपृषंको व्यापारस्तेन सहित । 
चेतयते-अ्रनुभवति । भ्रस्तप्राणत्वात्‌-प्राणत्व प्रतिक्राता जीवा व्यहारेश जीवन्मुक्ता. परमार्थेन परममुक्ताइच । 

+-दिल्‍ली प्रष्टशती श्र, ब, स प्रति में, मु. भ्र. छ. प्र. मे, दिल्‍ली एवं व्यावर श्र, स. प्र. में व्यापार व्याहार'***** 
विवेचयति' पवित अ्रष्टशती मानी गई एवं सु. अर. स. प्र- में नहीं मानी है। 


श्हड़ ] अध्टसहसी [ कारिका ४५-- 


लझ्यावृत्तिसिद्धि: इति, तदसमझ्जसं, व्यापाराय्हेषकार्यजननासर्थस्य शरीरिणां चेतनादेर- 
सम्भवात्‌, संभवे वा “शरीरित्वविरोधात्‌*। ततः 'कार्यविशेषानुपलब्धे: सर्वात्मना चेतनादि- 
गुणव्यावृत्ति: पृथिव्यादे: सिध्यत्येव, मृतशरीरादे: परजैतन्यरोगादिनिवृत्तिवत्‌ । यदि 
पुनरयं' निरबंन्ध:सर्वत्र. विप्रकर्षि'शासभावा(सिद्ध स्तदा कतकत्वधुमादेविनाशान- 
लाज्यां व्याप्तरसिद्वेनं 'कर्चिद्ध तुः । तत:शोद्घोदनिशिष्यकाण।मनात्मनीनमेतत्‌,', 


क्योंकि व्यापार, व्नन, झाकार विशेष का श्रभाव पाया जाता है। इस प्रकार से ह्रागस के 
झाषार से सिद्धांतवेत्ता विद्वान्‌ निर्णय कर लेते हैं* । 

सीमांसक-- व्यापारादि विशेष की उपलब्धि न होने से व्यापारादि को उत्पन्न करने में समथे चेत- 
कादि भुण की व्यावृत्ति सिद्ध हो जाने पर भी व्यापारादि को उत्पन्न करने में असमर्थ चेतनादि ग्रण की 
ब्यावृत्ति--भ्रभाव श्रसिद्ध है। श्रतः सम्पूर्ण रूप से चेतनादि का अभाव सिद्ध नही हो सकता है । 





जैन--यह कथन ठीक नही है, क्योकि ससारी जीवों में व्यापार श्रादि अ्रशेष कार्यों को उत्पन्न 
करने में श्रसमर्थ ऐसे चेतनादि गुण ही श्रसभव' हैं अथवा यदि शाप मान लेवे तो उसमें शरीरी 
(संसारीपने) का ही विरोध भ्रा जावेगा अर्थात्‌ वह मुक्तात्मा ही हो जावेगा। श्रतएव का विशेष की 
उपलब्धि न होने से पृथ्वी श्रादि में सपूर्ण रूप से चेतनादि गुणों का अभाव सिद्ध ही है। जैसे कि मृतक 
दारीर एवं रोगी श्रादि में चेतन्‍न्य या रोग आदि का अभाव पाया जाता है। 


पुनः यदि आप ऐसा कहें कि प्रदृश्य को प्रनुपलब्धि रूप हेतु से संपूर्ण रूप से पृथ्वी झादवि में 
चेतन श्रावि मुण की व्यावृत्ति सिद्ध नहीं हो सकती हे तो फिर सभी जगह विप्रकर्षो-काल से दूरबर्तों 
झोर वेद के कर्त्ता भ्रावि परोक्ष पदार्थों के प्रभाव को भी झाप सिद्ध नहीं कर सकेंगे। प्रस्युत श्राप 
(मीमांसक ) के यहां इनका सदभाव ही सिद्ध हो जावेगा । तथा कृतकत्व हेतु की विनाधा--पअ्नित्य के 
साथ झोर धूम श्रादि को प्रग्नि के साथ ध्याप्ति भो नहीं हो सकेगी। भ्रर्थात्‌ “जो नदवर नहों है बह 
कृतक भी नहों है” शोर “जहां भ्रग्नि नहीं है वहां धूम भी नहीं इस प्रकार व्यतिरेक रुप से व्याप्ति 
नहीं बन सकेगी । पुनः कोई मी हेतु साध्य को सिद्ध करने में समर्थ सच्चा हेतु नही हो सकेगा। श्र्थात्‌ 


१ सुक्तात्मवत्‌ । २ कार्य>>व्यापारादि । ३ भहश्यानुपलस्भात्सवॉत्मना चेतनादिगुण॒व्यावृत्तिनं सिध्यत्येवेति । 
इरामरावणवेदकर्नादीनाम्‌ । ५ किन्तु भावसिद्धेरेव मीमासकस्य स्यात्‌ । ६ जैन: | ७ यद्विनाशि न भवति तत्कृतक 
न भवति, यत्राग्निर्नास्ति तत्र घुमोपि नास्‍्तीति च व्यततिरेकब्याप्तेरसिद्धे. | ८ बौद्धमतेददृश्यानुपलम्भादभावसिद्धिनास्ति 
ततः परस्परमसंस्पृष्टाना परमाणूना विकल्पबुद्धाबप्रतिमासनात्तेषामभावासिद्धि. । & (जैमिनीयानाम्‌) मीमांसकानासु । 


(!) ज्ञान | सुखदुःखादि। (2) सुक्सत्वप्रसग: । (3) भारोग्यशरीर। (4) आग्रह:। बौद्धमतमाश्रित्य मीमांसकस्त 
निराकरोति । (5) बौद्धमतेःद्श्यानुपलभादभावस्य सिद्धिर्तास्ति परस्परमसपृष्टानां विशरासख्णा परमाणुनां विकल्पबुद्ों 
भ्रप्रतिभासनात्तेबामभावासिर्द : । प्रन्यथा । क्ौद्धौदनिष्विष्यकत्व । 


सर्वेश्षसिद्धि प्रथम परिज्छेद [२६४ 


'झतुमानोच्छेदप्रसंगात्‌ # । न हि जमिनीयमतानुसारिणों बकिप्रकर्षिणामर्थानाम भावा' सिद्धि- 
मनुमन्यन्ते', वेदे कर्शइभावसिद्धिप्रस ड्रात्‌' सर्वज्ञा्भावसाघनविरोधाच्च | ते तामनुमन्यमाना 
वा शौद्धोदनिशिष्यका एवं । न “चेषामेतदात्मनीनं', अनुमानोच्छेदस्य दुनिवारस्वात्‌, साध्य- 
साधनयोव्याप्त॒यसिद्धे: । परोपगमादहच्ााप्तिसिद्ध नॉनुमानोच्छेद इति चेन्न, “तस्थापि परोपग- 
मान्तरात्सिद्धावनवस्थाप्रस ड्वरात्‌ तस्यानुमानात्सिड्रों परस्पराश्रयप्रसद्भात्‌ । प्रसिद्धेनुमाने ततः 
परोपगमस्य सिद्धिस्तत्सिद्धों च ततो व्याप्तिसिद्ध रनुमानप्रसिद्धिरिति । ततो न श्र यानयं 
निर्बन्ध: सर्वात्मना चेतनादिगुगव्यावृत्ति: पृथिव्यादेने सिद्धचत्येवेति । तह्प्रसिद्धों चुन 
_बदि बौद्ध मत में “झदृव्यानुपलंभ” हेतु से प्रमाव सिद्धि नहों है तो फिर परस्पर में झसंबद्ध परमाणुओं 
का विकल्प बुद्धि में प्रतिभास न होने से उन परसाणुश्नों के श्रभाव को भो सिद्ध नही कर सकेंगे । झोर 
फिर मीसांसकों के लिए यह सब उनका तिद्धांत स्वयं उनके लिए अहितकर ही हो जावेगा । इसप्रकार 

श्रनुमान के भी उच्छेद का प्रसग भ्रा जावेगा ।# 
जेमिनीय मतानुसारी जन परोक्षवर्ती पदार्थ के भ्रभाव की श्रसिद्धि को नहीं मानते हैं। प्रर्थात 

दूरवर्ती परोक्ष पदार्थ का अभाव स्वीकार करते हैं । 

तथा च वेद के कर्त्ता के अभाव की असिद्धि का प्रसंग भ्रा जावेगा। प्रर्थात्‌ वेद का कर्त्ता मान 


लेने से आप वेद को अपौरुषेय सिद्ध नही कर सकंगे एवं सर्वज्ञादि के श्रभाव को सिद्ध करने वाले हैतु में 
भी क्रोघ आ जावेगा । 


इस प्रकार मानने वाले जैमिनीय लोग भी बुद्ध के ही शिष्य सिद्ध हो जाते हैं परन्तु आपको यह 
प्रभीष्ट नहीं है । अर्थात्‌ श्रदृश्यानुपलभ हेतु से अमाव को नहीं मानने वाले मोमांसक, जैमिनीय आदि 
के यहां यह सभी उपयुक्त दोष आ जावेगे । झत: उन लोगों का यह कथन स्वयं ही उनके लिए अहित- 
कर है ! और आप लोगों के लिए अनुमान का अभाव भी दुनिवार है क्‍योंकि साध्य भ्रौर साधन में 
व्याप्ति के सिद्ध न होने से अनुमान केसे बन सकेगा ? 

मीमांसक--दूसररो ने व्याप्ति को स्वीकार किया है प्रत' उनको स्वीकारता से हो हम व्याप्ति की 
सिद्धि कर लेगे तो झनुमान का अ्रभाव नही होगा । 

जन--यह कहना ठीक नही है क्योंकि दूसरो को भी दूसरे के द्वारा स्वीकृत प्रमाण से व्याप्ति की 
सिद्धि मानने से एवं उस अन्य को भी अन्य के द्वारा स्वीकृत प्रमाण से व्याप्ति को मानने से तो अनवस्था 
दोष झा जावेगा । यदि आप कहे कि व्याप्ति की सिद्धि अनुमान से करेंगे तो परस्पराश्नय दोष क्र 
प्रसंग आवेगा । 


१ अन्यथा । २ भावतिद्धिमित्यथं: । ३ ततो वेदस्य सकत कत्व स्यात्‌ । ४ प्रतिपादनम । ५ स्वकीयम्‌ ।६ धनुमानोच्छेदस्य 
दुनिवारत्वम्‌ । 





(!) भ्रन्यथा | (2) विध्रकृष्टत्वे । 


२६६ ] अष्टसहली [ कारिका ४-- 


बुद्धिहान्या 'हेतोव्येभिचार:, तस्या: सपक्षत्वात्‌ । तथा हि | यस्यथ हानिरविशयवती तस्य 
कुतश्चित्सवॉत्मना व्यावृत्तिः. यथा बुद्धधादिगरस्थाइमन:' । तथा च दोषादेहानिरतिशय- 
बती 'कतश्चिन्निवत्तेयित्‌ महंति 'सकलं “कलंकमिति कथमकलंक'सिद्धिन मवेत ?० 
यथा--श्रनुमान के सिद्ध होने पर उस अनुमान से परोपगमप्रमाण की सिद्धि होगी श्रौर उसके 
सिद्ध होने पर उससे व्याप्ति की सिद्धि होगी पुनः व्याप्ति की सिद्धि होने से अनुमान की सिद्धि होगी। 
इसलिए यह आपका कथन श्रेयस्कर नहीं है कि सम्पूर्ण रूप से पृथ्वी आदि मे चेतना आदि गुणों 
की व्यावृत्ति सिद्ध नहीं है अर्थात्‌ सिद्ध ही है एव पृथ्वी आदि में चेतना आदि की सपूर्णतया व्यावृत्ति 
के सिद्ध हो जाने पर बुद्धि की हानि से हेतु में व्यभिचार दोष नहीं श्राता है वर्योकि बुद्धि को भी यहा 
हमने सपक्ष में ले लिया है। तथाहि--- 
जिसकी हानि श्रतिश्ञय रूप से है उसका कही न कही परिपुर्ण रूप से श्रभाव पाया ही जाता है । 
जसे कि पाषाण में से बुद्धि श्रादि का सर्वथा श्रभाव पाया जाता है और उसी प्रकार शझतिशयवान्‌ दोष 
ग्रादि की हानि भी किसी श्रात्मा से संपूर्ण द्रव्य कर्म भाव कम को पृथक्‌ करती हो है.। इस प्रकार से 
कर्मकलंक रहित भगवान्‌ की श्रथवा प्रकलंक देव के बचनों की सिद्धि कंसे नही होगी ? श्रर्थात्‌ कर्मे- 
कलंक रहित सर्वज्ञ देव की भी सिद्धि होती है श्रोर श्रकलंक देव के वचन की भी सिद्धि होती ही है ।* 
भायार्थ-- दाकाकार का यह कहना है कि आप जेनों ने किसी न किसी जीव विशेष में दोप और 
श्रावरण का परिपूर्णतया अभ्रभाव' सिद्ध करने के लिए “अतिशायन ' हेतु दिया है यह व्यभिचारी है क्योकि 
जीवो मे बुद्धि की भी तरतमता देग्वी जाती है झ्रतः किसी न किसी जीव विशेष मे बुद्धि का भी सर्वेथा 
अभाव मानना पड़ेगा। 
इस पर जैनाचार्यों ने सदर ढम से समाधान कर दिया है वे कहते है कि मिट्टी के ढेले, पत्थर 
झादि में चेतन्य गुणों का भ्रभाव हो जाने पर गर्थात्‌ जीवात्मा के निकल जाने पर उन मिट्टी आदि में से 
बुद्धि का भी सर्वथा अभाव हो जाता है क्योकि बुद्धि-ज्ञान यह आत्मा का ही गुण है। इस पर पुनः 
शंकाकार कहता है कि चेतन्य आत्मा तो अमूर्तिक होने से अदृश्य है पुन: इसी मिट्टी के ढ़ेले में से यह 
झात्मा निकल गई है, यह मिट्टी सर्वथा निर्जीव हो गई है इसका निर्णय केसे होगा ? क्योंकि जो चीज 
दिखती नहीं है उसके सदभाव या ग्रभाव का निर्णय करना अश्क्‍य है। आचार्य कहते है यह बात सर्वथा 
एकान्त रूप से घटित नही हो सकती है कि अदृश्य का श्रभाव न माना जा सके । देखिये ! मृतक मनुष्य 
के शरीर की अदृश्य भी चेतना निकल गई है इस बात का निर्णय कुशल वेद्य सहज ही कर देता है तभी 


१ पावाणात्‌ । २ आत्मन. । ३ द्रव्यमावरूपसम्‌ । ४ अकलडूस्य>-परमसव्वंज्ञस्थाकलसूदेववचसों वा । 


न न >> बन की तन 


(१) प्रतिशायनादित्यस्थ । (2) सौगतादिमत वा । 


सर्वेज्ञप्तिद्धि] प्रथम परिच्छेद [ २६९७ 


तो व्यवहारी जन उस मृतक कलेवर को जला देते हैं एवं वैद्य लोग ज्वर श्रादि रोगों का प्रभाव भो सिद्ध 
करते हैं तभी तो श्रव यह स्वस्थ हो गया है ऐसा निर्णय होता है । 

यदि कोई कहे कि दो इन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रि तिर्यच मनुष्य श्रादि के शरीर से झ्रात्मा निकल 
गई है इस बात का निर्णय करना तो सहज है किन्तु एकेन्द्रिय पृथ्वी जल आदि में से आत्मा निकल गई है 
इसका निर्णय करना अ्रसम्भव है क्योकि पृथ्वी आदि में चेतना झ्रादि के रहते हुये मी हलन, चलन आदि 
चेष्टाये, श्वासोच्छवास, वचन-प्रयोग आदि बाह्य व्यापार असम्भव' है श्रत: इनमें से चेतता निकल चुकी 
है यह कहना श्रशकक्‍्य है । इस पर भी श्राचार्य कहते हैं कि एकेन्द्रिय स्थावर में भी चेतन्य के विद्यमान 
रहने से पृथ्वीकायिक श्रादि में वुद्धिव वनस्पतिकायिक के हरे-भरे रहने से जीवितपने का झनुमान 
किया जाता है एवं घुष्क भ्रादि हो जाने पर निर्जीव का अनुमान स्पष्ट है तथा च आगम के द्वारा भी 
हम इन स्थावरकायिक जीवो के शरीर को अचेतन समभ सकते हैं । 

राजवातिक आदि ग्रथो मे पाचों ही स्थावर जीवो के ४-४ भेद माने हैं। यथा पृथ्वी, पृथ्वीकाय, 
पृथ्वीकायिक एव पृथ्वी जीव । सामान्य पृथ्वी को पृथ्वी' कहते हैं। पृथ्वीकायिक जीव के निकल जाने 
पर जो पृथ्वी कलेवर रूप से रह जाती है उसे 'पृथ्वीकाय” कहते हैं । प्रथ्वीकायिक नाम कर्म के उदय 
को लेकर जिसमें एकेन्द्रिय जीव विद्यमान है ऐसी खान आदि की प्रथ्वी को 'प्रथ्वीकायिक”' कहते हैं एवं 
विश्नहगति झ्रवस्था में विद्यमान जीव को प्रृथ्वीजीव” कहते है। इन चारो में से पृथ्वी एवं पृथ्वीकाय ये 
दो भेद तो निर्जीव है एव पृथ्वीकायिक तथा पृथ्बीजीक ये दो भेद सजीव हैं। इन दोनों में भी विश्रह 
गति के जीव की विराधना का तो प्रसंग ही नही झाता है केवल प्रथ्वीकायिक जीवों की ही हिसा का 
प्रसग आता है। हा ! विग्रह गति के जीवो की भाव हिसा का प्रसंग आ सकता है । ऐसे ही जल, भ्रग्नि, 
वायु और वनस्पति इन चारो के भी चार-चार भेद समभने चाहिये । 

प्राचायें ने इस बात को अच्छी तरह से सिद्ध कर दिया है कि जिस प्रकार से मृतक शरीर से 
चैतन्य निकल गया है एव स्वस्थ शरीर से रोग का अभाव हो गया है वंसे ही मिट्टी के ढेले आदि से 
सपूर्ण रूप से चंतन्‍्य निकल चुका है वे सर्वथा निर्जीव है । जंसे कृतकत्व हेतु पदार्थ को विनाशीक सिद्ध 
करता है धूम हेतु अ्रप्रत्यक्ष--नही दिखती हुई अ्रग्नि को सिद्ध करता है भ्रतः इन कृतकत्व, धूमत्व हेतुश्नों 
को विनश्वर और अग्नि के साथ व्याप्ति सिद्ध है। यद्यपि यह व्याप्ति अदृदय है फिर मी प्रमाणीक 
है भन्यथा अनुमान ज्ञान का अवतार ही वही हो सकेगा । वसे ही पृथ्वी आदि से चेतन्य आदि गुणों का 
अभाव भी सिद्ध है भ्रत: पत्थर आदि मे भी बुद्धि का भी सर्वथा अभाव हो जाने से हमारा “अतिशायन” 
द्वेतु ब्यभिचारी नही है। 

राग, द्वेष आदि रूप जो भावकमं हैं वे तो दोष हैं झौर ज्ञानावरण आदि जो द्रव्यकर्म हैं वे श्राव- 
रण कहलाते हैं इन दोष ओर प्रावरणों का भी किस्ती न किसी जीव में सवंधा प्रभाव हो सकता है 


रह्८ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ४-- 


[ कर्मेंद्रव्यस्य प्रध्वसाभावरूपामावे मन्‍्यमाने सति दोषारोपरा, स्थाद्वादिभिस्तहोषनिराकरणा ] 

'ननु च यदि 'प्रध्वंसाभावों हानिस्तदा सा पौद्गलिकस्य ज्ञानावरणादे: कर्मद्रव्यस्य न 
सभवत्येव नित्यत्वात्‌तत्पर्यायस्य तु 'हानावषिः कुतश्चित्‌* पुनः “प्रादुर्भावान्न निश्शेषा हानि: 
स्थात्‌ । निश्शेषकर्मपर्यायहानौ वा कमंद्रव्यस्थापि हानिप्रसद्भ., तस्य तदविनाभावात्‌ । तथा 
च्‌ निरन्वयविनाशसिद्ध रात्मादि द्रव्याभावप्रसज्भु इति “कश्चित्‌ सोप्यनवबुद्धसिद्धान्त एवं । 
यस्मात्‌, मणोमंलादेव्यवित्ति: “क्षयः, सतोत्यन्तविनाशानपपत्त' । तादगात्मनोषि कमरों 
निबत्तौ परिशद्धिः* । प्रध्वंसाभावो हि क्षयो हानिरिहाभिप्रेता । सा च व्यावत्ति रेव मगो 


ना ननभाभनन+ ++-->+---+० ००... 


क्योकि सभी ससारी जीवों मे इन दोनो की तरतमता देखी जाती है अत. कर्म कलंक रहित--अकलक-- 
निर्दोष परमात्मा की सिद्धि हो जाती है और अ्रकलकदेव के निर्दोष वचनों की भी सिद्धि हो जाती है । 
[कर्मंद्रव्य का प्रध्वसाभावरूप शभ्रभाव मानने पर दोषारोपण एव स्याद्वादी द्वारा उन दोपों का लिरोप रो ] 
तटस्थ जन--यदि प्रध्वसाभाव रूप प्रभाव (हानि) श्रापको इष्ट है तो फिर बह हानि पुद्गल 
रूप ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म में सभव नही है क्योकि द्रव्यरूप से पुदुगल द्रव्यकर्म नित्य है । 
यदि पुद्गल द्रव्य के पर्याय को हानि मानों तो भी किसी कारण से पुन. उस पर्याय की उत्पत्ति 
होने से निःशेष--सपूर्ण हानि नही हो सकेगी अथवा निः:शेप कम पर्याय को हानि होने पर कमंद्रव्य की 
भी हानि का प्रसग आ जावेगा क्योकि कर्मेरूप पर्याय का कर्मंद्रव्य (पुदगल) के साथ अविनाभाव पाया 
जाता है। उसी प्रकार से निरन्वय विनाश होने से झआ्ात्मादि द्रव्य के अभाव का भी प्रसग हो जावेगा । 
आचार्य--आपने भी सिद्धात को ठीक से समझा नही है क्योंकि मणि से मलादि का पृथककरण 
होना ही क्षय माना गया है। भ्रर्थात्‌ एक पदार्थ से दूसरे पदार्थ का श्रलग हो जाना हो क्षय है इस बात 
को सेद्धांतिक लोगों ने स्वीकार किय। है क्योंकि सत्‌ (विद्यमान) पदार्थ का श्रत्यत विनाश नहीं हो 
सकता है। उसी प्रकार सत्‌ स्वरूप झात्मा से भी कर्मों का पृथककरण हो जाने पर श्रात्मा में परिपूर्ण 
शुद्धि हो जातो है ।# 
यहा पर प्रध्वसाभाव रूप क्षय को ही हानि शब्द से स्वीकार किया है और मणि से मलादि की 
श्रथवा कनक पाषाण से किट्ट कालिमा आदि की व्यावृत्ति ही पाई जाती हैन कि अत्यत विनाश । 
क्योकि अत्यंत रूप से विनाश माना जाए तो प्रश्न यह उठता है कि अत्यत विनाश्य द्रव्य का होता है या 
पर्याय का ? द्रव्य का तो हो नहीं सकता क्योंकि द्रव्य नित्य है और न पर्याय का ही हो सकता है क्योंकि 


१ तटस्थों जेन' । रे भूत््वाभवनलक्षण: । हे द्रव्यत्वेन । ४ कारणात्‌ । ५ तत्पर्यायस्य | ६ सकाशात्‌ । ७ एकस्माद्वितीयस्थ 
व्यावृत्तिरेव क्षय, इश्यते सेंद्धान्तिकानाम्‌ । 


(!) द्रव्यत्वेत सदभावात्‌ निःश्षेषहानिर्मास्तु । (2) मिथ्यादशशनादिकारणात्‌ । (3) तस्यायि कर्मपर्यायहानो सरत्याँ तस्थापि 
हानि: स्थात्‌ | (4) यौगों बुद्धो था। (5) कर्मणा इति पा. । 





सर्वज्सिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [२६६ 


कतकपाषाणाद्वा मलस्यथ 'किद्ठादेवा । न पुनरध्यन्तविनाश. । स॒ हि द्रव्यस्य वा स्यात्पर्या- 
यस्य वा ? न ताबवद्द्रव्यस्य, नित्यत्वात्‌ । नापि पर्यावस्थ द्रव्यरूपेरा प्रौव्यात्‌ । तथा 
हि! विवादापन्न मण्यादौं मलादि 'पर्यायार्थतया नश्वरमपि द्रव्यार्थतया ध्रुव, 'सत्त्वा- 
न्यथानुपपत्ते:? 
[ शब्दविद्यद्ीपादयोटपि कथंविन्नित्या: सति ] 

“शब्देन व्यभिचार इति चेन्न, तस्य द्रव्यतया श्रौव्याम्युपगमात्‌ । विद्य त्प्रदीपादि- 
भिरनेकान्त” इत्ययुक्त, तेपामपि द्रव्यत्वतो' श्रुवत्वात, क्षरिकककान्ते सर्वेथार्थ क्रियाविरोध- 
स्याभिधानात्‌ । ततो याणी मगणोर्म॑लादेव्यावित्ति्ठानि: परिशुद्धिस्ताहशी जीवस्य कर्मरणां 





पर्याय भी द्रव्य रूप से ध्रोव्य है अर्थात पर्याय से भिन्‍न द्रव्य या द्रव्य से भिन्‍न पर्याय नही है। तथाहि 
“मणि झादि में विवादापन्न मलादि पर्याय रूप से अनित्य होते हुये भी द्रव्य रूप से भ्रुव है क्योकि अस्तित्व 
की अन्यथानुपर्पत्ति है ।” अस्तित्व की अन्यथानुपपत्ति है इसका अभिप्राय यह है कि भ्रौव्य के बिना सत्‌ 
रह नहीं सकता । 
[ शब्द, विद्युत, दीपक भ्रादि भी कथचित्‌ नित्य हैं। | 

शंका - शब्द के साथ व्यभिचार आता है यथा - “शब्द नश्वर है क्योकि सतरूप है।” यहा यह 
सत्त्वान्यथानुपपत्ति रूप हेतु शब्द को नश्वर ही सिद्ध करता है न कि ध्रौव्य । 

समाधान- यह कहना भी ठीक नहीं है , शब्द भी द्रव्य रूप से ध्रोग्य है ऐसा हमने स्वीकार 
किया है । 

शका--विद्युत्‌ दीपक आदि से भी व्यभिचार आता है अर्थात्‌ बिजली दीपक आदि का अस्तित्व 
होते हुये भी द्रव्य रूप से प्रोग्यपने का अभाव है। इसलिए आपका अस्तित्व हेतु व्यभिचारी है क्योंकि 
बिजली, दीपक आदि सर्वथा नप्ट होते हुए देखे जाते है । 

समाधान-- यह कहना भी ठीक नही है । बिजली दीपक आदि भी पुदुगल द्रव्य होने से द्वव्यरूप 
से भ्ौव्य ही है क्योकि क्षणिक एकात में स्वंधा ही अधथंक्तिया का विरोध है ऐसा कहा गया है। इसलिये 
जेंसे मणि से मलादि को व्यावृत्ति रूप हानि ही परिपूर्ण शुद्धि कहलाती है बसे ही जीव के कर्मो की 
निवत्ति रूप हानि भी परिपूर्ण शुद्धि कहलाती है । 


+०+ल नर 3 ज०रन्‍न न सर मकर ..........._.++ जल नाव 
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१ यथा व्यावत्तिरिति शेप: । २ श्रौव्यमन्तरेण । ३ दाब्दो नव्वर. सत्त्वादित्यपि वक्‍तु शक्यत्वात्‌ । कि तात्पर्यम्‌ ? 
सत्त्वान्यथानुपपत्तिरूपो हेतु. मब्दस्य नश्वरत्वमेव साधयति, न तु भ्रौव्यमित्यर्थ: । ४ विद्युदादीना सत्तवेषि द्रव्याथेतया 
ध्रौव्याभावादनेकान्त इत्यर्थ, । ५ पुद्गलबद्रव्यत्वत । 


() पर्याय झर्णों यरय सः पर्यायार्थस्तस्य भावस्तत्ता । (2) नश्वरानधश्वरात्मकत्वामावे । (3) दाब्दबुद्धिकम्ंणा 
जिलकरावस्थायिरव । 


३०० ] अष्टसहली [ कारिका ४-- 


निवत्तिहानि: । तस्यां च सत्यामात्यन्तिकी शुद्धि: सम्भाव्यते, सकलकर्मपर्यायविनाक्षेपि 
कर्मद्रव्यस्थाविनाशात्त 'स्थाकर्म पर्यायाक्रान्‍्ततया परिणमनाद, मलद्रव्यस्थ मलात्मकपर्या- 
यतया निवत्तावप्यमलात्मकपर्यायाविश्तया' परिणमनवत्‌ । तदेतेन “तुच्छः प्रध्वंसाभाव 
असवंत्र प्रत्याख्यात:, कार्योत्पादस्यैव पूर्वाकारक्षयरूपत्वप्रतीते: । समर्थयिष्यते चेतत्‌ “कार्यो- 
त्पाद: क्षयो हेतोनियमात्‌” *इत्यत्र । + तेन मरतें:केवल्यमेव मलादेबकल्यम्‌ । 


निज तन +०+०+२+ तल 


सकल कर्म पर्याय का विनाश होने पर भी कमंद्रव्य का विनाश नहीं होता है वह कर्मद्रव्य 
झ्कमंपर्याय रूप परिणमन कर जाता है। अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्य वर्गणाये ही आत्मा के रागादिभाव 
का आश्रय लेकर कर्मरूप परिणमन कर जाती है और आत्मा को परतत्र बना देती है। कदाचित्‌ 
उस गआ्लात्मा से अलग होकर कर्मंत्व अवस्था को छोड़कर पुनः पुदूगल रूप ही हो जाती है इस 
प्रकार सिद्धांत बचन है । जैसे कि मणि से मलद्वव्य का मलात्मक पर्याय रूप से विनाश हो जाने पर 
भी अश्रमलात्मक (अ्न्यपुद्गल) पर्याय रूप से परिणमन हो जाता है। 
इसी कथन से जो तुच्छाभाव रूप प्रध्वसाभाव को स्वीकार करते है उनका भी खण्डन कर दिया 
गया है क्योंकि काये का उत्पाद ही पूर्वाकार के क्षय रूप से प्रतीति में आता है। 
इसी का आगे “कार्योत्पादः क्षयो हेतो:” इत्यादि कारिका में समर्थन करेगे | 
भावा्थ--शंकाका र का कहना है कि यदि श्राप जेन ज्ञानावरण आदि क्मंद्रव्य का प्रध्वस होना 
रूप प्रभाव स्वीकार करोगे तब तो सिद्धात से विरोध आ जावेगा क्योकि पौद्गलिक कम द्रव्य रूप 
कार्माण वर्गणाओं का सर्वेथा श्रभाव हो नही सकता है। जन सिद्धात में सभी द्रब्यों को नित्य माना गया 
है परत: कर्मेद्रव्य का नाश असभव है। यदि कर्मंपर्याय का नाश मानो तो भी एक पर्याय का नाश दूसरी 
पर्याय के उत्पाद रूप से होता है अत. एक कम पर्याय नष्ट होकर दूसरे कर्मरूप परिणत हो जावेगी । पुन: 
किसी जीव में सम्पूर्णतया कर्मो का अभाव सिद्ध करना अशकक्‍य ही है। झ्थवा कर्म पर्याय का सम्पूर्णतया 
नाश मान भी लोगे तो भी कर्मंद्रव्य का प्रभाव दुनिवार हो जावेगा क्योंकि कोई भी पर्याय अपने द्रव्य 
को छोड़कर रह नही सकती है श्रतः सर्वथा पर्याय के श्रभाव में द्रव्य का अभाव भी मानना पड़ेगा और 
द्रव्य का श्रभाव मान लेने पर तो आप निरन्वय विनाशवादी बौद्ध ही बन जावेगे। 








श्कर्मद्रव्यस्थ । २ पुद्गलद्रव्यस्थात्मनि पारतन्त्यकरणो कमंत्व- परिरणामस्तदकरणे5क्रमंत्वपरिशास इति सिद्धान्त: ।३ 
यथा धटपटादि: । ४ कारिकायाम्‌ । 


47 मतिसनमिननन नल तनमन ननन कमल 72 न मम 
(!) पुदुगलद्वव्यमात्मनि पारततव्य करोति तदा क्मत्वपरिणाम: पारततश्ध न करोति तदा>्कर्मत्वपरिशाम: पुद्गलद्रवब्य- 
मेव । (2) भाक्रातत्वेव । (3) मणेमंलादिरित्यादिमूलग्र थेन । (4) स्वथा निरवशेष: । (5) घटादो । 


-+ ब्यावर शअष्टसहस्री प्रति मे “तेन*'"'***' वकल्यम्‌” पंक्ति अ्रष्टशती है भ्रन्यत्र भ्र. ब, स. मु. प्रष्टशती एव 
दिल्ली भ्रष्ट स. प्र. में मु. भ्रष्ट स. में नही है । 


सर्वशसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [३०१ 
[ बुद्धेविताश. सर्वधा भवति न वा ? ] 


कर्मरणोपि बेकल्यमात्मकंवल्यम स्त्येव ततो 'नातिप्रसज्यते* । द्रव्याथंतया बुद्ध रात्म- 
न्यप्यविनाशात्सरवत्मना परिक्षयाप्रसद्भात्‌ पर्यायार्थंतया परिक्षयेपि सिद्धान्ताविरोधात्‌ । 
सन्‌ च यथा कर्मेद्रत्यस्थ कर्मस्वभावपर्यायनिवृत्तावप्यकर्मात्मकपर्यायरूपतयावस्थानं तथा- 
त्मनो बुद्धिपर्यायतया निवृत्तावप्यबुद्धिरूपपर्यायतयावस्थानात्‌ सिद्धान्तविरोध' एवेत्यतिप्रस- 
ज्यते इति 'चेन्न, वेषम्यात्‌*। कर्मद्रव्यं हि पुद्गलद्गव्यम् । तस्यात्मनि पारतन्त्र्यं कुबंत 





इस पर जैनाचार्यों ने कहा कि जो पौदगलिक कार्माण वर्गणाये हैं वे जीव के रागादि भावों का 
निमित्त पाकर कर्मरूप पर्याय से परिणत हो जाती हैं उन कर्मवर्गेणाओ्रों का जीव से पृथक होना ही भ्रभाव' 
है जीव से पृथक्‌ होकर ये कमंवर्गणाये कर्मपर्याय को छोड़कर अकर्म - पुदूगल रूप परिणत हो जाती हैं 
अत एक पर्याय का विनाश होने पर भी गअ्रकर्म रूप दूसरी पर्याय का उत्पाद हो जाने से पुद्गल द्रन्य 
के श्रभाव का प्रसंग नहीं भ्राता है । जैसे पुदूगल की पर्याय रूप प्रकाश का विनाश होकर अधकार रूप 
पुदूगल की पर्याय प्रकट हो जाती है। श्री समन्तभद्र स्वामी ने कहा भी है कि “दीपस्तम: पुदगलभाव- 
तो४स्ति” इसलिये द्रव्य कर्म रूप पुद्गल द्रव्य का सवंथा विनाश न होकर कम पर्याय का ही विनाश होना 


सिद्ध हो गया । 
[ बुद्धि का सरवंथा विनाद्य होता है या नही? ] 


सणि का केवल प्रपने स्वरूप से रहना ही सलादिक से विकल होना है उत्ी प्रकार झ्ात्मा से 
कर्मों को विकलता ही उसकी कंवल्य-स्वस्वरूप को प्राप्ति है इसलिए प्रतिप्रसंग दोष नहीं श्ाता है। 
श्र्थात्‌ जंसे कर्म से विकल होने पर भी श्रात्मा की कैवल्य अवस्था है उसी प्रकार बुद्धि की विकलता होने 
पर भी आत्मा को कवल्य अ्रवस्था बनी रहे यह अ्रतिप्रसग दोष नही होता है । 
द्रव्य रूप से आत्मा में बुद्धि का विनाद नहीं होता है श्रतः संपूर्ण रूप से नाश का प्रसग नही आता 
है परन्तु पर्याय रूप से नाश होने पर भी सिद्धांत से विरोध नही भ्राता है। भ्र्थात्‌ द्रव्य रूप से ज्ञान सामान्य 
आत्मा का ग्रुण है और वह द्रव्य में श्रन्‍्वय रूप से सतत मौजूद रहता है अत: द्रव्य रूप से ज्ञान का नाश 
मानने पर झात्मा का ही प्रभाव हो जावेगा परन्तु ऐसा नहीं होता और पर्याय रूप से श्रर्थात्‌ मति, 
श्र त, अवधि, मनःपर्यय रूप क्षयोपशम ज्ञान की शअ्रपेक्षा से विनाश मानने पर भी सिद्धांत में विरोध नही 
आता है क्योकि श्रहंत प्रवस्था में क्षयोपह्म मिक ज्ञानों का अभाव स्वीकार किया है । 


१ निःशेषकर्मपर्यायहानो वा कमंद्रव्यस्यापीत्यादिनोक्तप्रकारेण । यथा करमवैकल्येप्यात्मकेवल्यं तथा बुद्धिवेकल्येप्यात्मकै- 
वल्यमस्त्विति वाउति्सज्भों नेति भाव: | २ सौगत: । रे जैन: । ४ हृष्टान्तदाष्टॉन्तिकयों' । 


() ज्ञानादिसहितत्वेनात्मनोज्वस्थानं जैनमते । 


३०५ ] भ्रष्ट्सहसी [ कारिका ४--- 


कर्मत्वपरिणा मस्तद कुर्वतो&कर्मत्वपरिणामेनावस्थानं,. 'रूपादिमत्त्वसामान्यलक्षरात्वात पुद्‌- 
गलद्रव्यस्या “कर्मत्वलक्षणत्वाभावादविरुद्धमभिधीयतेः । “बुड्धिद्रव्य तु जीव: । 'तस्य बुद्धि: 
पर्याय: । तत्‌ सामान्य लक्षणम्‌, “उपयोगो लक्षणम्‌” इति वचनात्‌ । न च लक्षणाभावे 
लक्ष्यमवतिष्ठते? , 'तस्य 'तदलक्षणत्वप्रसकतेर्येनाबुड्धिपर्यायात्मकतयावस्थानं जीवस्य निःशे- 
षतो बुद्धिपरिक्षयेप्यविरुद्ध' स्यात्‌! । 
[ अज्ञानादिदोपाणामभावों कथ भविष्यति ? | 
'लन्वेवमज्ञानादेदोपस्य पर्यायार्थतया हानिनिश्शेपा सिध्येदावरणवन्न पुनद्र व्यार्थतया 


बोढ--जसे करमद्रव्य का कर्म पर्याय रूप से विनाश हो जाने पर भी अकर्मात्मक पर्याय रूप से पश्रव- 
स्थान पाया जाता है। उसी प्रकार आत्मा के भी बुद्धिपर्याय का विनाश हो जाने पर प्रबुद्धि रूप पर्याय 
से उसका श्रवस्थान होने से सिद्धान्त में विरोध झ्रा ही जावेगा । 

जेस--दृष्टात और दाप्टात में विपमता होने से आपका यह कथन युक्ति सगत नही है क्योंकि 
कर्मद्रव्य पुदूगलद्रव्य है और वह आत्मा को परतत्र करते हुए कर्म रूप से परिणमन करता है तथा आत्मा 
को परतत्र न करते हुए अ्रकर्मत्व रूप से परिणमित होकर अवस्थित रहता है । किसी भी द्रव्य का अत्यन्त 
विनाश नही होता है क्योंकि पुद्ग॒ल द्रव्य वर्ण, रस, गरध स्पर्श रूप सामान्य लक्षण वाला है। कर्म रूप 
लक्षण का उसमें अभाव होने से विरोध नही आता है पर द्रव्य-जीवद्रव्य के निमित्त से ही वह पुदूगल 
विभाव रूप परिणमन करके कम बनता है पुन कर्मपर्याय का अभाव होने पर अपने स्वभाव में आ जाता 
है कितु बुद्धि द्रव्य जो जीव है। बुद्धि उस जीव की पर्याय है झर वह जीव का सामान्य लक्षण है। 

“उपयोगो लक्षणम्‌” यह सूत्रकार का वचन है और लक्षण के अभाव मे लक्ष्य भी नहीं रह सकता 
है। भ्रन्यथा लक्ष्यभूत जीव उपयोग लक्षण से रहित लक्षण घून्य हो जावेगा भ्रत. जीव में नि:शेष ख्प से 
बुद्धि का परिक्षय हो जाने पर भी अबुद्धि का पर्यायात्मक रूप से भ्रवस्थान होवे ओर इसमें विरोध न 
झावे ऐसा नही हो सकता है| अर्थात्‌ यह बात विरुद्ध ही है। 

[ प्रज्ञानादि दोषों की हानि कंसे होगी ? | 

मोसमांसक--इस प्रकार से सत्‌ पदार्थ का अत्यन्त रूप से विनाश न होने से “अ्ज्ञानादि दोष की 


'>>-मम«म»-->+००-ने. जनम 


श्श्रादिपदेन रसमन्धवर्णा. । २ लक्षणस्थ | हे तत्‌--लक्ष्यम्‌ । ४ श्रपि तु न स्थात । ५ सतोत्य 





न्तबिना शानुपपत्तिप्रकारेण। 
() प्रात्मनि परतश्रत्व इति दिल्लीघप्रती । (2) स्पर्शरसगधवर्णावन्तः पुद्गला' । ( 3) पु 
तत्र प्रदेशमात्रस्पर्शादिपर्यायप्रसवसामथ्यनाण्यते शब्दायते इति श्रणव इति निरूपरा 
इब्दादिमत. स्प्शादिमतःचेति प्रत्न पुद्गलद्रव्यमिति श्रणव एव गृद्य ते। 
सहावेहि। गच्छति कम्मभाव अण्णोण्णवगाहमव्गाढ ॥ (5) सिद्धाते इति 
(8) ज्ञानदर्शने । (9) ब्रन्यथा । (0) ज्ञान। 


दृगलद्गव्यं हि देधा भण॒ुस्कथभेदात्‌ 
वे श्रखव. स्पर्शादिमत. स्कधास्तु 
(4) अत्ता कुरशदि सहाव तत्थगदा पुग्गला 
वि. प्र. (6) ता । (7) जीवस्य इति दि. प्र. । 





सर्वशलिद्धि ] प्रथम परिष्छेद [ ३०३ 


बुद्धित्‌ । ततो दोषसामान्यस्पात्मन्यवस्थानान्न निर्दोपत्वसिद्धिरित्यपर.', सोप्यतत्त्वज्ञ 
एव, यतः प्रतिपक्ष एवात्मनामागन्तुकी 'सलः 'परिक्षयी 'स्वनिक्लासितिभित्त-* 
“विवद्ध नवज्ञात्‌* । 
| श्रात्मन परिस्णामों कतिविध . ?] 

द्विविधों छ्यात्मनः परिणाम' स्वाभाविक आगन्तुकदइच । तत्र स्वाभाविकोनन्तज्ञाना- 
दिरात्मस्वरूपत्वात्‌ । 'मलः पुनरज्ञानादिरागन्तुक , कर्मोदयनिमित्तकत्वात्‌ । स चात्मन:ः 
प्रतिपक्ष एवं । तत परिक्षयी । तथा हि। यो” यत्रागन्तुकः स॒ तत्र स्वनिन्नदासनिमित्तविवद्ध - 
नवशात्परिक्षयी । यथा जात्यहेम्नि ताम्रादिमिश्रणक्ृत: कालिकादि: । आगन्तुकश्चात्म- 


पर्याय रूप से ही नि जषेप हानि होगी जैसे कि आवरण की होती है, न पुनः द्रव्य रूप से बुद्धि के समान ।” 
इससे आत्मा में दोप सामान्य का अवस्थान रहने से निर्दोपपने की सिद्धि नहीं हो सकेगी । 

जन--आपने तत्त्व क्यो नही समझा है। झात्मा के झागन्तुकमल श्रज्ञानादि दोष प्रतिपक्षी ही हैं शोर 
वे परिक्षयी हैं क्योंकि उनके विनाद्य के निमित्त मृत सम्यग्दशनादि की बुद्धि पायी ज।ती है ।# 

[ श्रात्मा के परिशाम कितने प्रकार के है ? ] 

आत्मा के परिणाम दो प्रकार के है-स्वाभाविक और आगतुक । उसमे भ्रन तज्ञानादि गुण सवा भाविक 
परिणाम है क्योकि वे आत्मा के स्वरूप है | अज्ञानादि मल झागन्तुक परिणाम है क्योंकि ज्ञानावरणादि 
कर्मो के उदय के निर्मित से होते है । वे श्रागंतुक परिणाम झात्मा के प्रतिपक्षी ही हैं इसोलिए परि- 
क्षयी--क्षय होने वाले है । तथाहि-- 

“जो जहा पर झागतुक है वह वहाँ पर अपने विनाश के निमित को वृद्धि के कारण मिल जाने पर 
क्षय होने वाला है जैसे उत्कृष्ट स्वर्ण में ताबे आदि के मिश्रण से होने वाली कालिमा आदि । आत्मा में 
झज्ञानादि मल झागतुक है इसीलिए वे परिक्षयी है” यह स्वभाव हेतु है। हमारा यह 'स्वनिर्छासनिमित्त- 
विवर्धनवशात्‌ हेतु असिद्ध भी नही है वर्योंकि “जो जहा पर कादाचित्क है वह वहाँ पर आगतुक है जिस 
प्रकार स्फटिकमरणि मे लाल आदि आकार ।” तथा आत्मा में दोष कादाचित्क है। और हमारा यह कादा- 
चित्क हेतु असिद्ध भी नही है क्योंकि सम्यग्जानादि गुणो के प्रकट होने पर आत्मा में दोपों का उद्भव 
नही देखा जाता है। 


१ मीमांसकः । २ अज्ञानादिदोष- | ३ प्रथक्‍्कररामेव क्षय: । ४ निर्छ्नासो विनाथ:। ५ मलनिर्छासस्य निमित्त सम्यग्द- 
शनादिगुरणस्तस्य विवद्ध नवश द्व तोी' । ६ कर्म जानावरणादि। ७ प्रज्ञानादिमंल आत्मनि स्वनिरकु्लासनिमित्तविवद्ध- 
नवशात्परिक्षयी, ग्रागन्तुकत्वादित्यध्याहार्यमू । ८ स्वनिर्कसनिमित्तविवद्ध नवशात्परिक्षयी प्रसिद्ध । 
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(]) ता। (2) प्ात्मनि अज्ञानादिमंल: पक्ष: । पझ्रागंतुको भवतीति साध्यो घमं: । कर्मोंदियनिमित्तकत्वान्यथानुपपत्ते, 
दि. प्र. । (3) षोड्शवरों । 


ज्०४ ] झष्टसहसी | कारिका ४-- 


न्यज्ञानादिमंल: । इति स्वभावहेतु:। न तावदयमसिद्ध; ।कथम्‌ ? यो यत्र कादाचित्क: स 
तत्रागन्तुक: । यथा स्फटिकाश्मनि लोहिताद्याकार:। कादाचित्कश्चात्मनि' दोष इति। न 


अचेद॑ कादाचित्कत्वमसिद्धं, सम्यग्ज्ञानादियुणाविर्भावदशायामात्मनि दोपानुपपत्तः । 
[ मीमासको जीवस्य स्वभाव दोष मन्यते तस्य निराकरण ] 


'ततः 'प्राक्तत्सावादुगुगाविभू तिदशायामपि तिरोहितदोषस्थ सदभावान्न कादा- 
चित्कत्वं, सातत्यसिद्ध रिति चेन्‍न, “युगास्याप्येवं! सातत्यप्रसदड्भात्‌। तथा” च॒ हिरण्य- 











भावा्थ--शकाकार मीमासक का कहना है कि जेसे आवरण रूप द्रव्य कर्म पर्याय रूप से ही नष्ट 
होते हैं । द्रव्यरूप से नहीं यह बात श्लापने सिद्ध कर दी है। उसी प्रकार से झज्ञान आदि दोष भी पर्याय रूप 
से ही नष्ट होंगे न कि द्रव्य रूप से और तब सामान्यतया दोषों का द्रव्य रूप से प्रस्तित्व बना ही रहेगा 
पुनः कोई भी आत्मा निर्दोष, सर्वज्न कँसे हो सकेगी ? 

इस पर जैनाचार्य समाधान करते है कि जैन सिद्धान्त में प्रत्येक ग्रात्मा के परिणाम दो प्रकार के 
माने गये हैं एक स्वाभाविक और दूसरा आगतुक अथवा वैभाविक । प्रनन्त ज्ञान, दर्शन आदि तो आत्मा 
के स्वाभाक्िक परिणाम हैं क्योकि ये आत्मा के ही स्वरूप है जैसे कि अग्नि का स्वरूप उप्ण एव जल का 
स्वभाव शीतलता है श्र ग्रज्ञान आदि जो दोष है वे झ्लॉगतुक है क्योकि ये कर्म के उदय से ही होते है 
ये भात्मा के स्वभाव को ही विकृत करके रहते है श्रतएवं इन्हे विभाव भाव भी कहते है । ये कर्म के 
उदय से ही होते है भ्रत: इन्हें औपाधिक भाव भी कहते है । जब कम को नाश करने की सामग्री मिल 
जाती है तब ये विभावभाव स्वभाव रूप परिणत हो जाते है जंसे मिथ्यात्व के ग्रभाव मे जीव में सम्यक्त्व 
गुण प्रकट हो जाता है । 

ज्ञानावरण के अभाव में केवलज्ञान, भ्रतराय के अभाव में अनतवीर्य प्रादि गुण प्रकट हो जाते 
है । इसलिए ये अज्ञानादि दोष पृथक्‌ कोई द्रव्य नहीं हैं किन्तु जीव के ही विकारी परिणाम है विकार के 
कारणभूत कर्मोदय के पृथक हो जाने से ये अपने स्वभाव में ही रह जाते है साता-असाता वेदनोय का 
प्रभाव होने से स्वाभाविक र्वात्मा से ही उत्पन्न अतीन्द्रिय सुख रह जाता है श्नौर इन्द्रिय जन्य वंभाविक 
सुख दुःख का काम समाप्त हो जाता है। इसी का नाम है दोषो का अभाव । 

[मीमासक दोषो को जीव का स्वभाव मानता है उसका निराकरण ।] 

सोमांसक--ग्रुणो के प्रकट होने के पहले दोषों का सदभाव होने से गुणों की आविर्भूत दक्शा में भी 


१ झात्मन्यज्ञानादिर्मल श्रागन्तुक कादालि कत्वादित्यध्याहायंम्‌ ॥ २ दोषध्वमावत्वं जीवानामिउ नु मीमासकः प्राह । 
३ गुणाविमू ते: प्राक। ४ स दोषः। ५ ब्रह्मादिज्ञानस्थ। ६ दोषप्रकारेण | ७ गुणसद्भावकालेपि तिरोहितदो- 
षसदभावेड्भी क्रियमारों । 











(!) प्रात्मति दोष: पक्ष' गझ्रागतुको भेवतीति साध्यो धर्म कादाचित्कत्वात्‌॒ तस्मादागतुक इति निगम: द्ि, प्र. 
(2) परः भाह इद कादावित्कत्वमसिद्ध' जन झ्ाह एवं न दि. प्र. । 


सर्वशसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [३०४ 


गभदिवेंदार्थशानकालेपि वेदार्थाज्ञानप्रमद्भ. | ज्ञानाज्ञानयो: परस्परविरुद्धत्वादेकजैकदा न 
प्रसद्भ इति चेत्तत एव सकलगुगादोपयोरेकत्र क॒दा प्रंसदज्भों मा भूत्‌ । पुनर्दोपस्थाविर्भाव- 
दर्शनादुगुगकालेपि सत्तामात्रसिद्धिरिति चेत्तहि ग्रुणस्थापि पुनराविभू तिदर्शनाहोपकालेपि 
सत्तामात्रसिद्धि, सर्वेधा विशेषाभावात्‌ | तथा चात्मनो दोषस्वभावत्वसिद्धिवदगुणस्वभाव- 
त्वसिद्धि: कुतो निवार्यत ? विरोधादिति चेद्दोपस्वभावत्वसिद्धिरेव निवार्यत्तां, 'तस्य गुण- 
स्वभावत्वसिद्ध: । कुतः 'सेति चेह्ोपस्वभावत्वसिद्धि'' कुतः: ? ससारित्वान्यथानप»पत्ते- 


तिरोहित (ढके हुए) दोषों का सद्भाव पाया जाता है अ्रत: दोष कादाचित्क नही है किन्तु उनकी नित्यता | 
ही सिद्ध होती है। अर्थात्‌ मीमासक कहता है कि दोष जीव का स्वभाव है क्योंकि वह आत्मा में हमेशा 
ही पाया जाता है ग्रुण तो दोप के अभाव में यानी तिरोहित होने पर होते हैं अ्रत: वे पर निमित्तक हैं । 

जन- यह ठीक नही है क्योंकि दोष के समान गुणों को भी नित्यपने का प्रसंग आवेगा | अर्थात 
गुणों के सदृभाव के समय भी तिरोहित रूप से दोषों का सद्भाव मानना पड़ेगा तब गरुणो के सदभाव के 
काल में भी ढके हुए दोषों का सदभाव स्वीकार करने पर ब्रह्मा आदि को वेदार्थ के ज्ञान के समय भी वेद 
के अर्थ के झ्रज्ञान का प्रसण आ जावेगा । 

सोमांसक - ज्ञान और अज्ञान का परस्पर में विरोध होने से एक जीव में एक समय में दोनों नहीं 
रह सकते है । » 

जैन-- उसी प्रकार सकल गुण और दोष का भी एक जीव में एक समयमें प्रसग नहीं होना चाहिए । 

मीमांसतह-पुन' दोपो का आविर्भाव देखा जाता है झ्रत: गुण के काल में भी दोपों की सत्ता मात्र 








सिद्ध होती है । 
जैन- तो गुण का भी आविर्भाव देखे जाने से दोष के काल में भी गुणों की सत्ता मात्र सिद्धि क्यों न 


हो जावे क्योकि दोनों में कोई श्रन्तर नही है फिर श्रात्मा के दोष स्वभाव की सिद्धि के समान गुण स्व- 
भावपने की सिद्धि का निवारण भी कैसे हो सकता है ? 

मीमांसक - विरोध होने से अर्थात दोष और गुण परस्पर विरोधी है ये दोनो स्वभाव जीव के कंसे 
हो सकेंगे ? परस्पर विरोधी दो स्वभावों का एक जगह एक काल में रहने में विरोध है। 

जेन--यदि ऐसी बात है तो दोप स्वभाव का ही निवारण कीजिये और जीव का गुण स्वभाव है 
ऐसा ही स्वीकार कीजिये 

सोमांसक-- आत्मा का स्वभाव गुण है यह बात हम किस प्रमाण से माने ? 

जैन-- श्रात्मा का स्वभाव दोष है यह बात भी हम किस प्रमाण से मानें ? 





१ श्रात्मन. । २ आत्मनो गणास्वभावत्वसिद्धि । ई प्लात्मग:। ४ आत्मनो दोषस्वभावत्वभन्तरा संसारित्व न स्थात्ततो 
दोषस्वभावत्वसिद्धिरिति मीमासक । 


३०६ ] भ्रष्टसह जी [ कारिका ४-- 


रिति 'चेत्तत्संसारित्व॑ सर्वस्यात्मनो यद्यनाग्नननन्‍्तं तदा प्रतिवादिनो5सिद्ध, प्रमाणतों 
मुक्तिसिद्ध : । 
[ क्वच्तिदात्मनि ससारस्याभावों भवतीति जैनाचार्थया साधयंति ] 

'कुत इति चेदिमे 'प्रवदाम: | क्वचिदात्मनि संसारोत्यन्त॑ निवतंते “तत्कारणात्यन्तनिवृत्त्य- 
न्यथानुपपत्ते: । संसारकारणां हि मिथ्यादशनादिकमुभयप्रसिद्ध ' क्वचिदत्यन्तनिवृत्ति मत्‌ ,तद्वि रो- 
छिसम्यग्दर्शनादिषरमप्रकषसद्भावात्‌ । यत्र यद्विरोधिपरमप्रकर्ष सद्भावस्तत्र तदत्यन्तनिवु- 
त्तिमद्भवति। यथा चक्षपि तिमिरादि” । नेदमुदाहरग्ग साध्यसाधनधर्मंविकल, कस्यचिच्च- 





भोमांसक--ससा रीपने की अन्यथानुपपत्ति होने से श्रर्थात्‌ आत्मा के दोषस्वभाव के बिना ससा- 
रीपना बन नहीं सकता है इसलिए दोष झ्रात्मा का स्वभाव है यह बात सिद्ध हो जाती है । 

जैन-- यदि संसारीपना सभी जीवों के अनादि और अ्रनंत होवे तन तो प्रतिवादी जन के लिए यह 
हेतु प्रसिद्ध है क्योंकि प्रमाण से हमारे यहां मुक्ति की सिद्धि होती है। अर्थात्‌ सभी के ससारावस्था सदा 
नहीं रहती किन्तु अनेक जीव संसार का झभाव कर शुद्ध, सिद्ध स्वरूप को प्राप्त करते है ऐसा हमारा 
निश्चित मत है । 

[ किसी जीव के ससार का सर्वथा अ्रभाव हो जाता है जैनाचार्य इस वात को सिद्ध कस्ते है ] 

सीमांसक--किस प्रमाण से मुक्ति की सिद्धि है ? 

जैन--हम कहते है “किसी झात्मा में संसार का अत्यन्त विनाश देखा जाता है क्योकि ससार के 
कोरण मिथ्यादर्शन प्रादि के अत्यन्त रूप से बिनाश की प्रन्यथानुपपत्ति है | तथा मिथ्यादर्शन आदि 
ससार के कारण है भरत: वे कहीं पर अत्यन्त विनाश को प्राप्त होते है। यह बात वादी प्रतिवादी दोनों को 
ही मान्य है क्योंकि सिथ्यादर्शन भ्रादि के विरोधी सम्यग्दर्शन आदि का परम प्रकर्प देखा जाता है । 

जहा पर जिसके विरोधी के परम प्रकर्ष का सदभाव है वहा पर वह ग्रत्यन्त विनाश रूप देखा 
जाता है जैसे चक्ष में तिमिर्झादि रोग । हमारा यह उदाहरण साध्य, साधन धर्म से विकल भी नहीं है 
क्योंकि किसी के नेत्र में तिमिर (रतौधी, मोतिया बिन्दु) आदि रोगों का अत्यन्त अभाव-विनाश प्रसिद्ध 
है और उन रोगों के विरोधी विशिष्ट प्रजन, औषधि श्रादि के परम प्रकर्ष का सदभाव भी सिद्ध ही है। 
इसमें किसी को भी किसी प्रकार का विसवाद नही है । 

प्रषम- सम्यग्दर्गेन आदि मिथ्यादर्शन झादि के विरोधी है यह निश्चय कैसे होता है ? 

उत्तर-सम्यग्दशेन आदि के परम प्रकर्षता को प्राप्त होने पर उन मिथ्यादर्शन झादिकों की अपकर्षता 





ना +++ तर. 


३ जैन: | २ मुक्तिसिद्धि कुतः। ३ वय जैना' । ४तत्कारणन्‍रमिथ्यादशशनादि । ५ मिध्याज्ञानवश्ाात्‌ सम्परशानाभाव 
इति प्रतिवादियोषि सिद्धम्‌ । 


() जेनस्य । (2) तिमिरादिसेंद इति. पा. दि. प्र.। 


क्वश् सिद्धि ] प्रथम परिच्छेद ह ई९७ 


क्षुष्षि. तिमिरादेरत्यन्तनिवृत्तिमत्त्वप्रसिद्धेस्त दिरोधिविशि'ष्टञजना दिपरम प्रकर्ष सद भाव- 
सिद्ध इच निविवादकत्वात्‌ । कथं मिथ्यादशंतादिविरोधि सम्यग्द्शनादि निरचीयते इति 
चेत्‌ 'तत्प्रकर्ष 'तदपकर्ष द्शनात्‌ । यद्धि प्रक्ृष्यमागं यदपकर्षति तत्‌ तद्विरोधि सिद्धम । 
यथोष्गास्पश्ञ: प्रकृष्यमाण: शीतस्पर्न मपकर्पस्तद्वि रोधी । मिथ्यादशेनादिकमपकर्ष ति च प्रक्रृष्य- 
माणं क्वचित्सम्यग्दशंनादि तत्‌ तद्विरोधि। कथं पुनः सम्यग्दशेनादे: क्वचित्परमप्रकर्ष- 
सद्भाव: सिद्ध इति चेत्प्रकृप्यमाणत्वात्‌* । यद्धि प्रकृष्यमाणं “तत्क्वचित्परमप्रक्ष- 
सदभावभाग्हष्टम । यथा नभसि परिमाणम्‌ । प्रक्ृष्यमाणं च सम्यग्दशनादि। 
तस्मात्परमप्रकषंसदुभावभाक्‌ । परत्वापरत्वाम्यां' व्यभिचार इति चेन्न, तयोरपि 
सपय॑न्तजगद्वादिनां परमप्रकर्षसदभावभाक्त्वसिद्ध! । न चापयन्त जगदिति वक्‍तु शक्यं, 
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(हानि) देखी जाती है। जो वृद्धि को प्राप्त होता हुआ जिसकी हानि को करता है, वह्‌ उसका विरोधी 
है यह बात प्रसिद्ध है जैसे कि बढता हुआ उप्णरपर्ण शीतस्पर्श की हानि को करता है ग्रतः कह उसका 
विरोधी प्रसिद्ध है। तथव जीव में वृद्धि को प्राप्त होते हुए सम्यग्दर्शन आदि मिथ्यादर्शन झ्रादि की हानि 
करते ही है। इसीलिये ये उनके विरोधी माने गये है । 

प्रन्‍न-किसी जीव में सम्यग्दर्शनादि के परम प्रकर्ष का सद्भाव पुन' किस प्रकार से सिद्ध है ? 

उत्तर-तरतम भावों से वृद्धिगत होते हुए कही न कही परम प्रकषंपना तो हो ही जावेगा। “जो 
वृद्धिगत होता हुआ पाया जाता है वह कही न कही परम प्रकषं को प्राप्त होता ही है जैसे प्राकाश 
मे परिमाण। एवं सम्यम्दर्शन श्रादि वृद्धिगत रूप है इसीलिये वे परम प्रकर्प को प्राप्त होते ही हैं।” 

प्रदौन--प रत्व अपरत्व से हेतु में व्यभिचार श्राता है प्रर्थात्‌ प्रकृप्पमाण होते हुए भी परत्व (महत्‌- 
पना) अ्रपरत्व (लघुपना) परम प्रकर्ष को नही प्राप्त कर सकते हैं । 

उत्तर-- ध्रापका यह व्यभिचार दोष भी देना युक्त नही है। परिमाण कर सहित जगत्‌ को मानने 
बाले भ्र्थात्‌ लोकाकाश को अपेक्षा से पुरुषाकार स्वरूप असख्यात प्रदेशी जगत को मानने वालों के यहां 
लघु-महत्पने की भी परमप्रकषंता स्वीकार की गई है और यह जगत्‌ (लोकाकाश) परिमाण सहित नहीं 
हैं, ऐसा नही कह सकते क्योकि रचना विशेष पायी जातो है पर्वत भ्रादि के समान । जो पुनः प्रमाण 
सहित नही है वह विशिष्ट रचनाओं से युक्त भी सिद्ध नही है जेसे प्राकाश (अलोकाकाश-भनतग्राकाश्) 
झोर यह जगत्‌ विधिष्ट सन्निवेश कर सहित है । इसलिए सब तरफ से परिमाण वाला है। इस प्रकार से 
मैंने (विद्यानंद स्वामी ने) इलोकवातिक आदि ग्रथो में विस्तार से वर्णन किया है । 
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१ यसः । २ सस्य सम्यरदर्शनादे:। ३ तस्य भिथ्यादर्शनस्य । ४ तरतमभावेन वबद्ध मानत्वात्‌ । ५ प्रकृष्यमारोषि परशत्वा- 
परत्वे न परमप्रक्षेभाजी स्याभ्यां हेतोव्यंभिचार: । ६ पर्यन्तेन (परिमाणैेन) सह वर्त्तमानं सपयेन्त तज्च जगत्‌ । 
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() ता | (2) तश्कथबित्‌ इति पा. दि. प्र. । (3) दिककृत । 





ईद ] प्रष्टसहसी [ कारिका ४-- 


विशिष्टस निवेशत्वात्पवंतवत्‌ । यत्पुनरपर्यन्तं तन्न विशिष्टसन्निशं सिद्ध, यथा व्योम। विशि- 
एसन्निवेशं च जगत्‌ तस्मात्सवेतः सपरयेन्तमिति निगदितमन्यन्र' । 
[ झ्रभव्यजीवेपु मिथ्यादर्शनादे: परमप्रकर्षों लभ्यते ] 
संसारेणानेकान्त' इति चेन्न तस्याप्यभव्यजीवेषु परमप्रकर्पसद्भावसिद्धो प्रकृष्यमारात्वेन 
प्रतीते: । 'एतेन मिथ्यादर्शनादिभिव्यंभिचार: 'प्रत्याख्यातः. तेषामप्यभव्येषु परमप्रकष- 
सद्भावात्‌ । ततो नानैकान्तिकं प्रक्ृष्यमाणत्वं॑ परमप्रकर्पसद्भावे साध्ये | नापि विरुद्ध, 
सर्वथा “विपक्षादव्यावृत्ते: । इति क्वचिन्मिथ्यादर्शनादिविरोंधिसम्यग्दर्शनादिपरम प्रकर्ष- 
सदभाव॑ 'साधयति । स च सिध्यन्मिध्यादर्शनादेरत्यम्तनिर्वात्त ग्मयति । सा च गग्यमाना 
(स्वकार्यसंसारात्यन्तनिवृत्ति निश्वाययति । यासौ संसारस्यात्यग्तनिवृत्ति. सा मुक्तिरिति । 





[ मिथ्यादर्शन आदि का पश्मप्रकर्ष ग्रभव्य जीवो में पाया जाता है | 

प्ररन--संसार को परम प्रकर्ष के सदभाव का प्रभाव होने पर प्रकृष्पमाण रूप हेतु उसमें देखा जाता 
है प्रत: संसार के साथ ग्रापका हेतु अनंकातिक है । 

उत्तर- ऐसा नही कह सकते उस ससार का भी श्रभव्य जीवो में परम प्रकर्पष का सदभाव सिद्ध 
होने से अ्रक्ृष्यमाणत्व हेतु की प्रतीति देखी जाती है। इसी प्रकार जो कहते ह कि मिथ्यादर्णन आ्रादि के 
परमप्रकर्प का प्रभाव होने पर भी प्रकृष्यमाण हेतु होने से व्यभिचार आता है । 

इस उर्युण्कत्त कथन से उनके भी इस व्यमिचार दोप का परिहार हा जाता है क्योंकि उन मिथ्या- 
दर्शम प्रादिकों का भी श्रभव्य जीवों में परम प्रकर्ष पाया ही जाता है इसलिये परमप्रकर्ष के सदभाव को 
सिद्ध करने में “प्रकृष्पमाणत्व ' हेतु अनेकातिक नही है । 

हमारा यह “प्रकृष्यमाण  हेनु विरुद्ध भी नही है वर्योंकि परमप्रकर्ष रहित विपक्ष से उसकी सर्वथा 
ष्यावृत्ति है। इस प्रकार यह प्रकृप्यमाण हेतु किसी जीव में मिथ्यादर्शन श्रादि के विरोधी सम्यरदर्शन, ज्ञान, 
चारित्र आदि गुणो के परमप्रकर्ष के सदभाव को सिद्ध ही करता है श्रोर वह रत्नत्रय का परमप्रकर्ष सिद्धि 
को प्राप्त होता हुआ मिथ्याद्शन झादि के अत्यन्त विनाश को ही प्रकट करता है तथा मिथ्यादर्शन का 
प्रत्यन्त विनाश प्रकट होता हुआ झपने कार्यरूप ससार का गप्रत्यन्त विनाश निध्चित कराता है एव जो 
यह संसार की भ्रत्यन्त निवृति है वही मुक्ति है। 

2 इलोकवातिकादौ । २ ससारस्य परमप्रकर्षसदूभावाभावेषि प्रकृष्यमाणत्वरूपहेतोदशनात्‌ । ३ मिथ्यादर्शनादीना परम- 


प्रकर्षाभावेपि प्रकृष्यमाणत्वहेतोदंशनादनेकान्त प्रत्याख्यात । ४ परमप्रवषं रहितात्‌ । ५ प्रकृष्पममाणत्वमिति करत पदम- 
ध्याहायेम्‌ । ६ स्वकार्य ससारस्तस्य । 


(]) सप्तार॒स्य प्रकृष्यमाणत्वेन दि. प्र । (2) तेषामभव्येषु इति पा.। कालत्वेनानतः । 


सर्वशसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [१०६ 


[ ज्ञानादिगुण: आ्रात्मन स्वभावो5स्ति कितु रागादिदोषों नास्ति | 
'तदन्यथानुप१त्त रात्मनो ज्ञानादिगुणगस्वभावत्वसिद्ध ने दोपरवभावत्वसिद्धि:, 'विरो- 
धात्‌ । प्रसिद्धायां क्वचिदात्मनि निःश्र यसभाजि 'गुगास्वभावतायामभव्यादावपि ०“तन्निर्णायः, 
जीवत्वान्यथा'नुपपत्ते 
[ज्ञानादि गुण आत्मा के स्वभाव है जितु दोष झात्मा के स्वभाव नही है| 

मुक्ति की अन्यथानुपपत्ति होने से आत्मा के ज्ञानादि गुण स्वभाव को सिद्धि हो जाती है किन्तु दोष 
स्वभाव की सिद्धि नही होती है क्योंकि दोनों परस्पर विरोधी है । 

भावायं-- मो मासक का कहना है कि झात्मा का स्वभाव दोष है न कि गुण क्योंकि गुणों के प्रकट 
हो जाने पर दोष ढके हुये रहते है उनका ग्रस्तित्व समाप्त नही होता है। यही कारण है कि मीमांसक 
किसी भी जीव को शुद्ध, कर्ममल रहित, निर्दोष और सर्वज्ष मगवान नहीं मानता है, वह श्रतोंद्विय पदार्थों 
के देखने जानने का काम वेदों से ही चला लेता है, उसके सिद्धात में श्ात्मा हमेशा ससारी, शरीरी, कम- 
कलक से मलिन, दूषित ही रहती है, कभी भी किस काल मे भी झात्मा शुद्ध-निर्दोप नही होती है । इससे 
सर्वथा विरुद्ध साख्य जीवो को ससार अवस्था में भी कर्मलेप से रहित, निरजन, निष्क्रिय ही मानता है तथा 
बह क्षात्मा को कभी अशुद्ध मानता ही नही है, किन्तु जन इन दोनो से विपरीत झात्मा को कथचित्‌ झणुद्ध 
एवं कथचित्‌ णुद्ध मानते है । 

जेनाचार्यो का कहना है कि यह श्रात्मा प्रनादि काल से स्वर्ण-पाषाण के समान कर्ममल से सहित है 
फिर भी ससार के कारण मिथ्यादर्शन आझादि माने गये है उन ससार के कारणों का विनाश सम्यक्त्व, 
ज्ञान, चारित्र भादि के द्वारा किया जा सकता है शौर ससार के कारणों का पूर्णतया विनाश हो जाने 
पर जीव पूर्णतः शुद्ध, कर्मकबबक से निर्लेप, निरंजन, सिद्ध हो जाता है। तत्त्वाथंसूत्र महाशास्त्र में भी 
कहा है कि “बधहेत्वभावनिर्जेरान्यां इ्स्नकर्म विप्रमोक्षो मोक्ष: । बंध के हेतु मिथ्यादर्शन, प्रविरति, प्रभाद, 
कपाय प्ौर योग है इनका प्रभाव हो जाना एव पूर्व संचित कर्मो की निर्जरा के होने से सपूर्ण कर्मों का 
प्रभाव होकर इस जीव को मोक्ष प्राप्त हो जाती है भर्थात्‌ यह जीक कर्मसेरहित-मुक्त हो जाता है । 

इसी बात को श्रच्छी तरह से सिद्ध करने के लिये श्री विद्यानद स्वामी ने प्रथम तो “स्वनिर्ह्ठास- 
निमित्तविवर्धनवशास्‌ ” हेतु दिया है जिसका मतलब है कि ध्ज्ञानादि दोषों के नाश करने बाले सम्यर्दर्शन 
प्रादि है। उन रत्लत्रयगुणो की वृद्धि के निमित्त से ये दोष समाप्त हो जाते है। पुनः इस बात को बतलाया 
है कि ससार के कारण भिथ्यात्व प्लादि है इनके विरोधी सम्यग्दर्शन ग्रादि की चरमसी मा-पूर्ण अवस्था 
पाई जाती है। यद्यपि प्राज रत्नश्रय की पूर्णवस्था का दिखना श्रसभव है भ्रत: कही न कही किसी न 
किसी जीव में इनको पूर्णम्रवस्था हो सकती है इस बात को सिद्ध करने के लिये प्रकृष्यमाणत्व झ्मादि गुण 








१ ज्ञानादिगुगास्वभावत्वाभावे । २ उभयमेकज्कदा विरुध्यते यत.। ३ चेतनागुणुस्व॒भावतायाम्‌ । ४ ज्ानगुरा- 
स्वमावत्वनिर्ंयोस्ति । ५ गुरास्वभावत्वमन्तरा। 





३१० | भ्रध्टलहली [ कारिका ४--- 


प्रसिद्ध च सर्वेस्मिन्तात्मनि ज्ञानादिगुणस्वभावत्वे दोपस्वभावत्वासिद्ध: सिद्ध दोपस्य 
'कादाचित्कत्वमागन्तुकत्व! साधयति । ततः 'स एवं परिक्षयी स्वनिर्लासिनिमित्तविशवर््ध न- 
वशादिति सुस्पष्टमाभाति, दोषनिह्ृसिनिमित्तस्य सग्यग्दशनादेविशेषेगा वद्ध नप्रसाधनात्‌ । 


किसी न किसी जीव में वृद्धिगत होते हुये दिख रहे हैं | वर्तमान में यहा नही, कितु विदेहक्षेत्र में तो देखा 
ही जाता है। श्रथवा यहां भी चतुर्थंकाल में किसी न किसी जीव में इन रत्नत्रय गुणों की पूर्ण झ्रवस्था 
हो सकती है। इसी से यह निद्चित किया जाता है कि जो जिसका रवभाव होता है वह कभी भी नष्ट 
नही होता है | श्रनादिकाल से लंकर श्रनत्तकाल सक पाया जाता है ग्रतएव जीव के भी ज्ञानादि स्वभाद 
हैं यद्यपि वे श्रनादिकास से कर्मोदिय के कारण विभाव-भज्ञानादि रूप हो रहे है फिर भी सम्यकत्व श्रादि 
गुणों से इनका प्रभाव होकर प्रनतानत काल तक ये ज्ञानादि स्वभाव जीब के साथ रहते है । भ्रत: ये गुण 
जीव के स्वभाव है एव दोष विभाव रूप है यह बात सिद्ध हो जाती है । 

किसी प्रात्मा मे चेतन्य झादि गुण स्वभाव रूप मुक्ति अवस्था की प्रसिद्धि हो जाने पर प्रभव्य जीव 
में भी ज्ञानादिगुण स्वभाव का निर्णय हो जाता है क्योकि जीवत्व स्वभाव की श्न्यथानुपपत्ति पाई जाती 
है । प्र्थात्‌ श्रभव्य जीव का स्वभाव ज्ञानादि गुण है न कि दोषादि, किन्तु कर्म के निमिल से ज्ञानादि 
गुण विमाव रूप परिणमन कर रहे है । झभव्य जीव में शक्ति रूष से गुणो के होने पर भी उनकी व्यक्ति 
सही हो सकती है और भव्यों को सम्यग्दर्गन श्रादि निमित्त के मिलने पर उनकी ड्यक्ति हो सकती है 
यही भ्रंतर भव्य भौर प्रभव्य णोवो में है । 

विद्रोषा् - ऊनाचार्यों ने प्रन्यथानुपपत्ति हेतु से जीव का ज्ञानादि गुण स्वभाव सिद्ध कर दिया है! एव 
इस बात को भी बतलाया है कि प्नभव्य का भी ज्ञानादि गुण ही स्वभाव है न कि दोष । ग्रतर इतना ही 
है कि प्रभव्य में कर्मों का नाश करके गुणस्वभाष को प्रकट करने की शक्ति नहीं है। इसी विषय में 
श्रीमद्भूटाकलकदेव ने राजवातिक की ८ वी प्ध्याय में सिद्ध किया है यथा-- 

प्रश्न यह होता हैं कि मतिज्ञानादि पार्चो ज्ञान विद्यमान रूप हैं पुनः उन पर आवरण प्राता हैया 
झविद्यमान रूप है उन पर पह्रावरण झाता है ? इस पर उत्त र यह है कि-- 

“न कुटीभूतानि मत्यादीनि कनचित्‌ सति येषामावरणात्‌ मत्याधावरणाना भ्रावरणपस्व भवेत्‌ कितु 
मस्यायावरणसन्निधाने क्‍झ्रात्मा मत्यादिज्ञानपययिनोत्पद्यते इत्यतो मत्याद्यावरणाना ग्रावरणत्व ।” प्रर्थात 
कोई भी मति प्रादि ज्ञान प्रत्यक्षीभूत-प्‌ ज रूप से विद्यमान नहीं है कि जिनके श्रावरण से मति श्रादि 
प्रावरणों में श्रावरणत्व हो सके किंतु मति श्रादि झ्ावरण के सानकट होने से प्रात्मा मति श्रत भ्रादि 
पर्यायों से उत्पन्न नही होता है श्रतः मति श्रादि श्लावरणों में श्रावरणपना होता है । हु 
शसापनम्‌ । २ भागुको मल:।...........|||-्-्-्र्र्र्ऱ 
(!) दोषस्थ । (2) परमश्रकर्ष । 


४०४ कल सतना, 3>->-+--++०७---००००७७...+७०-७५५...५७०-.०. 
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[ दोषपावरणो पर्वत इव विशाले स्तः 4 
इत्यावरगास्थ' द्रव्यक में गो। दोपस्प च भावकर्म ग्गो) भूमत इव सहतोत्यस्तनिवृत्तिसिद्ध : 
कर्मभूभृतां भेत्ता मोक्षमार्गेस्य 'प्रगेता स्तोतव्य:ः समवतिष्ठते विश्वतत्त्वानां ज्ञाता च । 


तथा इस बात को भी सिद्ध किया है कि द्रव्याधिकनय की श्रपेक्षा से सत्‌ रूप मत्यादि पर आवरण 
है झौर पर्यायाथिक नय की अपेक्षा से असत्‌ रूप मति ज्ञानादि पर झावरण है स्याद्वाद रूप से यही कथन 
श्रेयस्कर है। पुनः प्रश्न होता है कि-- 

“ग्रभव्यस्योत्तरावरणद्यानुपपत्तिस्तदभावात्‌” श्रर्थात्‌ झ्रममव्य जीव में मनःपर्यय ज्ञानावरण एव 
कवलजशानावरण सिद्ध नहीं हो सकता है क्योकि उनक इन दोनों ज्ञानो का अ्रभाव है श्लौर यदि इन 
दोनों ज्ञानों का सदृभाव मानोगे तो वह जीव झ्रभव्य नही रहेगा कितु भव्य ही हो जावेगा । 

इस पर जेनाचाये कहते है कि ऐसा नहीं कहना क्योंकि “द्रब्याथदिशेन सतो्न:पर्ययकेवलशान- 
योरावरणं, पर्यायाथविशेनासतो “ अर्थात्‌ द्रव्याथिकनय से श्रभव्य में सत्रूप-विद्यमान मन.पर्यय केवल- 
ज्ञान पर श्रावरण है एवं पर्यायाधिक नय से असत्‌ रूप दोनो ज्ञानों पर झावरण होता है, इतने मात्र से 
ही अभब्य जीव में मन.पर्ययज्ञान एव केवलज्ञान का प्रसंग नहीं झ्ाता है क्य्रोकि जिस जीव में 
सम्यग्दर्शनादि पर्याय को प्रगट कर लेने की योग्यता है वह भव्य है उससे विपरीत श्रभव्य है। शक्ति 
रूप भव्य-श्र भव्य दोनों में ही मन पर्यय एवं कंक्‍्लज्ञान विद्यमान हैं कितु उनकी व्यक्ति-प्रगटता भव्यों 


के ही हो सकती है, अभव्यों क॑ नहीं हो सकती है इसी को आगे १०० वीं कारिका में कहा है कि -- 
“शुद्धयशुद्धी पुन. शक्ती ते पाक्यापाक्यञ्यक्तिवत्‌ । 


साद्यतादी तयोब्यक्ती स्वभावा$तकंगोचर: ॥॥१००॥। 

इस प्रकार से सभी प्रात्मा में ज्ञानादि गुण स्त्रभाव की सिद्धि हो जाने पर एवं दोष स्वभाव की 
सिद्धि न होने पर दोषो को कादाचित्कपना सिद्ध हो जाता है और वह कदाचित्कत्व ही आगतुकपने को 
सिद्ध कर देता है इसीलिये वह आगतुक मल ही परिक्षयी है क्योकि वह अपने विनाश के कारणों के 
बुद्धिगत हो जाने से विनाश का प्राप्त होता ही है इस प्रकार से स्पष्टतया प्रतीति में आ रहा है एवं दोष 
के विनाश के निम्ित्त सम्यर्दर्शन आदिको की विशेष रूप से वृद्धि सिद्ध ही है । 

[ दोष, झावरण पव्॑त के समान विशाल है | 

इस प्रकार विशाल पवत के समान आवरण रूप द्रव्य कम का ओर शअज्ञानादि रूप भाव कर्म का 
श्रत्यन्त विनाश सिद्ध हो जाने से कोई “कमंरूपी पर्बतों का भेदन करने वाला एव मोक्षमार्ग का प्रणयन 
करने बाला और अखिल तत्त्वी को जानने वाला आप्त स्तवन करने योग्य है यह बात सम्यकप्रकार से 
स्थित हो जाती है । 
१ जासनावरणस्य । २ शभ्रज्ञानादे .. रा रा 


>> +-+>>. « 








चजनतनचिनततज+ब--त 


(]) मोक्षमार्ग॑स्य प्रणेता भ्रहनु कमंभूभृतां भेत्ता इति स्तोतव्यः विश्वतत्त्वाना ज्ञातेति च दि. प्र. । 


३१२ ] भ्रष्टसहल्नी [ कारिका ४-- 


सर्वज्ञ के दोषावरण के अभाव का सारांश 


हे भगवन्‌ ! सभी के आगम में परस्पर विरोध होने से सभी झाष्त नहीं हो सकते है कितु कोई एक 
ही श्राप्त महान्‌ हो सकते है वे आप ही ससारी जीवों के स्वामी है आपके ही अत्यत रूप से दोप और 
झ्ावरण की हानि- क्षय होने से तथा अणेष तत्त्वों के ज्ञाता होने से श्राप ही महान्‌ है क्योंकि दोष और 
झ्रावरण की हानि होने से ही हम लोगो में कुछ-कुछ अंशो में निर्दोपता एवं क्षपोपणमजन्य कुछ-कुछ ज्ञान 
देखा जाता है । अतएव वह हानि किसी जीव विशेष में परिपूर्ण रूप से हो सकती है जेशे स्वर्ण पापाण 
दो, तीन आदि ताब से १६ ताव पर्यत निःशेप रूप से शुद्ध होता है और उसमें किट्ट-कालिमा का भी 
सर्वथा क्षय-नाश देखा जाता है । 

ज्ञानावरणादि पौद्गलिक कर्म को श्रावरण कहते है एव कमंदिय से होने वाले मोह रागादि 
परिणाम रूप भावकर्ष को दोष कहते है । 

बौद्ध का कहना है कि अज्ञानादि स्वपरिणाम हेतुक है एवं साख्य का कहना है कि अज्ञानादि प्रधान 
के होने के कारण पर परिणाम है, कितु सवंथा यदि अज्ञानादि को स्वपरिणाम ही मानो तो जीवत्व आदि 
निजी स्वभाव के समान होने से उनका कभी भी अभाव नहीं हो सक्रगा पुन मुक्ति का ही श्रभाव हो 
जाबंगा तथा स्वंधा परनिभ्ित्तक होने से मुक्तात्मा में भी अज्ञानादि दोप होने लगेगे । इसलिये दोष 
जीव के स्वपर परिणाम निमित्तक ही है क्योंकि काय॑ है । 


तथा च दोप ओर झावरण में बीजाकुर न्याय के समान परस्पर में कार्य कारण भाव सिद्ध है जैसे 
जीव के ज्ञानावरण के उदय से अज्ञान दर्शन मोह के उदय से मिथ्यात्व आदि भाव होते है एवं दोप के 
प्रति आवरण भी कारण हे । तत्प्रदोष, निन्‍्हव, मात्सयं आदि से केवली, श्रुत, संघ श्रादि के अवर्णवाद से 
ज्ञानावरण, दरणेनमोहनीय झादि कर्मो का आश्रव होता है। श्रतएव परस्पर में कायंकारण भाव सिद्ध है। 


यहा दोप और झावरण की हानि से प्रध्वसाभाव को ग्रहण किया है अत्यताभाव को नही | यदि 
जीव में दोप झ्ावरण का अन्यताभाव' मानों तब तो ससार श्रवस्था में भी जीव के मुक्ति का प्रसग झा 
जावेगा । आत्मा दोप और आवरण रूप नही है तथा दोप और आवरण झात्मा रूप नही है । यह इतरेत- 
राभाव आत्मा का प्रसिद्ध ही है । तथा प्रागभाव भो यहा साध्य नही है क्योंकि प्राकू-पहले अविद्यमान 
रूप दोप ग्रावरणों की अपने कारणो से झञात्मा में उत्पत्ति स्वीकार की गई है । 


सर्वेक्षस्िद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ ३१३ 


यदि कोई कहे कि जेसे जीब में दोष, श्रावरण की ग्रत्यंत (पूर्णतया) हानि देखी जाती है वंसे ही 
झ्राप जैन ब्रुद्धि की भी हानि-नाश्ष मान छो । इस पर उत्तर यही है कि किसी जीव ने पृथ्वीकाय श्रादि 
को झरीर रूप से ग्रहण करके छोड़ दिया भ्रत: उन पाषाण श्रादि में चेतन्य--ब्रुद्धि का स्वथा भ्रभ्नाव हो 
ही गया, “क्योकि कोई भी ऐसा पुदूगल जगत में नही है जिसे इस जीव ने अनेकों बार भोगकर नही छोड़ा 
है” ऐसा वचन है। तथा मुक्तात्मा में मतिश्रुत श्रादि क्षयोपशम रूप चार ज्ञान का भ्रभाव देखा भी जाता 
है उनकी अपेक्षा से बुद्धि का अभाव घटित है । प्नत: कर्मकलक रहित शभ्रकलक भगवान ही सर्वज्ञ सिद्ध 


होते हैं । 


तथा सत्‌ स्वरूप श्रात्मा से कर्मों का पृथक्‍करण हो जाना ही श्रभाक है न कि श्रत्यन्त विनाश रूप 
झभाव क्योकि तुच्छाभाव रूप भ्रभाव को हम नहीं मानते हैं । 





११९ ] झष्टसहसी [ फपर्रिकी ४ैं--- 


प्रादि सबके यहां सूर्य प्रकाश करता है । वस्तु का वेसा स्वभाव सिद्ध हो जाने पर पुनः पक्षपात्त नहीं 
चल सकता है । 


इस प्रकार से कहता हुआ मीमासक केवल न्यायमार्ग का उललघन कर देता है। उपाय सहित 
केवल हेय श्नौर उपादेय को ही वह ॒सर्वज्ञ जानता है, कितु फिर सपूर्ण कीड़े, कूड़े श्रौर उनकी गिनती 
नाप, तौल झादि को वह सर्वज्ञ नही जानता है। 

प्राचार्य कहते हैं कि यह मीमांसकों का सरासर अन्याय है क्योकि सभी हेय उपादेय तत्त्वों को 
भली प्रकार से जान लेने पर सपूर्ण पदार्थों का पूर्णतया जान लेना न्याय से प्राप्त हो जाता है। श्रतएव 
पूर्ववर्त यहां भी मीमाँसक न्यायमार्ग का उल्लंघन कर देता है। उसका कहना है कि धर्म के श्रतिरिक्‍त 
प्रन्य सपूर्ण अतीद्रिय पदार्थों को विशेष रूप से जानता हुआ भी वह सर्वज्ञ धर्म को साक्षात्‌ रूप से नहीं 
जान पाता है क्योंकि धमम, अधम परमाणु आकाश झ्रावि सभी पदार्थ समान जाति के हो हैं । 


“ततो नेद सूक्‍त मीमांसकस्य । धर्मज्त्त्व निषेधस्तु केवलोः्ब्रोपयुज्यते | स्वमन्यद्विजानस्तु पुरुष: 
केन वायंते ।” इति न त्ववधी रणानादर' । “तत्सवंमन्यद्विजानस्तु पुरुष: केन वार्यते इति । तत्र नो नाति- 
तरामादर:' । भ्रतः मीमासकों का यह कथन समीचीन नही है कि सर्वज्ञ का निषेघ करते समय केवल 
धर्म कौ जानने का ही तो निषेध करना यहा उपयोगी हो रहा है। अन्य सभी पदार्थों को भले ही वह 
संवंज्ञ जानता रहे ऐसे सर्वज्ञ का निवारण भला कौन विद्वान्‌ कर सकता है ? 

दूसरी बात यह है कि मीमासकों के उक्त कथन से यह भी प्रतीत होता है कि जब सर्वेज्ञ को 
मानने में मीमांसक निदा या तिरस्कार नही समभते है और सर्दज्ञ का अ्रनादर भी नहीं करते हैं, तब तो 
हम जैनों को भी श्राप मीमांसक के प्रति समझाने में अत्यधिक श्रादर नहीं है क्योंकि जब आपने यह मान 
ही लिया कि सर्वज्ञ भगवान्‌ सपूर्ण झतींद्रिय पदार्थों को जानते हैं केवल धमं-अ्रधर्म को नहीं जानते हैं तब 
तौ धर्म, भ्रधर्म को प्रत्यक्ष करने की बात भी श्राप घीरे-धीरे सुलभता से मान ही लेगे। इसलिये भाप 
दईविण प्राणायाम के समान सीधे-सीधे नाकन पकड़कर हाथ को धुमाकर भी नाक पकड़ कर ही 
प्राणायाम करने वालों के समात जिस तिस किसी प्रकार से सर्वज्ञ को मान ही रहे हैं ऐसी बात सिद्ध 
हो जाती है । 


सर्वश्षसिद्धि प्रथम परिच्छेद [३१७ 


इनि वदन्तमिव स्तोतु:' “प्रज्ञातिशयाचिकीषया' भगवस्तं प्रत्याहु:' --- 
सूच्मान्तरितदूरा्थाः प्रत्यक्षाः कस्यचिद्यथा ॥ 
अनुमेयत्व'तो5ग्न्यादिरिति स्व ज्ञसंस्थितिः । ४॥ 
सूक्ष्मा: स्वभावविप्रक्िणोर्था. परमाण्वादय:, अन्तरिता: कालविप्रकपिणों रामादयो, 
दूरास्तु देशविप्रकर्षिगों हिमवदादयस्ते कस्यचित्प्रत्यक्षा, अ्रवुमेयत्वाद्यथा5ग्न्यादिरित्येवं 
सर्वज्ञस्य सम्यक स्थिति: स्थात्‌ । अथ मतमेतत्‌' । 
[ सुक्ष्माद्यर्था येन प्रक्रेश कस्पचित्‌ प्रत्यक्षा: दृष्टा: तेनेव साध्यत्तेड्न्यप्रकारेण वा ?] 
“सूक्ष्मादयोर्था 'यथाभूता: कस्यचित्प्रत्यक्षा दहृष्टास्तथाभूता एवं “तथानुमेयत्वेन साध्यस्ते- 
अन्यथा" भूता वां ? यथाभूताव्चेत्सिद्वसाध्यता, सूक्ष्माणां सहख्रधा भिन्नकेशाग्रादीनामन्तरि- 
तानां च प्रपितामहादीनां दूरार्थाना च हिमवदादीनां 'कस्यचित्प्ररक्षत्वप्रसिद्वे:। अ्रम्यथा भूतानां तु 


उत्थानिका--इस प्रकार से कहते हुये के समान ही स्तवन करने वाले सूत्रकार श्री उमास्वामी 
ग्राचार्य की बुद्धि के श्रतिशय को प्रकट करने की इच्छा से ही श्री समतभद्र स्वामी कहते हैं-- 

कारिकार्थ-सूक्ष्म, अंतरित भ्रौर दूरवर्ती पदार्थ किसी न किसी के प्रत्यक्ष अवश्य हैं क्योकि वे 
ग्रनुमान ज्ञान के विषय है जैसे अग्नि आदि, इस प्रकार से सर्वज्ञ सिद्धि होती है । 

सूक्ष्म--स्वभाव से परोक्ष परमाणु आदिक, श्र तरित- काल से परोक्ष राम, रावण आादिक, 
दूरवर्ती--देश से परोक्ष हिमवन पर्वत, सुमेरु आदिक; ये किसी न किसी के प्रत्यक्ष अवश्य हैं क्योंकि 
ग्रनुमेय है जैसे अग्नि आदिक । इस अनुमान वाक्य से सर्वेज्ञ को सम्यक्‌ प्रकार से सिद्धि होती है। 

[ युक्ष्मादि पदार्थ जैसे किसी के प्रत्यक्ष है वैसे ही अनुमेय हैं या अन्य रूप से ? ] 

मीमांसक- सूक्ष्मादि पदार्थ जिस प्रकार से किसी के प्रत्यक्ष देखे गये हैं उसी प्रकार से तुम उन्हें 
झ्नुमान ज्ञान का विषय सिद्ध करते हो या अन्यथा रूप से ? 

यदि जिस प्रकार वे प्रत्यक्षज्ञान के विषय हैं उसी प्रकार ही वे अ्रनुमान ज्ञान के विषय है ऐसा 
मानते हो तब तो सिद्ध साध्यता ही है। सूक्ष्म जो केश का अग्रभाग जिसके हजार टुकड़े कर दिये हैं 
झौर श्रतरित प्रपितामह शर्थात्‌ पिता के पिता के पिता पड़दादा झ्रादि एव दूरवर्ती हिमवान्‌ पर्वत श्रादि 
प्राधुनिक किसी न किसी व्यक्ति के प्रत्यक्ष हैं । 

यदि दूसरा पक्ष लेते हो कि वे पदार्थ श्रन्य रूप से ही अ्रनुमान ज्ञान के विषय हैं तो “अ्नुमेयत्वात्‌” 
यह हेतु पभ्रप्रयोजक ही है। जैसे पृथ्वी, पर्वत भ्रादि को बुद्धिमान्‌ कारणत्व सिद्ध करने में “सपमिवेश 


सूत्रकारस्य । २ भप्रतिशातिशयेति पाठान्तरघु । ३ समन्तभद्वाचार्या:। ४ भ्नुमातु योग्यत्वात्‌ । ५ सौमांसकस्य | 
€ नियतदेशाञाकारा: । ७ कस्यचित्यत्यक्षत्वप्रकारेण । ८ अ्रनियतदेदाद्याकारा: । € श्राधुनिकस्य । 


(१) मीमांस कमुहिध्य यथा | (2) मोक्षमागंर्य नेतारमित्यादि श्रतिज्ाप्रकर्ष कतु भिच्छया दि.प्र. । (3)तथाभूता इति पा. । 








३६८ ] भ्रष्टस हत्री [ कारिका ५-- 


कस्यचित्त्यक्षत्वसाधनेञ्नुमेयत्वा दित्यप्रयोजको' हेतु: क्ष्माधरादीनां बुद्धिमत्कारणत्वे साध्ये 
सन्निवेशविशिष्टत्वादिवतु' । धम्येसिद्धिस्च, “परमाप्वादीनामप्रसिद्धत्वात्‌*” इति तदयुवतं, 
विवादाध्यासितानां रूक्ष्माद्र्थानां कस्यचित्प्रत्यक्षत्वेन साध्यत्वादप्रसिद्धं साध्यमिति बच- 
नात्‌ । धर्म्मादयों हि कस्यचित्प्रत्यक्षत्वेन वादिप्र तिवादिनोविवादापन्नास्ते! एवं करयचित्प्र- 
त्यक्षा इति साधयितु युक्ता न पुनरन्ये! । न चेब' धम्य॑सिद्धिः, “धर्म्यादीनामसर्वज्ञवा- 
दिनोपि याज्ञिकस्य” सिद्धत्वात्‌ । नन्‍्वेवं भूधरादीनां धीमद्घेतुकतया विवादापन्नानां तथा 

साध्यत्वे कथमप्रयोजको हेतु: सन्निवेशविशिष्टत्वादिरिति चेत्स्वभावभेदात्‌! । “याहशमभि- 


वि७लज+ 





विशिष्टत्वादि” हेतु अ्रप्रयोजक है श्रर्थात्‌ भुवन, पर्वत आदि बुद्धिमत्‌ निमित्तक है क्योकि उनका सजल्निवेश 
विशेष पाया जाता है । इस प्रकार से यहा 'सन्निवेश विशिष्टत्व' हेतु अप्रयोजक है क्‍योंकि बुद्धिमन्नि- 
मित्तकत्व के बिना भी रचना विशेष की सिद्धि होती है । 

दूसरी बात यह है कि आपका 'सूक्ष्मादि' धर्मी भी असिद्ध है जबकि 'प्रसिद्धों धर्मी' सूत्रानुसार 
'धर्मी' प्रसिद्ध ही होना चाहिये और परमाणु श्रादि धर्मी अप्रसिद्ध ही है । 

जन - आपका यह कथन भी ठीक नही है। “बिवाद में आये हुये सूक्ष्मादि पदार्थ धर्मी है,” “वे 
किसी न किसी के प्रत्यक्ष है” यह साध्य है “असिद्ध साध्य' इस नियम के अनुसार साध्य श्रप्नसिद्ध ही 
होता है। श्रर्थात्‌ “इष्टमबाधितमसिद्ध साध्य” इस सूत्रानुसार साध्य को असिद्ध ही होना चाहिये 
प्रम्यथा सिद्ध को साध्य की कोटि में रखकर सिद्ध करना पिष्टपेषण ही है । 

धर्माधर्मादिक ही किसी न किसी के प्रत्यक्षत्व रूप से है इस प्रकार वादी और प्रतिवादी के 
विवाद में झाये हुए है. “वे धर्मादिक ही किसी के प्रत्यक्ष है” इस प्रकार इन्हे ही सिद्ध करना युक्त है 
न पुनः श्रन्य स्वर्गादिकों को। इस प्रकार से धर्मी की भी श्रसिद्धि नही है। धमं, श्रधर्म श्रादि धर्मी 
प्रसवेज्ञवादी मीमासक, भाट्ट आदि के यहा भी सिद्ध ही हैं । 

प्रशन-- इस प्रकार से पर्वत आ्रादि पक्ष जो कि बुद्धिमद्‌ हेतुक रूप साध्य से विवाद में पड़े हुये है 
उन्हें बुद्धिमत्‌ कारणत्व सिद्ध करने में “सन्निवेश विशिष्टत्वादि' हेतु श्रप्रयोजक क्‍यों है ? 


१ क्ष्माधरादयो बुद्धिशत्कारणका:, सन्निवेशविशिष्टत्वादित्यत्रायं हेतुरप्रयोजको, बुद्धिमत्कारणत्वमन्तरेणापि सस्निवेशवि- 
शिष्टस्वसिद्धं: | २ स्वर्गादियः । ३ विवादापन्नाना साध्यत्वप्रकारेश । ४ भाइस्य । ५ स्वभावभेद॑ दर्शयति । 
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() भ्रकिचित्कर: । (2) भस्मदादिप्रत्यक्षासों । (3 ) भनुमानकतु: सर्वज्ञवादिन:। (4) तत एवं इति पा. दि. प्र. । 
(5) भविश्रतिपन्‍्ता: । (6) धर्मादीनां इति पा, । स्वगंदेवता । (7) अन्राह ईश्वर वादी यौगादिः, दि, श्र. । प्रनुमेयरवं 
साधन प्रयोजक यथा व्यवस्थापित तथव सन्निवेशविशिष्टत्वं साथन दुष्टाँतीकृतं प्रयोजक भवत्विति मीमांसकस्य शंकामनूथय 
निराकरोति । (8) भपश्रयोजकं | मीमांसकमतमाश्रित्य स्याद्ादी ईद्बरवादिन निराकृश्य पुनः: स्वमतमाश्रित्य स्वहेतो: 
स्थापन करोति हे मीमांसक | यथा ईदवरबादिनः संनिवेशविशिष्टल्वादिति हेतु: भ्रभिनवभवनादिषु जीरॉप्रासादादिषु चल 
धोमद्हेतुकर्व॑ साधवति न भूषरादिषु हेतोरिति स्वभावभेदो वर्तेते तथास्माकभ्‌ भ्नुभेयल्वादिति हुतो. स्वभावभेदो न, दि. प्र. । 


सर्वश्नसिद्धि प्रथम परिच्छेद [ ३१६ 


नवभवनादिषु सन्निवेशविशिष्टत्वमक्रियादइशिनोपि क्ृतबुद्धच्‌ त्पादक॑ धीमद् तुकत्वेन व्याप्तं 
प्रतिपन्‍न ताहशमेव जीर्णप्रासादादिषुपलभ्यमानं धीमद्ध तुकत्वस्य प्रयोजकं स्यान्नान्याहशं 
भूधरादिषु प्रतीयमानमकृतबुद्धच त्पादकमिति स्वयं मीमांसकरभिधानात्‌ । नेवमनुमेयत्व॑” , 
तस्य स्वभावभेदाभावात्‌ । ' न हि. साध्याविनाभावनियमनिश्चयेकलक्षणलिड्भजनितज्ञान- 
१विषयत्वमनुमेयत्वमग्न्यादो 'धर्मादौं च लिझ्भिनि भिद्यते येन '"किडि्चित्प्रयोज “कमपरम'५- 
प्रयोजकमिति विभागोवतरेत्‌ । 
[ परोक्षवर्तिपदार्थान्‌ ज्ञापयितुमनुमेयस्वहेतुरसिद्ध इति मान्यतायां प्रत्युत्तर ] 
स्वमावकालदेशविप्रक षिणा मनुमेयत्वम सिद्ध सित्यनुमानस्त्सा रयति यावान' कश्चिद्‌- 


उसर-- उसमें स्वभाव भेद होने से वह हेतु अप्रयोजक है। देखिये ! जिस प्रकार नये महल, मकान 
ग्रादिकों में “रचना विशेष" हेतु है उनका कर्त्ता हमें प्रत्यक्ष नही है तो भी हमें उनमें कृतबुद्धि उत्पन्न 
होती है जो कि बुद्धिमत्‌ हेतुक से व्याप्त है. अर्थात्‌ ऐसा ज्ञान होता है कि इस महल की रचना विशेष 
होने से इसका बनाने वाला कोई बुद्धिमान ही होना चहिये झोर उसी प्रकार से जीर्ण मकानझ्रादिकों में 
भी ये बुद्धिमान के द्वारा बनाये गये है ऐसी बुद्धि होती है परन्तु पर्वत श्रादिको में अन्य प्रकार की रचना की 
प्रतीति होने से कृतबुद्धि उत्पन्न नही हो ऐसा नही है, इस प्रकार स्वय श्राप मीमासको ने कहा है । किन्तु 
हमारा “अनुमेयत्व हेतु” ऐसा नहीं है । उसमें स्वभाव भेद पाया जाता है। साध्य के साथ श्रविनाभाव 
रूप नियम का निश्चय है लक्षण जिसमें ऐसे लिग (साधन ) से उत्पन्न हुये अ्रनुमान ज्ञान का विषय रूप ही 
पनुमेयत्व हेतु है और वह अग्नि आदि साध्य तथा धर्मादिक साध्य में भेद को प्राप्त नही होता है जिससे 
कि वह हेतु भ्रग्नि श्रादि कतिपय साध्य में तो प्रयोजक हो और धर्मादिक कतिपय साध्य में अ्रप्रयोजक 
हो, इस प्रकार विभाग बन सके । अर्थात्‌ नही बन सकता है । 
[परोक्षवर्ती पदार्थों का शान कराने के लिए प्रनुमेयत्व हेतु भ्रसिद्ध है इस मान्यता का खन्‍्डन] 
स्वभाव से, काल से देश से परोक्षवर्तो पदाययं के लिए झनुमेयत्व हेतु प्नसिद्ध है इस प्रकार कहते 
हुपे बौद्ध एवं सोमांसक अपने अनुमान का खंडन हो कर लेते हैं। 
“जो कुछ भी पदार्थ हैं वे सब क्षणिक हैं इत्यादि प्रनुमान में साध्य के साथ हेतु को व्याप्ति को 
ग्रसिद्धि होने से प्रकृत का उपसंहार भी नहीं बन सकता है ध्र्थात्‌ स्वभाव, काल शौर देश से परोक्ष 
पबार्थो्में भ्रनुमेयत्व हेतुको प्रसिद्ध स्वीकार करने पर “जितने भी पदार्थ हैं वे क्षणिक है इत्यादि में व्याप्ति 





१ स्वभावभेदाभाव॑ दशेयति । २ ज्ञानस्‌ >अनुमानज्ञानम्‌ । हे पुण्यपापादौ। ४ अ्रस्स्थादीनांमनुभेयत्वम्‌ । ५ घर्मादी- 
तामनुमेयत्वम्‌ । ६ इति बदन्‌ मीमाँसकों बौद्धरच स्वानुमानमुत्सारयती (निवारयत्ति) त्यथं:। 


हर ]) सन्निवेशविशिष्टत्वप्रकारेश । सूक्ष्मातरितदूरा्थेषु प्रयुक्त मनुमेयत्व॑ साधन । अ्रप्रयोजकं । (2) प्रयोजक दर कत, 
पर, दि. प्र. । (3) कर्मादिपर्याय, । पभ्दृष्ठ । 


३२० ] भ्रष्टस हूली [ कारिका ५-- 


भाव: स सर्व: क्षशिक इत्पादिव्याप्तेरसिवधो प्रकृतोपसंहा'राघोगादविप्र कषिरणा मनु - 
मितेरानर्थंक्यात्‌ । 'क्षत्त्वादेरनित्यत्वादिना” व्याप्तिमिच्छतां' सिद्धसनुसेयत्वमवयप्र- 
वेमेति न 'किजिच्रदृव्याहुत॑ पश्याम:% । स्यान्मतं “केचिदर्था: प्रत्यक्षा, यथा घटादय:, 
केचिदनुमेया ये कदाचित्कवचित्‌ प्रत्यक्षप्रतिपन्‍नाविनाभाविलिज्भा:; केचिदाग़ममात्रगम्या: 
स्वेदा स्वभावादिविप्रकर्षिणो धर्मादयः, तेपां सर्बप्रमातृसम्बन्धिप्रत्यक्षादिगोच रत्वायोगात्‌ । 
तदुक्त -- 
“सर्यप्रम 'तुससम्बन्धिग्रत्यक्षदिनिवारणाल्‌ । के बलागमगम्यत्व >लप्स्यते'' पुण्यपापयो:” इति। 

3ततो धर्मादीनामनुमेयत्वमसिद्धमुद्भावयज्नपि नानुमानमुत्सार॒यति”, 'तस्यानुमेयेथें- 


चटदित न होने पर “पदार्थ हैं इसलिये क्षणिक हैं” इस प्रकार से बौद्ध जन श्रपने प्रकृत हेतु का 
उपसंहार भी नहीं कर सकेंगे । 

पुनः हम लोगों के प्रत्यक्षभूत पवाथों में प्रमुमाम व्यर्थ ही ठहरेगा । इसलिये “सतक्त्वादि” हेतुओ्ों 
को “प्रतित्यत्व” श्रादि साध्य के साथ व्याप्ति को स्वीकार करते हुये बौद्धों के यहां अनुमेयत्व हेतु 
संपूर्ण रूप से सिद्ध हो ही जाता है इसमें हमें कुछ भी विरोध नहों दिखता है ।* 

सौसल, सोर्मांसक पश्लादि-- 

कोई पदार्थ प्रत्यक्ष है जैसे घट आदि । कोई पदार्थ अनुमेय है जो किसी काल में कही पर प्रत्यक्ष 
से जाने गये अविनाभावी लिग से जाने जाते है ज॑से अग्नि श्रादि । कोई पदार्थ झ्रागम मात्र से गम्य-जानने 
योग्य हैं जैसे - हमेशा ही स्वभाव से श्रत्यत परोक्ष धर्म-अधर्म आदि । इन पदार्थों को सभी ज्ञाता के 
प्रत्यक्ष श्रादि के गोचर होने का प्रभाव है। कहा भी है :-- 

इलोकार्थ--सभी जानने वाले (प्रमाता) प्रत्यक्षाद रूप से सम्पूर्ण पदार्थों कों विषय नहीं कर 
सकते है क्योकि प्रृण्य और पाप केवल आगम के द्वारा ही जाने जाते है इसलिये धर्मादिक में “अनुमेयत्व 
हेतु असिद्ध है । 

इपप्रकार से कहते हुए भी हम मौमासक अनुमान को दूर नही करते है क्योकि वह मनुमान अ्रनु- 
भेय- भग्नि आदि पदार्थ में व्यवस्थित है। 


१ स्वभावदेशकालविप्रकषिणामनुमेयत्व ममिद्धमित्यद्ञी करे यावान्कश्चिद्भाव इत्यादिश्याप्तेरसिड्ो भावश्चाय तस्मात्‌ 
क्षशिक इति प्रकृतोपसहारायोग: । २ श्रस्मदादिप्रत्यक्षगोच््राणाम्‌ । ३ हेतो । ४ क्षणिकत्वादिना सह । ५ बोद्धानाम्‌ । 
६ सामस्त्येन | ७ विरुद्धमू । ८ सौगतमीमासकादीनामु । ६ प्रत्यक्षेणा प्रतिपन्‍न ज्ञातमविनाभाबिलिजू येषां ते । 
१० यथाग्न्यादयः । ११ प्राप्स्यते। १२ मीमासक:। १३ शभ्रग्न्यादौ । 
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ि ः ५. ७ रे 2 जन यटनिड नल नर 
(।) सुखादीना | स्वूलसनिहितवर्तमानाना घटादीनामनुमान निरर्थक श्रत्यक्षेयण प्रतीयमानत्वातु । दि. प्र. (2) लम्यते 
दि. प्र. | अभिलष्यते । (3) त्रिप्रकारा एवं अर्था यत | 








क् 


सर्वज्असिद्धि ] प्रथम परिष्छेद [३२१ 


व्यवस्थानात्‌ ' इति, तदसत्‌, धर्मादीनामप्यनित्य त्वादिशस्वभावतयानुमेयत्वोपपत्ते: । 
[ पर्माधर्मादिपर्थाया: भ्रनित्या: सति पर्यायत्वात्‌ इति जैना: कथयति । ] 


तथा हि। यावान्कश्चिदभाव: पर्यायाख्य: स सर्वोग्नेकक्षणस्थायितया 'क्षरिककों यथा घट- 
स्तथा च धर्मादिरिति मीमांसकरपि कुतश्चित्‌' पर्यायत्वादेरनित्यत्वेन व्याप्ति: साधनीया, 
तदसिद्धौ प्रकृतेषि धर्मादौ “पर्यायश्च धर्मादिरित्युपसंहारायोगात्‌ । कथथं चायं” स्वभावादिवि- 
प्रकरषिणा मनुमेयत्वमसिद्धमभिदधानः:* सुखादीनामविप्रकर्पिणा मनुमितेरानर्थक्यं परिहरेत्‌ ? 
“शब्वदविप्रकर्षिणा/मनुमितेरनिष्टेरदोप इति चेत्‌ क्व पुनरियमनुमितिः "स्थात्‌ ? कदाचिद- 


जैनाचाय -- यह कहना भी ठीक नही है क्योंकि धर्मादिक भी पर्याय रूप ग्रनित्य स्वभाव वाले हैं 
इसलिये अनुमेयपना उनमें घटित हो जाता है । 

[धर्म अधर्म आदि पर्याय श्रनित्य है क्योंकि वे पर्याय हैं इस प्रकार से जैनाचार्य सिद्ध करते हैं ।] 

पर्याय नामक जितने भी पदार्थ है वे सब अनेक क्षण स्थायी रूप से क्षणिक हैं जेसे घट। उसी 
प्रकार से धर्मादिक भी है। इस प्रकार मीमासकों को भी किसी न किसी प्रमाण से पर्यायत्व श्रादि की 
ग्रनित्य रूप से व्याप्ति सिद्ध करना चाहिये । ऐसा न मानने से प्रकृत धर्मादि में भी "और धर्मादि पर्याय 
है” इस प्रकार से उपसहार नही हो सकेगा । 

तथा स्वभावादि से दूरवर्ती- परोक्ष में अनुमेयत्व हेतु को अ्रसिद्ध कहते हुए श्राप मीमासक सुखादि 
को जो कि, अविप्रकर्षी- मानस प्रत्यक्ष है परोक्ष नही है उसमें भी अ्रनुमान की व्यर्थंता का परिहार केसे 
करेगे ? अर्थात्‌ उसमें भी अनुमान का कोई उपयोग नही होगा । 

मीमांसक-- नित्य ही प्रत्यक्षभूत पदार्थों के सिद्ध करने में हमें म्रनुमान इष्ट ही नहीं है इसलिये 
हमारे लिये यह कोई दोष नही है । 

जेन--पुन:ः यह अनुमान ज्ञान कहा प्रवृत्त होगा ? श्रर्थात्‌ परोक्ष पदार्थों में अनुमेयत्व का श्रभाव 
है श्ौर अविप्रकर्षी (प्रत्यक्षभूत) पदार्थों में अनुमेयत्व हेतु अनिष्ट है तो फिर अनुमान का प्रयोग कहां 
किया जावेगा ? 


१ पर्यायापेक्षया । २ पर्यायत्वादिति हेतुरध्येय:। ३ प्रमाणात्‌ । ४ मीमासक । ५ मानसप्रत्यक्षत्वात्‌4 ६ झश्वदि- 
त्यादिप्रकारेश परिहराम्यह मीमासक. । ७ विप्रकविणामनुमेयत्वाभावादविप्रकषिणामनुमेयत्वानिष्टेरित्यथ. । 





() नित्यत्वात्‌ । (2) स्वभावताया इति पा. । (3) कर्म । हेतुग्भित विशज्वेषण । (4) घृमत्वादे: पर्यायो5नित्यो 
भवितुमहँति कृतकत्वात्‌ हेतुसमर्थन। (5) सह। (6) उपसहारप्रक्रिया दर्शयति । (7) मीमांसक. (8) प्रत्यक्षाणा । 
(9) पूर्व महातसादो प्रवर्तेमानाना पावक.दीना । 





३२२ ] अष्टसहसी [ कारिका ५-- 


विध्रक 'धिस्पामन्यदा 'देशादिविप्रकृष्टानां' प्रतिपन्नाविनाभाविलिड्भानामनुमितिरिति चेत्‌ 
कथमेवं “शबश्वदप्रत्यक्षाया बुद्ध रनुमानं यत 'इदं शोभेत ? “ज्ञाते त्वर्थेनुमानादवगच्छति* 
बुद्धिम इति | अर्थापत्तब्‌ द्विप्रतिपत्तेरदोष' इति चेद धर्मादिप्रतिपत्तिरपि तत 'एवास्तु। 
यथेव हि. बहिरथ॑ंपरिच्छित्त्यन्यथानुपपत्तेब्‌ ड्विप्रति'पत्तिस्तथा श्रेय: प्रत्यवायाद्यन्यथानुप- 
पत्त्या 'धर्माधर्मादिप्रतिपत्तिरपि' युक्ता भवितुम्‌ । श्रय:प्रत्यवायादेरन्यथा'प्युपपत्ते 





सोमांसक--कदा चित्‌ प्रत्यक्षगोचर पदार्थों में एवं कभी-कभी देझादि से परोक्ष पदार्थों (श्रग्नि) 
में अनुमान का प्रयोग होता है, जिनका कि अविनाभावी हेतु पाया जाता है । 


जेन--पुनः हमेशा ही परोक्षभूत बुद्धि को सिद्ध करने में अनुमान का प्रयोग कैसे हो सकेगा जिससे 
तुमने जो कहा है कि “पदार्थ का ज्ञान हो जाने पर श्रनुमान से बुद्धि को जानता है” यह कथन शोभित 
हो सके ? 

मीमांसक--हमारे यहां अर्थापत्ति प्रमाण से बुद्धि का ज्ञान हो जाता है अत: कोई दोष नही है । 

छेन-- पुन: धर्मादिकों का ज्ञान भी उसी श्रर्थापत्ति प्रमाण से हो जावे क्या बाधा है ? जिस प्रकार 
“बाह्य पदार्थों के जानने की ग्रन्यथानुपपत्ति होने से बुद्धि का ज्ञान होता है उसी प्रकार से सुख, दु ख की 
झन्यथानुपपत्ति होने से धर्म-अधम का ज्ञान भी हो सकता है अर्थात्‌ मुभ में बुद्धि है क्यों कि बाह्य पदार्थों का 
ज्ञान पाया जाता है तथव धर्म और प्धर्म भी है क्योंकि उनका फल सुख और दु ख देग्वा जाता है । 

सीमासक-- सुख, दु ख आदि की प्रन्यथा भी उपपत्ति पायी जाती है। इसलिये धर्म अधर्म में श्र्था- 
पत्ति काम नही कर सकती । श्रर्थात्‌ धर्मं करते हुये किसी को दु.खी एवं पाप करते हुये को भी सुखी देखा 
जाता है । 

जेन--सुख-दुःखादि की उत्पत्ति में दुष्ट (प्रत्यक्ष) कारणों में व्यभिचार पाया जा सकता 
है, अतएव ही अदृप्ट रूप पुण्य-पाप कारणों का ज्ञान होता है। जैसे रूपादिक के ज्ञान में इंन्द्रियो की 
शक्ति का अनुमान लगाया जाता है प्रर्थात्‌ मुभमें विशेष इद्रिय शक्ति विद्यमान है क्योंकि विशिष्ट रूपादि 


१ प्रत्यक्षयोचराशास्‌ । २ पावकादीनाम्‌ | ३ व्ष्यमाणम्‌ । ४ मीमांसक । ५ मयि बुद्धिरस्ति, घटादिबहिरथंज्ञाना- 
न्‍्यथानुपपतों । ६ घर्माधर्मा स्त., श्रेयः:प्रत्यवायाद्यन्यथानुपपत्त । श्रेय सुखम्‌ । प्रत्यवायों दुःम । ७ घर्माधर्म- 
गोरभावेपि स्व््यादिदर्शवात्‌ । 





() पर्वतादो प्रवर्तमानाना पावकादीनां (2) परोक्ष जैमिनेज्ञानमितिबचनात्‌ । (3) शाततान्यथानुपपत्त मंयि' 
ज्ञानमस्ति (4) कथमेव शब्वदप्रत्यक्षाया बुद्ध रनुमान यत इदं शोभेत । ज्ञातेत्वर्थे्नुमानादवगच्छति बुद्धिमिति श्र्था- 
पत्त बु द्धिप्रतिपत्ते: (5) श्रर्थापत्त. सकाझात्‌ । केवलागस्यत्व लप्स्यते प्रण्यपापयोरिति व्याहन्यते प्रकृतमनुमेयत्वसाधनं 
च सिद्ध भवति। न चार्थपत्तिरनुमानाद भ्रन्यैवानुमानस्येवार्थापत्तिरेति नामकरशादिति वधक्ष्यमाशत्वात्‌ | दि. प्र. । 
( 6) आदिशब्देन स्वर्गों देवता च गृहाते । तथा वेदेतिहासादिज्ञानातिशयवानपि । न स्वरगंदेवतापू्प्रत्यक्षीकरणे क्षम: ॥ 
इति मीर्माधकेनोक्तत्वात्‌ । दि. प्र, । 


सर्वज्ञसिद्धि] प्रथम परिच्छेद [ ३२३ 


क्षीणार्थापत्तिरिति' चेन्‍न, 5दुत्पत्ताो “दृष्टकारणव्यभि'चारादहृष्टकारण!प्रतिपत्ते:, 
रूपादिज्ञानादिन्द्रियशक्ति प्रतिपत्तिवत्र । न *चार्थापत्तिरनुमानादन्येव, अनुमानस्यवार्था- 
पत्तिरेति नामकरणात्‌ । ततो बुद्धचादे: शब्वद्ठिप्रकर्षिणोनुमेयत्वसिद्धों धमदिरपि 
'तत्सिद्धि: । ये तु ताथागतादय:  “सत्त्वकृतकत्वादेरनित्यत्वादिना व्याप्तिमिच्छन्ति तेषां 
सिद्धमनुमेयत्वमनवयवेनेति न किश्चिहरयाहतमसर्वशवादिनां सर्वेज्ञवादिनां' च, स्वभावादि- 
विप्रकृष्टेष्वर्थेष्वनुमेयत्वव्यवस्थितिं: । एतेनात्यन्तपरोक्षे ष्वर्थेंष्वनुमेयत्वाभावादभा गासिद्ध- 
मनुमेयत्वमित्येतदपि प्रत्याख्यातं, तेषामपि कथब्नचिदनेकान्तात्मकः त्वादिस्वभावत यान मेय- 
त्वसिद्ध: । 


ज्ञान की प्रन्यथानुपपत्ति पाई जाती है। 

दूसरी बात यह है कि प्रर्थापत्ति श्ननुमान से पृथक कोई चीज नहीं है श्रनुमान का ही झापने पश्रर्था- 
पत्ति यह नामकरण कर दिया है। इसलिये नित्य ही परोक्ष रूप बुद्धि आदि को “अनुमेयपना' सिद्ध हो 
जाने पर धर्मादि को भी अनुमेयपने की सिद्धि घटित हो जातो है। भर जो बौद्ध, नैयायिक आदि सत्तव, 
कृतकत्त्व आदि हेतुओ की अनित्यत्व श्रादि साध्य के साथ व्याप्ति को स्वीकार करते है यथा जो सत्‌ है 
वह क्षणिक है, ऐसा बौद्धो का कथन है, एव जो कृतक है वह अनित्य है ऐसा नेयायिक मानते हैं। उनके यहां 
सपूर्ण रूप से श्रनुमेयत्व हेतु सिद्ध ही है। इस प्रकार से असर्वज्ञवादी मीमासक आदि के यहां और सर्वज्ञ- 
वादी जैनियो के यहा इस विषय मे कुछ भी विरोध नही है क्योकि स्वभावादि से परोक्ष पदार्थों में अनुमे- 
यत्व हेतु व्यवस्थित है । 

इस विवेचन से “अत्यंत परोक्ष पदार्थों में अ्रनुमेयत्व हेतु का अभाव' होने से यह हेतु भागासिद्ध 
है । ऐसा कहने वालों का भी खंडन हुआ समभना चाहिये क्‍योंकि श्रत्यन्त परोक्ष पदार्थ भी कथंचित्‌ 
प्रनेकांतात्मक आदि स्वभाव वाले होने से प्नुमेय रूप सिद्ध ही हैं । यथा “सभी वस्तुयें अनेकांतात्मक हैं 
क्योंकि सत्‌ रूप है इत्यादि । 


१ स्व्यादिभि: सौख्यमेवेति न, असुखस्यापि ततः सम्भवादिति व्यभिचार: | २ मयि विशिष्टेन्द्रियशक्तिरस्ति, विशिष्टरूपा- 
दिश्ञानान्यथानुपपत्ते। । ३ किझ्ब । ४ परोक्षस्य । ५ भनुमेयत्वसिद्धि: । ६ प्रादिश्ब्देन नेयायिकादय: । ७ यत्सत्तत्‌ क्षरिक- 
मितति बौद्धा:। यत्कृतक तदनित्यमिति नैयायिका: । ८ जैनानाम्‌ । £ स्वमनेकान्तात्मक, सत्त्वात्‌ । 























(!) साध्यसिद्धि प्रत्युपक्षीणशक्तिका श्रशक्‍ता इत्यथं: (2) मीमासको वदति हे स्याद्गादिन्‌ । अर्थापत्तिनिष्फला जाता- 
कस्माद हेतो: मांगल्यं विष्तप्र मुखस्थ प्रन्यथा धर्माधर्मादि बिनापि उद्यमादिनाषि उत्पत्तिधंटते । दि. प्र. (3) श्रेय: प्रत्य- 
वायोः सिद्धी दृष्टकारणस्य उद्यमादे व्यभिचारों निष्फलर्व च दृष्यते । श्रतः प्रहष्टस्य धर्माधमदिनिश्चिते: | दि. प्र. । 
(4)कस्यचित्‌ स्वरगश्यिभावेषपि श्रेय: प्रस्यवायादेरूत्पत्तिदर्शनादिति भाव:। (5) गोलकलक्षणहृष्टका रणव्यभिचाराच्छ- 
क्तिरूपाहष्टका रण प्रतिपत्ति. | (6) स्वर्गादिलक्ष णोषु । (7) पदौकदेशे वर्तेमानों हेतु्भागासिद्ध: | (8) कृत्वा । 


इ२४ ] भ्रष्टस हत्नी [ कारिका ५--- 
[ अनुमेयत्वं श्र्‌ तज्ञानाधिमम्यत्वमित्यपि आअ्र्थों भवितुमहति ] 

'ग्रथवानुमेयत्वं श्र्‌ तज्ञानाधिगम्यत्वं हेतु, मतेरनु पश्चान्मीयमानत्वाद', अनुमेया:' 

सूक्ष्मादयोर्था इति व्याख्यानान्मतिपू्वज्ञानस्य श्र्‌ तत्वातू, “श्र्‌तं मतिपूर्वम इति बचनात्‌ । 

न चंतदसिद्ध * प्रतिवादिनोपषि 'सर्वेस्थ “श्र्‌ तज्ञानाधिगम्यत्वोपगमात्‌ । “चोदना हि भूत॑ 








भाषायं - मीमांसक का कहना है कि अ्रत्यत परोक्ष परमाणु आदि अतीन्द्रिय पदार्थों को अनुमान 
ज्ञान का विषय मानना ठीक नही है। इस पर ज॑नाचार्यो ने कहा कि पुन आप मीमासक भी तो यह 
कहते है कि कोई मनुष्य पदार्थों को जान चुका है तब हम अनुमान से यह निर्णय कर लेते है कि इसमें बुद्धि 
भ्रवव्य है अ्रन्यथा यह पदार्थों को कंसे जानता ? इस प्रकार से अत्यत परोक्ष बुद्धि का ज्ञान आप अनु- 
मान से मान लेते है। कहिये ? क्या आपकी हमारी या किसी की बुद्धि किसी को प्रत्यक्ष हो रही है ? 
तब मीमांसक ने कहा कि हम अर्थापत्ति से बुद्धि को जानते है क्‍योंकि बुद्धि के बिना बाह्य पदार्थों का 
ज्ञान होना अ्रसभव' है तब आचार्य ने कहा कि भाई ! ऐसे ही पुण्य पाप के बिना सुख-दु ख का होना भी 
पसंभव है । अत' हम सुख दुःख की अ्रन्यथानुपपत्ति से पुण्य, पाप का ज्ञान अर्थापत्ति से ही कर लेगे क्या 
बाधा है ? तथा ज॑नाचार्यो ने श्रर्थापत्ति को अनुमान में ही सम्मिलित किया है। मतलब मीमासक का 
कहना है कि परमाणु आदि अतीन्द्रिय पदार्थ अत्यन्त परोक्ष है उनको जानने में अ्नुभान ज्ञान का प्रयोग 
नही होता है । 

इस पर जैनाचार्यो ने यह सिद्ध कर दिया है कि परोक्ष भी बुद्धि को अनुमान से जानने का कथन 
झ्रापके यहा ही मिलता है। यदि आप अत्यन्त परोक्ष परमाणु आदि को अनुमान ज्ञान का विपय न मानो 
पुन: सुख झ्रादि पर्यायों को मानस प्रत्यक्ष मानकर उनके विपय में भी अनुमान ज्ञान कैसे हो सकेगा ? 
क्योकि जो वस्तुए प्रत्यक्ष है उनमें अ्रनुमान ज्ञान की क्या आवश्यकता है ? फिर तो अनुमान का अ्रभाव 


ही हो जावेगा। यदि श्राप अनुमान ज्ञान का श्रभाव करना नही चाहते हो तब तो सूक्ष्मादि पदार्थों को 
झनुमेय रूप मान ही लीजिये कोई बाधा नही है । 


नमन 
[ भ्ननुमेयत्व का “श्रुतज्ञानाधिगम्यत्व”' ऐसा श्रर्थ भी सभव है। ] 
अनुमेयत्व हेतु श्र्‌तज्ञान के द्वारा अधिग्रम्य (जानने योग्य) है क्योकि मतिज्ञात के अनु -- 
पश्चात्‌ जानने योग्य है । “सूक्ष्मादि पदार्थ अनुमेय अर्थात्‌ श्र्‌ तज्ञान के विषय भूत है” इस प्रकार का 
व्याख्यान भी सुघटित हो जाता है क्योकि श्रुतज्ञान मतिज्ञान पूर्वक होता है। “श्रुत मतिपूव॑” ऐसा 
झ्रागम का वचन है | हमारा यह कथन असिद्ध भी नहीं है क्‍योंकि प्रतिवादी मीमांसक भी संपूर्ण सृक्ष्मादि 
पदार्थों को श्र्‌ तज्ञान (वेद) का विषय स्वीकार करते है। 





पल अल 5 
१ प्रकारान्तरेणानुमेयत्व॒व्याख्याति । २ श्रूतज्ञान मतिपूर्वकमेव भवति। ३ श्रृतज्ञानविषया: । ४ मीमासकस्थ । 4 
सूक्ष्माद्यथस्यथ | ६ श्रूत वेद: । ७ वेदवाक्यम्‌ । 


सर्वज्षसिद्धि | प्रथम परिच्छेद [३२५ 


भवन्त॑ भविष्यन्त सूक्म व्यवहितं॑ “विप्रकृष्टमित्येबं॑जातीयकमर्थ मवगमयितुमलमितति' 
स्वयमभिधानात्‌ । तदुकत तत्त्वार्थशलोकवार्तिके । 

* सुक्ष्माद्यर्योपि चाध्यक्षः 'कस्यचित्सकलः स्फुटम!। :श्रुतज्ञानाधिगम्यत्वान्नदीद्वीपादिदेशवत्त ! । १ 

न हेतो: “सर्वथःकान्तेरनेकान्त:ः कथञूचन । “श्रुतज्ञानाभिगम्यत्वात्तेषां। दुष्टेष्टबाघनात्‌* ।«। 
पस्थानत्रयाषविसंवादि” श्रुतज्ञानं हि वक्ष्यते । ''तेनाधिगस्यमानत्व” सिद्ध सर्वत्र बस्तुनि ।३।” 


इति । ततोनुमेया: सूक्ष्माद्यर्था: कस्यचित्प्रत्यक्षा: सिद्धा एव । 





“भूत, वर्तमान, भविष्यत सूक्ष्म, व्यवहित, विप्रक्ृष्ट (परोक्ष ) आदि सभी पदार्थों का ज्ञान कराने 
में वेदवाक्य ही समर्थ है” इस प्रकार स्वय मीमासको ने कथन किया है। उसी को तत्त्वाथंश्लोकवातिक 
में कहा है-- 





इलोकार्थ-- सकल सूक्ष्मादि पदार्थ किसी न किसी के प्रत्यक्ष भ्रवश्य हैं क्योकि श्र,तज्ञान के द्वारा 
जानने योग्य है । जैसे नदी, द्वीप, देश आदि ॥१॥। 


इलोकार्थ- एकात से सर्वेथा नित्य रूप श्रथवा सर्वथा श्रनित्य रूप से स्वीकार किये गये पदार्थों के 
साथ हेतु में अनेकातिक दोष भी नही है क्योंकि सभी पदार्थ कथचित्‌ श्र्‌ तज्ञान के द्वारा जानने योग्य है। 
सर्वथा एकात रूप से नित्य या श्रनित्य रूप जो पदार्थ हैं. उन पदार्थों को जानने में प्रत्यक्ष एव अनुमान 
प्रमाण से बाधा पायी जाती है ॥२।। 


स्वभाव से अ्रतरित (परोक्ष), देश से परोक्ष, काल से परोक्ष रूप ये तीन स्थान है । इन तीनों 
स्थानों मे जो श्रविसंवादी है वही श्र्‌ तज्ञान है। एवं संपूर्ण वस्तुएं उसी श्र्‌ तज्ञान के द्वारा जानने योग्य 
सिद्ध है तथा इन तीनो स्थानों के श्रविसवादी होने का यह भी अर्थ किया जा सकता है कि जो जिसको 
जाने, उसी में प्रवृति करे, और उसी को प्राप्त करे, ऐसे ज्ञान को भी स्थानत्रय अविसवादी ज्ञान कहते 
है।” इसलिये श्रुतज्ञान के विषयभूत भ्रनुमेय रूप सूक्ष्मादि पदार्थ किसी न किसी के प्रत्यक्ष सिद्ध ही 


हैं ॥३॥। 


१ सर्वज्स्प । २ सूक्ष्माद्र्थस्यथ । ३ नित्यत्वेनानित्यत्वेतेव वा एकान्तरूपेर स्वीकृतरर्थें । ४ अनेकान्तिकत्व दोपः । 
५ श्रूत श्र्‌तज्ञानाभासः ६ सर्व कान्तातामर्थानाम्‌। ७ प्रत्यक्षानुमानवाघनातू । ८ सर्वत्र क्‍स्तुनि श्रुतज्ञानाधिगम्य- 
त्वाभावाद भागासिद्धोयमित्याशडूयामाह स्थानेति । € स्वभावान्तरित, देशान्तरित, कालान्तरित चेति स्थानतयस्‌ । 
१० ततश्च । 








हल: न >> कक 


(१) झन्तरित । (2) देशादिद्रं । (3) पुरुषानु । (4) यथा भवति तथा। (5) श्र,तज्ञानाभगम्यत्वात्‌ इति पा. । 
तस्य श्र्‌ तज्ञानाभासः इत्यर्थो जायते । (6) झ्र्थ (7) प्रत्यक्षानुमेयात्‌ परोक्ष प्‌ | (8) ज्ञायमानत्व। एतत्‌ श्रुतज्ञाना 
चिग्रम्यत्व हेतु. मीमासकस्यापि असिद्धों बगस्ति । 


३२६ | भ्रष्टसहस्री [ कारिका ५-- 


[ सर्वेप्यर्था: अनुमेयाः स्यु प्रत्यक्षाश्च न स्युः का हानि. ? ] 

'तेश्नुमेया, न कस्पचित्प्रत्यक्षाइत्र स्युः, कि व्याहन्यते ? 'इति समानमरन्यादोनाम्* । 
“ग्रग्न्यादयोनुमेया: स्युः कस्पचित्प्रत्यक्षाइच न स्थुरिति | तथा “वानुमानोच्छेद: स्थात्‌#, 
सर्वानुमानेघुपालम्भस्या' समानत्वात्‌ । शकक्‍यं हि वकक्‍तु प्वमशच क्वचित्स्यादग्निश्व न 
स्यादिति । 

[ प्रत्यक्षेकप्रमाणवादिन चार्वाकमनुमानप्र माणु स्वीकारयति जेनाचार्या. | 
श्तदम्युपगसेडस्वसंवेद्य' विज्ञानव्य क्तिभिरध्यक्ष कि लक्षयेत्‌ प्रमाणतया परमप्रमारा/- 
तयेति' न “किड्चिदेतत्‌** तथा नेतत्तया वा 'अयमश्युपगन्तुमहंति# । प्रत्यक्ष प्रमाणाम- 
विसंवादित्वादनु मानादिकमप्रमाणं, विसवादित्वादिति लक्षयतोनुमानस्य बलाहअवस्थितेन 


[ सभी सूक्ष्मादि पदार्थ भ्रनुमेय हो रहे प्रत्यक्षज्ञाव के विषय न होवें क्‍या बाधा है ? ] 


सोमांसक - श्रुतज्ञान (वेद) से भ्रधिगम्य--जानने योग्य अनुमेय पदार्थ किसी (सर्वज्ञ) के प्रत्यक्ष 
न होदें, भ्रनुमेय सात्र ही रहें तो क्या बाधा आती है ?# 
जेन-- इस प्रकार से तो हम झरिनि श्रादिक श्रनुसेय पदार्थ के लिए भो ऐसा ही कह सकेंगे # कि 
“जो अग्नि साध्य है वह धूमत्वादि हेतु से अनुमेय होवे और किसी के प्रत्यक्ष न होवे पुन इच्च प्रकार 
से तो श्रनुभान का उच्छेद (श्रभाव) हो जायेगा# । यदि कहा जाय कि झनुमेयो के होने में सदेह रहता है 
है तो यह उपालभ सभी अनुमानों में समान है। अर्थात्‌ सभी अनुमानो में इस प्रकार की उलाहना दी 
जा सकेगी श्लौर ऐसा भी कहना शक्‍य हो जावेगा कि कही पर धूम हो जाबे पर अग्नि नही होवे, किन्तु 
ऐसी मान्यता ठोक नही है। 
[ अ्रब अनुमान के झ्रभाव को स्वीकार करने वाले चार्वाक को जेनाचार्य समभाते है। ] 
इस प्रकार से अ्रनुमान के उच्छेद को स्वीकार करने पर भ्रस्वसंबेदी विज्ञान व्यक्तियों के द्वारा 
“प्रत्यक्ष प्रमाण है श्रोर भ्रनुभान प्रमाण नहीं है” इस भ्रकार से झ्राप चार्वाक कुछ भी सिद्ध नहीं कर 
सकेंगे श्रर्यात्‌ न तो झ्ाष प्रत्यक्ष को प्रमाण हो सिद्ध कर सकंगे श्लोर न हनुमान को श्रप्रमाण ही सिद्ध 
कर सकेंगे इंसलिए झाप चार्बाक को अनुमान प्रमाण सानना योग्य है ।+ 
| १ मोमांसक: शद्भुते ।--अनुमेया अ्पि ते न कस्यचित्मत्यक्षा: सभवन्ति । २ शद्भू परिहरभस्नाहु: स्याह्ादिन: ।--इति 
(पूर्वोक्‍्तम्‌), भग्न्यादयो ध्रुमवत्त्वादिनानुमेया' सन्‍्तु, न च॒ प्रत्यक्षा. कस्यचिदिति समानमुभयत्र । न च तथेष्ट मीमासकस्य 
ततो नोक्तशड्रावकाश दइत्यथे:। ३ सन्दिग्धानेकान्तिकत्वस्य | ४ श्रनुमानोच्छेदाज्ञीकारे (चार्वाकमाहु ) । ५ विज्ञानम- 
स्वसंवेद्य भूतपरिणामत्वात्‌ पित्रादिवत्‌। ६ कमंतापन्नम्‌ । ७ (मीमासकः) नैष लक्षयेत्‌ । ८ अनुमानम्‌ । € चार्वाको 


लोकानु प्रति प्रध्यक्ष कि दर्शयेत्‌ (कथ प्रतीति कारयेत्‌) ? १० अप्रमाणतया | ११ प्रनुमानस्‌ | १२ चार्वाकों । 
१३ चार्वाकस्थ । 


_(!) इति । (2) कथं । (3) समानस्वे च (4) कि च। 
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सर्वश्षसिद्धि प्रथम परिच्छेद [३२७ 


प्रव्यक्षमेकमिव प्रमाणमिति व्यवतिष्ठते । ततोनुमानमिच्छता याज्ञिकेनेव 'लौकायतिकेनापि 
प्रसिद्वाविताभावनियमनिश्चयलक्षणादनुमेयत्वहेतो: . सुक्ष्माद्रर्थानां कस्यचित्पत्यक्षत्व सिद्धि- 
रेषितव्या । 

[मीमासको ब्रूते ते करिवत्‌ सूक्ष्मायर्थात्‌ प्रत्यक्षीकतु क्षम प्रमेयत्वादित्यादिस्वस्थ निराकरण कुवन्ति जेनाचार्या: ] 

सस्थान्मतं, बाधितविषयोयं हेतुरनुमानेन पक्षस्य बाधनात्‌ । तथा हि। न करिचत 

सूक्ष्मायर्थसाक्षात्कारी, 'प्रमेयत्वात्सत्त्वाइस्तुत्वादस्मदादिवत्‌ । न चेदं 'साधनमसिद्ध व्यभि- 
चारि वा, प्रत्यक्षाद्रविसंवादित्वात्‌* । तदुक्‍तं 

४ 3्यत्यक्षायविसवादि प्रमेयत्वादि यस्य* तु । सद्भाववा रणे शक्त “को नु तं* कल्पयिष्यति 


चार्वाक --' प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है क्योंकि वह अविसवादी है । अनुमानादि श्रप्रमाण हैं क्योंकि 
वे विसवादी हैं । 

जन--इस प्रकार से कहते हुए आप चार्वाक के यहां अनुमान तो बलपूर्वंक आ ही गया है इसलिए 
“प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण है ऐसा कथन व्यवस्थित नही होता है। (श्रर्थात्‌ प्रत्यक्ष हो प्रमाण है” यह 
प्रतिज्ञावाक्य है “क्योकि भ्रविसवादी है' यह हेतुवाक्य है एव अनुमान के ही प्रतिज्ञा और हेतु ये दो अब- 
यव पाये जाते है इस प्रकार से प्रत्यक्ष रूप एक प्रमाण को सिद्ध करते हुए अनु मान _वायय के द्वारा) प्रनुमान 
प्रमाण को बेमालूम आप स्वीकार कर ही लेते है इसलिये अनुमान को स्वीकार करने वाले याज्ञिक(भा्ट) 
के समान चार्वाक को भी “प्रसिद्ध अविनाभाव रूप नियम निश्चय लक्षण वाले शनुमेयत्व हेतु से 
सूक्ष्मादि पदार्थों को किसी के प्रत्यक्षता सिद्ध है इस प्रकार स्वीकार कर लेना चाहिये । 

[ मीमांसक कहता है कि कोई भी व्यक्त सूक्ष्मादि पदार्थों को साक्षात्‌ करने बाला नही है क्योकि प्रमेय है 
इत्यादि । जैनाचायें इस कथन का निराकरण करते है। ] 

मीमांसक-- यह हेतु बाधित विषय वाला है क्‍योंकि श्रापके पक्ष मे अनुमान से बाधा आती है। 
तथाहि-- “कोई भी सूक्ष्मादि पदार्थों का साक्षात्‌कार करने वाला नही है क्योकि वह प्रमेयरूप है, भ्रस्ति- 
त्व रूप है अथवा वस्तु रूप है जैसे हम और आप लोग सूक्ष्मादि पदार्थों के साक्षात्‌ करने वाले नही हैं ।” 
हमारा यह हेतु प्रत्यक्षादि से अविसवादी है इसलिए असिद्ध या व्यभिचारी भी नही है। भ्रर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
प्रमाण से सूक्ष्मादि पदार्थ को साक्षात्‌ करने वाली कोई भी झात्मा सिद्ध नही होती है। कहा भी है-- 

इलोकार्थ-- प्रत्यक्ष आदि से अविसवादी प्रमेयत्व आदि हेतु जिस सर्वेज्ञ के श्रस्तित्व को निषेध करने 
में समर्थ पाये जाते है फिर कौन ऐसा विचारशील व्यक्ति है जो कि सर्वज्ञ के सदभाव को कल्पना 





१ चार्वाकेत । २ मीमासकस्य । हे प्रागुक्तसमू । ४ यतो न साधयति सुक्ष्मायर्थंसाक्षात्कारिणा प्रत्यक्षम्‌ । ४ सर्वज्ञस्थ । 
६ सर्वेश्सदूभावम्‌ । 


बिन 


() मीमांसकः । दि, श्र. (2) पदार्थत्वात्‌ । (3) सूक्ष्मायथंसाक्षात्कारिण पुरुष न साधयति प्रत्यक्षयतः । (4) जनादि: 








३२८ ] भ्रष्टसहुसी [ कारिका ५ -- 


इति । तदप्यसम्यकू, तत' एवं कस्यचित्सुक्ष्माद्र्थसाक्षात्का रित्वसिद्धे: । सूक्ष्माद्यर्था: 
कस्यचित्प्रत्यक्षा: प्रमेयत्वात्सत्त्वाइस्तुत्वाद्दा स्फटिकादिवत्‌ । अनुमेय्रेना त्यन्तपरोक्षेण' 
चार्थेन व्यभिचार इति चेन्न, “तस्य पक्षीकरगात्‌*ः । तदेव॑ प्रमेयत्ववत्त्वादियंत्र* हेतु- 
लक्षण पुष्याति "तं कथ चेतन: प्रतिषेद्धमहति संशयितु वा* सूक्ष्माय्र्थसाक्षात्का- 
रिगा स्तस्वैव'ः सुनिदिचतासंभवद्राधकत्वादस्तित्वसिद्ध रबाधितविपयश्वस्यथापि" 'परोपगत- 
हेतुलक्षणस्य॒ प्रकृतहेतो: पोषस्गात्‌ । 


करेगा ? अर्थात्‌ कोई भी नही करेगा । 

जन-- यह कथन भी ठीक नही है क्योकि इन्ही प्रमेयत्व, भ्रस्तित्व, वस्तुत्व झादि हेतुशो द्वारा ही 
किसी न किसी के सूक्ष्मादि पदार्थों का साक्षात्कारित्व सिद्ध हो जाता है | तथाहि 'सूक्ष्मादि पदार्थ किसी 
न किसी के प्रत्यक्ष अवश्य है क्योकि वे प्रमेय रूप है, झ्रस्तित्व रूप है भ्रथवा वस्तुत्व रूप है | जैसे-स्फटिक 
श्रादि पदार्थ ।” 

शंका- श्नुमान मात्र से जानने योग्य और आगम से जानने योग्य अत्यन्त परोक्ष पदार्थों के साथ 
व्यभिचारी दोप आता है। 

समाधान-- नहीं आता है क्योकि इन सभी अनुमानगम्य और अत्यन्त परोक्ष झआगम गम्य पदार्थों 
को भी हमने पक्ष मे ले लिया है अत. विपक्ष के न होने से व्यभमिचार दोप को अवकाश ही नही है कारण 
कि अनुमान गम्य, अनुमेय एवं आगम गम्य अत्यन्त परोक्ष पदार्थ भी प्रमय है, अस्तिरूप तथा वस्तुरूप 
हैं यह बात निश्चित है। 

जब दइप्त प्रकार से प्रमेयत्व सत्त्व भ्रादि हेतु सर्वज्ष को सिद्ध करने में सुनिश्चित रूप से झस 
भव है बाधक प्रमाण जिसमे ऐसे हंतु के लक्षण को पुष्ट करते हैं तब कोई भी बुद्धिमान चेतन श्रात्मा 
इन्हीं हेतुओं द्वारा उस सर्वज्ञ का निषब करने में या उसके सवृभाव में सशय करन के लिये समर्थ कंसे 
हो सकता है ? # अर्थात्‌ इन्ही हेतुओं से तो सर्वज्ञ का अस्तित्व सिद्ध हो रहा है पुन. इन्ही हेतुओं से 








१ प्रमेबत्वादित' । २ झनुमानमात्रगम्येन । ३ आगमगम्येन । डे श्रनुमेयस्यात्यन्तपरोक्षस्य च । ५ सर्वज्ज॑ साध्ये । 
६ सुनिश्चिताम भवद्वाधक त्वस्थ लक्षण स्वरुपम्‌ । अथवानुमेयत्वस्थ लक्षणमवाधितविषय्त्वमू । ७ सर्वज्षम्‌ । ८ मतिमान्‌ । 
& पुरुषस्य प्रतिपेब्कस्य संशबितस्थ वा । १० परेण मीम[सक्रेनास्युपगत प्रमेयत्वादिहेतु सवज्ञास्तित्ते अवाधितविषय: 
सन्‌ सुनिश्चितासमभत्रदित्यादिप्रकृतहेतु पुए्णाति । 





(।) मीमासक ग्राह हे स्याद्रादित्‌ । प्रमेबत्वदिति हेतो अनुमेयेनात्यत परोक्षणार्थेन कृत्वा व्यभिचारों हृश्यते इति चेन्न 
तस्यानुमेयरयात्यतपरोक्षार्थर्य पक्षीकरणात | सूक्ष्माद्मरर्था इति पक्ष कृतस्तत्रवांतर्भावात अरतोहेतु व्यंभिचारी न । दि. प्र. । 
(2) कस्प चित्सू८माद्र्थसाक्षात्कारित्वसिद्धि प्रमेयत्वसस्वादेयतः (3) उक्तप्रकारेश (4) नु । (5) प्रमेयत्वादे साधन- 
स्यावाघकत्वप्रकारेग । (6) सूक्ष्माद्र्थे पक्षे । (7) झनुमेयत्व । (8) सदभावसाधनात्‌ । 





सर्वेश्सिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ + 


[ सर्वज्ञास्तित्वे साध्ये हेतु: सर्वज्मावधर्मो$्मावधर्म उमयधर्मो वेति प्रश्ने विचार: क्रियते जैनाचार्य: ] 

'ननु च सर्वज्ञस्थास्तित्वे साध्ये सुनिश्चितासभवद्बाधकप्रमाणत्वं हेतु: 'सर्वेज्ञभाव- 
धर्मरचेदसिद्ध:: । को हि! नाम सर्वेज्ञभावधरम हेतुमिच्छन्‌ सर्वज्षमेव नेच्छेत्‌ । सर्वज्ञाभाव- 
धमंब्चेद्विरद्धप, *ततः सर्वज्ञनास्तित्वस्येव सिद्ध : । सर्वेज्भावाभावधर्म ३चेद्रय भिचारी, सपक्ष- 
विपक्षयोव॒ त्ते: ? तदुक्तम्‌ 

कोई भी महानुभाव सर्वज्ञ का निषध नहीं कर सकते है ओर न सर्वज्ञ के ग्रस्तित्व में सशय ही कर 
सकते हैं। 

सुनिश्चितास भवद्बाधकत्व हेतु से सुक्ष्मादि अ्र्थों को साक्षात्‌ करने वाले उसी सर्वज्ञ के अस्ति- 
त्व की सिद्धि होती है। अत मीमासक द्वारा स्वीकार किये गये और अबाधित विषय वाले भी प्रमेयत्वादि 
हेतु का प्रकृत - अ्रनुमयत्व हेतु से पोषण ही होता है। अर्थात्त उसके सर्वज्ञ निषेधक हेतु हमारे सर्चज्ञ के 
प्रस्तित्व को सिद्ध करने वाले “अनुमेयत्व” हेतु का पोषण ही कर देते है न कि खडन | तात्पर्य यह है 
कि मीमासक ने सर्वज्ञ के श्रभाव को सिद्ध करने के लिए प्रमेयत्वः आदि हेतु दिये हैं, किन्तु इन हेतुओओं में 
भी “सुनिश्चितासभवदबाधकत्व लक्षण पाया जाता है अत' ये हेतु हमारे मूल कारिका के “प्रनुमेयटव 
हेतु' को हो पुष्ट कर देते है जिससे इन प्रमेयत्व ग्रादि हेतुओं से भी सर्व के अस्तित्व की ही सिद्धि हो 
जाती है । 

भावार्थ--मीमासक ने 'प्रमेयत्व, सत््व और बस्तुत्व' ऐसे तीन हेतुओं के ढ्वारा सर्वज्ष के श्रभाव को 
सिद्ध करने का प्रयत्न किया है, किन्तु जैनाचार्य ने इन्ही तोन हेतुओं से सर्वेज के अस्तित्व को सिद्ध कर 
दिया है । कोई न कोई महापुरुष सपूर्ण सूुक्ष्मादि पदार्थों को जानने वाला अ्रवश्य है क्योकि प्रमाण-ज्ञान 
का विपय है। भले ही झ्ाज यहा भरत क्षेत्र मे सर्वज्ञ उपलब्ध न हो फिर भी विदेह आ दि क्षेत्रों में एवं 
चतुर्थ काल मे उनकी उपलब्धि होती है ञ्रत. वह सर्वेज्ञ अस्तिरूप भी है तथंव वस्तुभूत भी है। इसलिए 
ये तीनो हेतु सर्वज्ञ के सदृभाव को ही सिद्ध कर देते है । 

[स्ज्ञ का प्रस्तित्व सिद्ध करने मे झापका हेतु सर्वज्ञ के भाव का धर्म है या ग्रभाव का अ्रथवा उभय का 
ऐसे प्रइन होने पर जैनाचाये उत्तर देते हैं। 

समीर्मासक--यदि आप जंन सर्वेज्ञ के प्रस्तित्व को सिद्ध करने में सुनिश्चितासभवद्‌ रूप से बाधक 
प्रमाणत्व हेतु को सर्वज्ञ के अस्तित्व का धर्म स्वोकार करते है तो आपका यह हेतु असिद्ध है जैसे कि 
प्रापका सर्वज्ञ रूप साध्य अ्सिद्ध है क्योंकि ऐसा कौन व्यक्ति है जो सर्वेज्ञ के सदभाव धर्म को हेतु स्वीकार 


१ मीमासकः । २ सर्वज्वत्‌ । ३ सर्वज्ञाभावधर्मात्‌ । 





हैं () बस । तास. सौगतमतमराक्षित्य मीमासक पृच्छति सर्वज्ञास्तित्व साध्ये सुनिधिचतासभवदबाघकप्रमाणस्वात्‌ इति । 
हेतु: । सर्वज्ञभावघर: । उत सर्वज्ञाभावधर्म; । उभयधरमम: इति प्रइनत्रयं । दि. श्र.। 
(2) व्यतिरेशेण प्रावतनं भावयति | 





३३० ] अष्टसहस्री [ कारिका ५-- 


“झसिद्धों भावधमंदचेहघशिचायु भयाक्रय: । विरुद्धों धर्मोड्भावस्थः स सत्तां साधयेत्‌ कथम्‌” इति । 
'धर्मिण्पसिद्धसत्ताके भावामायोमयधर्माणमतिद्धविरुद्धानेकान्तिकत्वात्कयं सकलबविदि" 
सत्वसिद्धिरिति ब्र्‌ वन्‍नपि देवानां 'प्रियस्तद्धभिस्वमावं ' न लक्षयति * । 'स हि तावदेवं * 
सौगतमतमाश्रित्य ब्र्‌ वाणः प्रष्टव्यः । शब्दानित्यत्वसाधनेषि कृतकत्वादाबय” विकल्प: 
कि न स्यथादिति # । शक्‍्यं हि वक्‍तु, कृतकत्वादिहेतुर्यद्यनित्यशब्दधर्मस्तदाइसिद्ध:: । को 
नामानित्यशब्दधर्म' हेतुमिच्छन्ननित्यशब्दमेव नेच्छेत्‌ुर ? अथ नित्यशब्दधर्मस्तदा विरुद्ध, 
'साध्यविरुद्धसाथनात्‌ । अ्रथोभयधर्मस्तदा व्यभिचारी, सपक्षेतरयोवत॑मानत्वात्‌ । इति सर्वा- 
: करते हुए सर्वज्ञ को ही न स्वीकार करे ! पा 
यदि आप ऐसा कहे कि हमारा हेतु सर्वज्ञ के श्रभाव का धर्म है तब तो वह हेतु विरुद्ध हो गया । 
सर्वज्ञ के अभाव का धर्म होने से वह हेतु तो सर्वज्ञ के नास्तित्व को ही सिद्ध करेगा न कि शस्तित्व को । 
पुनः आप कहे कि वह हेतु स्वज्ञ के भाव और अभाव दोनों का ही धर्म है तब तो आपका यह हेतु व्य- 
भिचारी हो जाता है क्‍योंकि सपक्ष (सदभाव) झौर विपक्ष (नास्तित्व) दोनो में उसकी बृत्ति हो जाती 
है । कहा भी है-- 

इलोकार्थ -- यदि हेतु साध्य के भाव का धर्म है तो असिद्ध है क्योकि साध्य सर्वदा असिद्ध ही होता 
है । यदि साध्य के भाव एवं श्रभाव दोनों का धर्म है तो व्यभिचारी है तथा यदि साध्य के भ्रभाव का 
धर्म है तो विरुद्ध है ऐसा हेतु साध्य-सर्वज्ञ की सत्ता को कैसे सिद्ध कर सकेगा ? 

“ग्रसिद्ध है सत्ता जिसकी ऐसे धर्मो सर्वज्ञ के भाव, भ्रभाव या उभय धर्मों को हेतु बनाने पर 
असिद्ध, विरुद्ध श्लोर प्रनेकॉतिक दोष श्राते हैं। श्रतः सर्वज्ञ के श्रस्तित्व की सिद्धि किस प्रकार से हो 
सकती है” ऐसा कहते हुए भी श्राप 'देवानां प्रिय' (मूर्ख) मीमांसक सर्वज्-लक्षण-धर्मो के स्वभाव को 
नहीं समकत सक हैं। * 

[झब यहां मीमांसक सोगतप्त का भ्राश्नय लेकर पक्ष रखता है पुतः जैनाचार्य उसका खडन करते है ।] 

सोगतमत का आश्रय लेकर बोलते हुग्ने उस मीमासक से हम पूछते हैं कि श्रापके यहां भी 
शब्द को अनित्य सिद्ध करने में कृतकत्व झ्रादि हेतु में भी यह विकल्प क्‍यों नहों किया जा सकेगा ? * 
श्र्थात्‌ हम भी ऐसा कह सकते है कि “शब्द अनित्य है क्योंकि कृतक है ।” इस अनुमान वाक्य में कृत- 


येत्यर्थ:) । ६ जैनेन | ७ तदुभावधभस्तदभावधमस्तद्भावाभावधर्मो वेति । ८ शब्दस्यानित्यत्व साध्य तद्धर्म, कृतकत्वं 
हेतु:। साध्ये5सिद्ध हेतुरप्पसिद्ध , प्रनित्यणब्दस्थाप्रसिद्धत्वे सद्धमंरूपकृतकत्वस्थाप्यप्रसिद्धे, | ६ प्रनित्यत्वविरुद्ध नि त्यत्वम्‌ 





(।) बस: । (2) धर्मोः्माव: स्थादिति वा पाठ: । दि. प्र. । (3) सर्वज्ष । सा सत्ता साध्यते इति पा.। (4) 


सकलविदित इति पा, दि. प्र. । (5) इृतकत्वादिति हेतुः पा. | (6) तदा न धिद्धः इति पा. । (7) को हि इति 
पाठाधिक, । 


सर्वेशसिद्धि प्रथम परिच्छेद [३३१ 


नुमानोच्छेदः, 'क्वचित्पावकादो साध्ये 'छ्रमवत्त्वादावषि विकल्पस्यास्थ' समानत्वात्‌ । 
१विसत्य/धिकररपमावापसनविताश'धधा वधमंत्वे' कार्यत्वादेरसंमवदबाधकत्वादेरपि सन्दिग्ध- 
सद्भावधसिधमंत्व" सिद्ध बोद्धव्यम्‌ । 
[ सीसासको ब्रते जैनानां सर्वज्ञधर्मी प्रसिद्धसत्ताको नास्तीति जैनाचार्या. समादधति । ] 
ननु' च शब्दादेधं॑मिण: शब्दत्वादिना प्रसिद्धसत्ताकस्य सन्दिग्धानित्यत्वादिसाध्यधर्म- 
कस्य धर्मो* हेतु: कृतकत्वादिरिति युकतं; सर्वथाप्यसिद्धसत्ताकस्य तु सर्वज्ञस्य कथं विवादा- 
पन्नसदभावधमंकस्य धर्मो हेतुरसंभवद्बावकत्वादियु ज्यते, श्रसिद्धो धर्मी अअ्रप्रसिद्धधर्मविशे- 








कत्वादि हेतु यदि अनित्य शब्द के धर्म है तब वह हेतु असिद्ध है। श्रत: कौन ऐसा विवेकी है जो कि 
अनित्य शब्द के धर्म को हेतु स्वीकार करते हुए शब्द को श्रनित्य स्वीकार न करे। 

भावाथ - शब्द का अझनित्यपना साध्य है श्लौर उसका धर्म कृतकपना हेतु है। साध्य अ्रसिद्ध होने 
से हेतु भी श्रसिद्ध है। अनित्य छब्द की अ्सिद्धि होने से उसका धर्मरूप कृतकत्व' हेतु भी असिद्ध है। यदि 
कहो कि यह हेतु नित्य शब्द का धर्म है तब तो विरुद्ध हो जाता है क्योंकि अनित्य रूप साध्य से विरुद्ध 
नित्य को सिद्ध कर रहा है। तथा यदि कहो कि उभय का धर्म है तब तो व्यभिचारी हो जाता है क्योंकि 
सपक्ष और विपक्ष दोनों में रह जाता है और इस प्रकार से तो सभी अनुमानों का उच्छेद हो जावेगा। 

किसी पर्वत पर अग्नि आदि को साध्य (सिद्ध ) करने में घूमत्व श्ादि हेतु में भी ये तीनों विकल्प 
उठाये जा सकते हैं । 

विवादापन्त विनाश धर्मो शब्द के प्रनित्यत्व धर्स में श्रसंभवबाधकत्व रूप कार्यत्व झादि हेतु 
से भी संविग्ध सदुभाव रूप घर्मो का धर्मपना सिद्ध हुआ हो जानना चाहिये। « 

[ मीर्मांक कहता है कि जैनो का स्वेज्ञ घर्मी प्रसिद्ध सत्तावाला नहीं है इस पर जैताचाय॑ं समाधान करते हैं ] 

मीमांसक- दब्दत्व आदि के द्वारा जिसकी सत्ता प्रसिद्ध है और जिसमें झनित्यत्व आदि साध्य 
धर्म सदिग्ध है ऐसे शब्दादि धर्मी के क्ृतकत्व आदि हेतु धर्म है यह कथन तो युक्त है कितु सभी प्रकार 


१ पर्बतादौ । २ अग्निमत्पर्वतधर्मो वानग्निमत्ववेतधर्मो वोभयधर्मो वेत्यस्यथ । ३ विमति:+>विवाद:। ४ विनाश- 
पर्मोस्यास्तीति विनाशवर्मी शब्द: । ५ सन्दिग्धश्चासौ सः्भावश्चास्तिलक्षण. स एवं घर्मो यस्याहँल. इति विमत्यधिकरण- 
भावापन्नविनाशधर्मी । ६ यतः । ७ पत्रेद मीमासकस्य तात्पर्य, भो जन शब्दस्तु सिद्ध एवं। दाब्दस्य यदनित्यत्व साध्य 
सन्दिः्धमस्ति तदेव कृतकत्वादिना साध्यते इति | ५ असभवद्बाधकत्वलक्ष णम्‌ । £ मीमासक: । 


() न केवल कृतकत्वादो । (2) विमत्यधिकरणमभावापन्न विवादापन्न: विनाशों यस्य स विमत्यधिकरणशा- 
भावापन्नविनाश: स चासौ धर्मी शब्दश्व॒ तस्य घमंत्वे सति कृतकस्वस्य हेतो: । दि. श्र. । (3) सद्भाव एवं धर्म: सोस्या- 
स्तीति सदभावधर्म: तस्य धर्मो यः सः । (4) यथा पर्वृतस्थ धर्मोडग्निमस्‍्व घुमत्वं जे । (5) साध्य । एव । 








३४२ | भ्रष्टसह स्लो [ कारिका ५--- 


षणविशिष्टतया * स्वयं साध्यत्वेनेषप्सित: पक्ष इति बचनात्‌ *, कथड्चिदप्यश्र सिद्धस्थ धर्मि- 
त्वायोगात्‌ । इति कश्चित्‌' , सोपि यदि सकलदेशकालववरतिन शब्द धर्मिणमाचक्षीत तदा 
कथ प्रसिद्धो धर्मीति ब्र्‌यात्‌ ? तस्थाप्रसिद्धत्वात्‌ । परोपगमात्सकलः शब्द: प्रसिद्धों धर्मीति 
चेत्‌ 'स्वाम्युपगमात्सवंज्ञ: प्रसिद्धो धर्मी किन्न “भवेद्ध तुधमंवत्‌ । परं प्रति समर्थित एव 
हेतुधर्म: साध्यसाधन " इति चेद्धम्यंपि. 'परं प्रति "समर्थित! एवास्तु, विशेषाभावात्‌” ? 
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से जिसकी सत्ता अ्सिद्ध है एव जिसका सद्भाव धर्म विवाद को प्राप्त है ऐसे स्वेज्ञ का धर्म अबाधित 
हेतु कंसे हो सकता है क्‍योंकि धर्मो प्रसिद्ध होता है ओर साध्य तो अ्रप्रसिद्ध धर्म विशेषण से विशिष्ट 
होता है ! इस प्रकार से स्वय आप ज॑नियों ने ही माना है। अत. जो कथचित्‌ भी अप्रसिद्ध है वह धर्मी 
नही हो सकता है । 

जेन-- यदि आप मीमासक भी सकल देशकालवर्ती शब्द को धर्मी कहत है तब तो आपके यहा 
भी धर्मी प्रसिद्ध नही रहेंगा क्योंकि सकल देशकाल वर्त्तो शब्द अप्रसिद्ध है, अर्थात्‌ भूत, भावी शब्द तो 
विद्यमान ही नही है । 

मीमांसक-- दूस रो के स्वीकार करने से ही हम भी सपूर्ण शब्दों को प्रसिद्ध मान लेंगे अत. धर्मी 
प्रसिद्ध ही हो जावेगा । 

जन--तो पुनः जनो के द्वारा स्वीकृत होने से सव्ंज्ञ धर्मी प्रसिद्ध क्यो न हो जावे ? ज॑से कि हेवु 
का धर्म प्रसिद्ध माना जाता है । 

भावा थं-- आप मीमासक ने दूसरो के द्वारा स्वीकृत सभी शब्दों को प्रसिद्ध धर्मो स्वीकार किया है 
तो फिर हम जेनो के द्वारा स्वीकृत होने से सर्वज्ञ भी प्रसिद्ध धर्मी हो जावे यह बात क्‍यों नही स्वीकार 
करते है । 

मीसांसक--दूस रो के प्रति समरथित ही हेतु धर्म साध्य को सिद्ध कर सकता है। 

खन--तब धर्मी (शब्द) भी जैन के प्रति समर्थित होवे , दोनों में कुछ भी श्रतर नही है । 


3. ऑन 5 


१ जैनेन । २ जनस्थ । हे मीमासक.। ४ परापगमात्सकल शब्द प्रसिद्धों धर्मीति यदि मीमासकेन भवताभ्युपग्रम्यते 
तहि स्वेषा जैनातामभ्युपगमात्सबेज: प्रसिद्धों धर्मी भवेदिति कि नेष्यते ? परोपगमस्योभयत्राप्यविशेषात्‌ । ४ हेतुब्चासौ 
घर्मर्चेति । ६ मीमासकम्‌ । ७ साध्यस्य साधक । ए८ शब्दोषि। ६ जैन प्रति। १० समर्थितहेतु एवास्तु इति 
पाठान्तरम्‌ । 

















() प्रसिद्धों भवतु । (2) ननु यवि पर प्रति समधिता धर्मो स्थात्‌ तदा श्रकृतघर्मी समर्थनेनेब साध्यसिद्ध: किमनेन 
परश्चादनुमानप्रयोगेरोति चेन्‍्न साधनसमर्थनेषपि समानत्वात्‌ । शक्‍य हि वक्‍तु नासिद्ध विरुद्ध नानेकातिकमिति साधनस- 
मर्थनेनैय साध्यसिद्ध: किसनेन पश्चादनुमानप्रयोगेणेति अनुमानप्रयोगानतर साधनसमर्थनाददोष इति चेदन्यत्राप्यनुमान- 
प्रयोगानंतर धमिसमर्थंनाददोषोउ्स्तु । दि. प्र. । 


स्वशसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ ३१३ 
[धर्मिण सत्ता सवंथा प्रसिद्धास्ति कथचिद्दवा ?] 

'किज्च सर्वथा प्रसिद्धसत्ताको धर्मी कथजच्नचिद्वा ? सर्वेथा चेच्छब्दादिरपि धर्मी न 
स्यात्‌, * तस्याप्रसिद्धसाध्यधर्मोपाधिसत्ताकत्वात्‌र । कथड्चित्प्रसिद्धसत्ताक: शब्दादिधर्मीति 
चेत्‌ सर्वज्ञ: कथ धर्मी न स्यान्‌ ? प्रसिद्धात्मत्वादिविशेषणासत्ताकस्याप्रसिद्धसर्वज्ञत्वोपाधि- 
सत्ताकस्य” च 'धर्मिग्गोभ्युपगम स्वेथा नाप्रसिद्धसत्ताकत्व, 'कथब्च्चित्प्रसिद्धसत्ताकत्वात्‌ । 
स्याह्ादिनो हि कब्चिदात्मा सर्वज्ञोग्तीति पक्षप्रयोगमाचक्षते, नान्‍यथा । “ततोयमु?पाल- 
भमानो “ धर्मिस्वभाव न 'लक्षयत्येव, “प्रकृतानुमाने सर्वज्षस्य धर्मित्तावचनाच्च । सूक्ष्मा- 
दर्था एव ह्यत्र धर्मिगः प्रसिद्धा युक्तास्तावत्प्रसिद्धसत्ताका एव, परमाण्वादीनामपि प्रमाण- 





[धर्मी की सत्ता सर्वथा प्रसिद्ध है या कथचित ? | 

दूसरी बात यह है कि हम आप से प्रइन करते है-- धर्मी सर्वथा प्रसिद्ध सत्ता वाला है या कथंचित्‌ ? 
यदि सर्वेथा कहो तो छाब्दादि भी धर्मी नहीं होगे क्योंकि वे शब्दादि अप्रसिद्ध रूप साध्य धर्म से 
विशिष्ट सत्ता वाले है । यदि झ्ाप कहे कि कथचित्‌ रूप से प्रसिद्ध है सत्ता जिसकी ऐसे शब्दादि धर्मा 
है, तब तो सर्वज्ञ भी धर्मी क्‍यों नही हो जावेगा ? श्रत: हमारे यहा आझात्मत्व ग्रादि विशेषण रूप सत्ता 
से प्रसिद्ध और सर्वेश्ञत्व उपाधि रूप सत्ता से अ्रप्रसिद्ध को धर्मो स्वीकार करने पर सर्वथा अप्रसिद्ध सत्ता 
वाला धर्मी नही है अपितु कथचित्‌ प्रसिद्ध सत्ता वाला है क्योंकि “कोई आत्मा सर्वज्ञ है” स्थाह्ादी लोग 
इस प्रकार से पक्ष प्रयोग करते है, अन्य प्रकार से नही । इसलिए आप मोमासक या बौद्ध जैनियों को 
उलाहना देते हुये वास्तव में धर्मी के स्वभाव को ही नही जानते है एवं इस प्रकृत श्रनुमान “सूक्ष्मातरित 
दूरार्था इत्यादि मे हमने सर्वज्ञ को धर्मी माना ही नही है। इस अभ्रनुमान (कारिका) में सृक्ष्मादि 
पदार्थ ही धर्मी है। वे प्रसिद्ध सत्ता वाले ही है। क्योकि परमाणु आदि भी प्रमाण से प्रसिद्ध है। इस 
बात को विशेष रूप से श्रागे “बुद्धिशब्दप्रमाणत्व इत्यादि कारिका के व्याख्यान में कहेंगे । 

भावाथं--मी मासक ने कहा कि आप जैन “प्रमेयत्व, अस्तित्व, वरतुत्य” हेतुशों से सर्वज्ञ के 
ग्रस्तित्व को सिद्ध कर रहे हैं । तो यह तो बताइये कि ये हेतु स्वेज्ञ के भाव के धर्म है या झ्रभाव के 








१ विकल्पान्तरेण जैनो धर्मिण विचारयति। २ अप्रसिद्धसाध्यधर्मोपाधि: (विजेषण) सत्ता यस्य,शब्दस्य सः । तत्त्वात्‌। ३ 
यथा दाल्दानित्यत्वस्य सत्ता श्रप्र सिद्धा वर्तते । ४ अ्रय सर्वेज्ञ इति विश्ेषशलक्षणा उपाधि' । ५ सर्वज्ञस्थ । ६ एवं चेत्‌ न हि्‌ 
सर्वश्निराक्ृते प्रागित्यादिभाष्यविवरणावसरे अस्ति सर्वश्ष,, सुनिश्चितासम्मबदुबाधकप्रमारात्वादित्युक्त प्रयोग: शोभेतेति 
चेन्न, तत्राप्यभिप्रे तस्यात्मशब्दस्याध्याहायमाणत्वात्‌ । श्रनुमेयत्वहेतोरबाधितविषयत्वसमर्थ नप्रसज़ुययाते झ्रस्ति सर्वजञ: 
सुनिश्चितेत्याद्यनुमाने परोकत्त दोष परिहृत्य प्रकृतानुमाने स दोषो न सभवतीति प्रक्ृतानुमाने इत्याहु:। ७ मीमांसकः 
सौगतों वा । ८ दोषमुखझ्धावयन्‌ । & जानाति । १० सूक्ष्मान्तरितदूरार्था' कस्यचित्प्रत्यक्षा , अनुमेयत्वादित्यनुमाने । 


() बब्दत्वेब । (2) उपालभमानो इति पा. । (3) प्रयुक्ता इति पा. । ग 











३३४ ] पष्टसहसी [ कारिका ५-- 


सिद्धत्वेन वक्ष्यमागात्वात्‌' । 





धर्म है श्रथवा सर्वश्ञ के भावाभाव के घर्म है इन तीनो विकल्पों में मीमासक ने दोषारोपण कर दिया है ! 

जैनाचार्य कहते है कि भाई ! बौद्ध ने शब्द को अनित्य माना है और कृृतकत्व हेतु दिया है । 
इस कृतकत्व हेतु में भी ये तीनों विकल्प उठाये जा सकते हैं। श्राप मीमासक ने शब्द को नित्य माना 
है पौर उसे नित्य सिद्ध करने के लिये 'प्रत्यभिज्ञान हेतु' दिया है। तब इस प्रत्यभिज्ञान हेतु में भी ये 
तीनों विकल्प उठाये जा सकते है । तात्पयं यह है कि किसी भी अनुमान वाक्य में हेतु के प्रति ये तीनों 
विकल्प सभव है और इन दोषो के निमित्त से कोई भी हेतु अपने साध्य को सिद्ध करने में समर्थ नहीं 
हो सकेगा । 

इस प्रकार से अनुमान का अभाव होते देखकर बौद्ध का पक्ष लेकर मीमासक कहता है कि शब्द 
को अनित्य सिद्ध करने में कृतकत्व' हेतु को निर्दोष सिद्ध करने की चप्टा कर रहा है । वह कहता है कि 
शब्द तो प्रसिद्ध ही है और उस शब्द का जो अनित्य धर्म है वह सदिग्ध है उसी को साध्य की कोटि में 
रखा गया है और वह भ्रनित्य धर्म ही कृतकत्व हेतु से सिद्ध किया जाता है किन्तु आपका सर्वेज्ञ धर्मी 
तो प्रसिद्ध ही नही है तो फिर उसी अ्रस्तित्व को सदिग्ध कोटि में रखकर प्रमेयत्वादि हेतु से क॑से सिद्ध 
किया जा सकेगा ? 

जनाचार्य कहते हैं कि श्राप के यहा भी त्रिकालवर्ती शब्द प्रसिद्ध नहीं है भूतकालीन छाब्द नष्ट 
हो गये, भविष्यत कालीन हब्द अभी उत्पन्न ही नही हुमे है पुत: शब्द भी “प्रसिद्धो धर्मी'' इस सूत्र के 
झनुसार प्रसिद्ध कहा रहे ? 

दूसरा प्रश्न यह भी हो सकता है कि शब्द की सत्ता सभी प्रकार से प्रसिद्ध है या कथचित्‌ ? सभी 
प्रकार से आप कह नही सकते क्योंकि शब्द का श्रनित्य धर्म श्रसिद्ध है तभी उसे साध्य की कोटि में रखा 
है । कथचित्‌ सत्ता सिद्ध है यदि ऐसा कहो तो हमारे सर्वज्ञ की भी सत्ता कथचित्‌ सिद्ध ही है । देखिये ! 
हम जैनों ने इस कारिका के या अनुमान वाक्य में सर्वज्ञ को धर्मी नही बनाया है कितु “सूक्ष्मादि पदार्थों” 
को ही धर्मी बताया है और सूक्ष्म--परमाणु झादि पदार्थ सभी को मान्य होने से प्रसिद्ध ही है। बे 
सूक्ष्मादि पदार्थ जिसके प्रत्यक्ष है वे ही सर्वज्ञ है इस प्रकार से सर्वज्ञ का अस्तित्व सिद्ध किया गया है । 
अतः उस सर्वेज्ञ के भ्रस्तित्व को सिद्ध करने में जो प्नुमेयत्व हेतु अथवा प्रमेयत्व आदि हेतु दिए गए हैं । 
उनमें उपयुक्त तीन विकल्प नही उठाए जा सकते हैं। 

दूसरी बात यह भी है कि श्री विद्यानदि महोदय ने 'अरनुमेयत्व” हेतु का श्र श्रुतज्ञानाधिगम्यत्व' 
कर दिया है जो कि भाज्ञाप्रधानी एवं परीक्षा प्रधानी दोनों को मान्य हो जावेगा तथा मोमासक भी वेद 
को प्रमाणीक मानता है झ्रत: उसे भी सतोष हो जावेगा । 
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१ बुद्धिशब्दप्रमाणल्वमिति कारिकाव्याख्याने । 


सर्वज्षसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [३३४५ 


[ सूक्ष्मादिपदार्था इंद्रियप्रत्यक्षेण कस्यचित्‌ प्रत्यक्षा: संति मानसतप्रत्यक्षेण वा ? ] 

'ननु सूक्ष्मादयोर्था: किभिन्द्रियप्रत्यक्षेण कस्यचित्प्रत्यक्षा: साध्या 'उतातीन्द्रियप्रत्य- 
क्षेग ? प्रथमविकल्पेउ्नुमानविरुद्ध: ' पक्ष: 'सूक्ष्मादर्था ” न कस्यचिदिन्द्रियज्ञानविषया:, 
धस्वथेन्द्रियसम्बन्धरहितत्वात्‌ * । ये तु कस्यचि दिन्द्रियज्ञान विषयास्ते न सर्वथेन्द्रियसम्बन्ध- 
रहिता हृष्टा । यथा घटादय: । सर्वथेन्द्रियसम्बन्धरहिताइच सूक्ष्माद्मर्थास्तस्मान्न कस्यच्िदि- 
न्द्र्यिज्ञानविपया ' इति केवलव्यत्तिरेकिणानुमानेन बाध्यमानत्वात्‌ । न च सर्वथेन्द्रियसग्बन्ध- 
रहितत्वमसिद्ध , साक्ष(त्परमाणुधर्मादीनामिन्द्रियसम्बन्धाभावात्‌ । तथा हि।न कस्य- 
चिदिन्द्रियं साक्षात्परमाण्वादिशिः सम्बध्यते, इन्द्रियत्वादस्मदादीन्द्रियवत्त । 


|सू५ मादि पदार्थ इद्विय प्रत्यक्ष से किसी के प्रत्यक्ष हैं या नोइद्विय प्रत्यक्ष से ?| 

समीमांसक--अच्छा तो सूक्ष्मादि पदार्थ किसी न किसी के प्रत्यक्ष अवश्य हैं यह बात तो हम मानने 
को तैयार है कितु यह तो बतलाइये कि वे सूक्ष्मादि पदार्थ इद्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान से किसी के प्रत्यक्ष हैं या 
खतीद्रिय (मानस ) प्रत्यक्ष ज्ञान से ? 

प्रथम विकल्प स्वीकार करने पर तो पक्ष अनुमान के विरूद्ध है। तथाहि “सूक्ष्मादि पदार्थ किसी 
भी जीव के इद्विय ज्ञान के विषय नही है क्योकि सर्वथा इद्रियों के सम्बन्ध से रहित है। जो पदार्थ 
किसी के इन्द्रिय ज्ञान के विषय है वे पदार्थ सर्वथा इद्रिय के सम्बन्ध से रहित नही देखे जाते हैं जैसे घट 
पट आदि । सर्वंथा इद्रिय सम्बन्ध से रहित सूक्ष्मादि पदार्थ है इसलिये वे किसी के इंद्रिय ज्ञान के विषय 
भी नही है । इस प्रकार केवलव्यतिरेकी अनुमान के द्वारा आप का पक्ष बाधित हो जाता है। एवं यह 
सर्वथा इद्रियसम्बन्ध रहितत्व' हेतु असिद्ध भी नही है। साक्षात्‌ परमाणु धर्म, अधर्म आदि के साथ 
इद्रिय सम्बन्ध का अभाव है। तथाहि 

“किसी की भी इद्रिया साक्षात्‌ परमाणु झादि से सम्बन्धित नहीं होती है क्योकि वे इबद्वियां है 
जैसे कि हम लोगों की इद्रिया |” इस अनुमान से इद्रियो से परमाण झादि का ज्ञान होना अ्रसम्मव है । 

[नेयाथिक कहता है कि योगज घर्मं से अनुगृद्ीत इद्रिया परमाणु झ्रादि को भी देख लेती हैं उसका नियाकरण] 

नेयायिक--योगज धमम अनुगृहीत इद्रिया उन परमाणु आदि से साक्षात्‌ सम्बन्ध कर लेतो है। अतः 
उन सूक्ष्म वस्तुओं का ज्ञान हो जाता है| 

भीमांसक--इ द्वियों के योगज धर्मं का अनुग्रह होना यह क्‍या चीज हैं ? 





१ मीमासको नैयायिक प्रत्वाह २ प्रतीम्द्रिय जमन, । ३ कालात्ययापदिष्ट । प्रमाणबाधिते पक्षे हेतोव॑तंसानत्व॑ 
कालात्ययापदिष्टस्वमू । ४ प्रनुमानविरुद्धत्व॑ दर्शयति । ४ साक्षात्‌ परम्परया वा। ६ सुक्ष्माद्मयर्थानाम्‌ । 
७ उपतिरेकव्पाप्ति. । ८ साधनसू । € परमाशणवश्च धर्मादयश्चेति तेषास्‌ । 








() प्रादिशब्देन स्वभावविप्रकृष्टेध मदिभि कालातरितेरतीनागतपदार्थद्राथें हिमवदादिभि: । 





३३६ ] झष्टसहुसो [ कारिका ६-- 
| तैयायिको ब ते योगजधर्मानुगृहीतेंद्रियारिं]। परमाण्वादीन्‌ पश्यंति तस्य तिराकररणं ] 


'योगजधर्मा नुगृही तमिन्द्रियं योगिनस्ते: साक्षात्सम्बध्यते इति चेत्‌ 'कोयमिन्द्रियस्य 
योगजधर्मानुग्रहो नाम ? सस्‍्वविषये प्रवर्तमान'स्थातिशयाधानमिति* चेत्तदसंभव एव, पर- 
माण्वादौ स्वयमिन्द्रियस्थ प्रवर्तनाभावात्‌, प्रवत्तेने वा योगजधर्मानुग्रहस्य बेयर्थ्यात्‌र | तत 
एवेन्द्रियस्थ परमाण्वादिषु प्रवृत्तौ परस्पराश्रयप्रसड्र' । सतीन्द्रियस्थ योगजधर्मानुग्रहे” 
परमाण्वादिषु प्रवृत्ति: सत्यां च तस्यां योगजधर्मानुग्रह इति । परमाण्वादिष्विन्द्रि- 
यस्य प्रवृत्तोी सहकारित्व योगजधर्मानुग्रह इति चेन्न, स्वविषयातिक्रमेगा तस्य तत्र तदनु- 
ग्रहायोगात्‌, अन्यथा कस्यचिदेकस्येन्द्रियस्थ' सकलरसादिषु प्रवृत्ती तदनुग्रहप्रसद्भात्‌*। 
रट्ट्टविरोधान्नेवमिति चेत्‌ /समानमन्यत्र" । यथव हि चल्षुरादीनि प्रतिनियतरूपादिविष- 


नेयायिक--अपने अपने विषय मे प्रवत्तमान इंद्रियो में अतिशय को कर देना यही अनुग्रह है । 

मीमांसक--तब तो वह असंभव ही है । परमाणु आदि में स्वय इद्वियों की प्रवृत्ति नही पाई जातो 
है | यदि आप प्रवृत्ति मानेगे तो योगज धर्म का श्रनुग्रह व्यर्थ ही हो जावेगा । पुन आप कहे कि योगज 
धर्म के अनुग्रह से ही इद्रियो की परमाणु झादि मे प्रव॒त्ति हो जाती है तो परस्पराश्रय दोष आ जावेगा । 
इद्रियो के योगज धर्म का अनुग्रह होने पर परमाणु आदि मे प्रवृत्ति होगी और उस प्रवृत्ति के परमाणु 
थ्ादि में प्रवुत्ति होने पर योगज धर्म का श्ननुग्रह होगा । 

नेयायिक-- परमाणु आदि को जब इद्विया ग्रहण करती है तब योगज धर्म का झनुग्रह सहकारी 
कारण होता है। 

मीमांसक - यह कथन ठीक नही है। श्रपने विपषयो का उलघन करके इन्द्रियों की परमाण श्रादि 
में प्रवृत्ति होने मे योगजघर्म का अनुग्रह सहकारी नही हो सकता है। अन्यथा कोई एक ही हिय सपूर्ण 
रूप, रस, गंध आदि विधयों को ग्रहण करने में प्रवृत्त हो जावेगो और उसमें भी योगजधर्मानुग्रह हो 
सहकारी मानना पड़ेगा। 

नेयायिक - एक इन्द्रिय दूसरी इन्द्रिय के विषय को ग्रहण करे इसमें तो प्रत्यक्ष से ही क्रोध है 


१ नेयायिक. २ ध्यानोभ्द्तधर्मेणा । ३ मीमासक पृच्छति ४ इन्द्रियस्य । 4 स्पण्टतापादनस्‌ । ६ परस्पराश्रय दर्शयतति ; 
७ अज्ञीक्रियमागी । ५ रूपादिविषयोल्‍लड्बतेन । ६ स्पशंनादे । १० योगजधर्मानुग्रहप्रसड्भात्‌ । ११ नैयायिक: । 
प्रत्यक्षविरोधात्‌ू । १९ मीमासक । १३ परमाण्वादो प्रत्यक्षविरोधस्तुल्य । 





(!) उपकृत । (2) ईश्वरस्थ । (3) परमाण्वादौं। (4) इद्वियस्य परमाण्वादो प्रवृत्यर्थ हि. योगजधर्मोपम्युपगत, । तदि- 
न्द्रिय यदि स्वयमेत्र तत्र प्रवतेते किमनेन योगजधघर्मानुग्रहणेनेति भाव । दि प्र. । (5) यौगो बदति (6) 
योगजघर्मानुग्रहात्‌ स्वविषयमतिक्रम्य प्रवेते केस्यचित्‌ पू स. एक्स्पथ च 
स्थात्‌ । तस्या सत्या योगजधर्मोपकारप्रसगो घटते । दि. प्र. । 


अन्यथा इद्विय 
क्षुरादीद्रियस्थ रसादिष पचसु विषयेष भ्रवत्ति; 
की, हे 





सर्वज्ञ सिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ ३३७ 


कारिय हृष्टानि नाप्रतिनियतसकल'रूपादि'विषयारिग 'तथोपलब्धिलक्षणप्राप्तानि महत्त्वो- 
पेतानि पुथिव्यादिद्रव्यारिण तत्समवेतरूपादीनि चक्षुरादीन्द्रियगोच रतया प्रस्िद्धानि, न पुनः 
प्रमाण्वादीनि । 'समाधिविशेषोत्थधर्ममाहात्म्याद्‌ दृष्टातिक्रमेण परमाण्वादिषु चक्षुरादीनि 
प्रवतंन्ते न पुवा रसादिष्वेकमिन्द्रियम्‌ू, ” इति न किड्चिद्विशेषव्यवस्थानिबन्धनमन्यत्रः 
जाड्यात्‌ । 'एतेन परम्परया परमाग्गुरूपादि(ष्विन्द्रियसम्बन्ध: प्रतिध्वस्त:, संयोगाभावे संयु- 
क्तसमवायादीनामसंभवात्‌" श्रोत्र सकलशब्दस नवायासंभवे दब्दत्वेन समवेतसमवायासंभववत्‌ । 
[ मानसप्रत्यक्षेशापि सूक्ष्मादिपदार्धस्य ज्ञान न भवति ] 
यदि पुनरेकमेवान्तःकरणं योगजधर्मानुग्रहोते॑ युगपत्सकलसुक्ष्माद्यर्थ विषयमिष्यते' 


सलिए ऐसा नहीं हो सकता है । 
मोमांसक-- तो फिर परमाणु आदि में भी इन्द्रियों की प्रवृत्ति का प्रत्यक्ष से ही क्रोध तुल्य 
है क्योंकि जिस प्रकार से चक्षु आ्रादि इन्द्रिया अपने-अपने प्रतिनियत रूपादि पदार्थों को विषय करते 
हुये देखी जाती है, कितु अ्रप्रतिनियत सकल परमाणु ग्रादि पदार्थ तथा रूप रस आदि विषयों को ग्रहण 
नही कर सकती है। उसी प्रकार से उपलब्धि लक्षण प्राप्त जो चक्षु आदि इन्द्रियों द्वारा ग्रहण करने 
योग्य हैं, तथा महत्व आ्रादि गुणो से सहित ऐसे जो पृथ्वी श्रादि द्रव्य है एवं उन द्रव्यों में समवेत रूप 
से रहने वाले जो रूपादि गुण है ये सभी पदार्थ चक्षु आदि इन्द्रियो के विषयभूत प्रसिद्ध हैं। फिर भी 
परमाणु श्रादि पदार्थ चक्ष आदि इन्द्रियो के गोचर नही हैं ऐसा प्रत्यक्ष से सिद्ध है 
नेय्रथिक-- समाधि विशेष से उत्पन्न होने वाले धर्म के माहात्म्य से प्रत्यक्ष का भी उल्लंघन करके 
जक्षु आदि इन्द्रिया परमाणु आदि विषयो में प्रवृत्ति करती है अर्थात्‌ जान लेती हैं परन्तु एक ही इन्द्रिय 
रस गन्ध झादि सभी विषयों को ग्रहण नही कर सकती है । 
मोभांसक- चक्षू इन्द्रिय और परमाणु के सयोग सन्निकर्ष का अभाव होने पर भी आप नैयायिक 
का जो यह कथन है उस कथन में मूखता के अतिरिक्त विशेष व्यवस्था का कारण हमें कुछ भी नहीं दिखता 
है। इसी कथन से “परम्परा से परमाणु रूप आदि में इन्द्रियो का सम्बन्ध होता है इत्यादि मान्यता का 
भी खंडन हो गया समझना चाहिये | क्योंकि सयोग के अभाव में सयुक्त समवाय, सयुक्त समवेत समवाय 
प्रादि भी संभव नहीं है । जिस प्रकार से थोत्र इन्द्रिय में सपूर्ण शब्दों का समवाय असंभव है तब शब्दत्व 
रूप से समवेत समवाय भी असंभव ही है | _ 


औवनकननी--3-3०-क जलन निल- 








न >> 3लल- न+-3 लक ह--++- 


१ सकलपदेन परमाशुरूप गृहाले । २ आादिपदेन रसादिग्रह:। ३ योगजघमनिग्रहोत्यधर्मातिशयात्‌ प्रत्यक्षोललछूनेन । 
४ चक्ष रिन्द्रियप रमाण्वो: संयोगसस्निकर्षाभावे। ५ सयोगलक्षणसाक्षात्सम्बन्धनिराकरणंत । ६ आदिशब्देन 
रसरसत्यादयों ग्राह्मा: । ७ प्रादिषदेन संयुक्तसमवेतसमवायादिय्राह्य: ८ भो नेयागरिक । £ तब नैयायिकस्य । 


(५) जेयस्बरूप । (2) दुरांतरितपृक्ष्माथें प्विंद्रियप्रवृत्तो 











१३८ ] अष्टसहसी [ कारिका ५-- 


तदापि दृष्नतिक्रम' एवं, 'मनसो युगपदनेकत्र बिषये प्रवृत्त्यदर्शनात्‌' | तत्र 'दृष्टाति- 
क्रमेट्टौः वा स्वथमात्मेव समाधिविशेषोत्थधमं विशेषवशादन्त करणनि रपेक्ष: साक्षात्‌ सूक्ष्मा- 
दर्थानू पश्यतु किमिन्द्रियेणोवान्तकरणोन ? तथा च नेन्द्रियज्ञानेना कस्यचित्मत्यक्षा: 
सूक्ष्मागर्था: संभाव्यन्त । “अतीन्द्रियप्रत्यक्षेण” कस्यचित्यत्यक्षा: 'साध्यन्ते इति 'चेद- 
प्रसिद्धविशेषण:* पक्षः, 'क्वचिदतीन्द्रियज्ञानप्रत्यक्षत्वस्याप्रसिद्धे: साख्यं प्रति 'विनाशी 
शब्द इत्यादिवत्‌' । साध्यशुन्यश्च दुष्टान्त: स्यादस्न्यादेरतीन्द्रियप्रत्यक्षविषयत्वाभावात्‌ । 


[मानस प्रत्यक्ष से भी सूक्ष्मादि पदार्थों का ज्ञान नही होता है। ] 


पुन: यदि आप नैयायिक एक अन्त'करण (मन) को ही योगज धर्म से अनुगृहीत-स्वीकार करके 
उसके द्वारा युगपत्‌ सपूर्ण पदार्थों का विषय करना मानोगे तो भी आपके यहा प्रत्यक्ष का उल्लंघन हो ही 
जावेगा, क्योंकि मन को एक साथ अवेक विधयों में प्रवृत्ति नहो देखो जाती है “युगपत ज्ञानानुत्पक्तिमंनसो 
लिग ” ऐसा आपका ही वचन है । 

नैयायिक-- इस विषय में प्रत्यक्ष से विरोध होता है तो हो जावे हमें कोई बाधा नही है क्योंकि 
समाधि विशेष से उत्पन्न धर्म का चमत्कार ही ऐसा है कि जिससे अनुगृहीत मन एक साथ ही संपूर्ण 
परमाणु आदि पदार्थों को विपय कर लेता है । 

जन - यदि आप ऐसा मान लेते है तो भाई ! स्वय श्रात्मा ही समाधि विशेष (शुक्लध्यान) से 
उत्पन्न हुये धर्म विशेष (केवलज्ञान) के बल से अ्रत.करण से निरक्षेप होता हुआ ही साक्षात्‌ सपूर्ण 
सूक्ष्मादि पदार्थों को जान लेता है ऐसा भी मान लोजिये वया बाधा है ? पुनः इद्रियों के द्वारा जानता 
है श्रथवा मन के द्वारा जानता है इत्यादि कल्पनाशों का क्‍या प्रयोजन है ? अतः: किसी को भी इन्द्रिय 
ज्ञान के द्वारा सूक्ष्मादि पदार्थ प्रत्यक्ष नही हो सकते है । यह बात सिद्ध हो जाती है । 


मोमांसक- आप नेयायिक से हमने पहले यह प्रश्न किया था कि सूक्ष्मादि पदार्थ इन्द्रिय ज्ञान से 
किसी के प्रत्यक्ष है या भ्रतीद्वियज्ञान - मानसप्रत्यक्षज्ञान से ? उसमें से यदि आप दूसरा विकल्प स्वी- 
कार करे कि सूक्ष्मादि पदार्थ अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष के द्वारा किसी के प्रत्यक्ष है तब तो आपका पक्ष श्रप्रसिद्ध 


१ अ्रत्यक्षोल्लड्घनमेव । २ युगपज्जानानुत्पत्तिमंससो लिड्रमिति बचनात्‌ | ३ प्रत्यक्षविरोधाड्रीकारे । ४ 
सूक्ष्माद्र्था:। ५ मीमासकः। ६ सूध्माद्रर्था अतीन्द्रियप्रत्यक्ष ऐति अप्रसिद्ध विशेषण यरय सः। अतीर्द्रियप्रत्यक्षे तीद 
विश्येषणमप्रसिद्धमित्यर्थ: । ७ हृष्टाते | ६ साख्यमते श्राविर्भावतिरोभावौ स्तो न तु बिड्चिद्विनाशि 





(१) युगपतृज्ञानानुत्पत्तिमंनसो लक्षण । (2) ता । प्रत्यक्षातिक्रमाभिमनने दृष्टातिक्रमेष्टातिक्रमेप्टी इति पा. हि. प्र. । (3) 
इद्रियात-करस्पात्‌ । (4) द्वितीयविकल्प. । (5) यौगो बदति हे स्याद्वादिन्‌ । ते सूक्माद्यर्या भ्रतोद्रियज्ञानेन करयचित्‌ 
पु सः प्रत्यक्षा मया साध्यत इति कि तवाभिष्राय, | वि. श्र. । (6) झ्राविर्भावतिरोमावमात्र न तु नाशिरवं तन्‍्मते धब्दत्वे । 


सर्वश्सिद्धि ] प्रषम परिच्छेद [ ३३६ 


[ इंद्वियानिद्रयानपेक्षप्रत्यक्षेण सूक्ष्मा दिपदार्था. ज्ञायते इति स्प्राद्वादिभि: कथ्यते ] 
इति' केचित्तेपि न सम्यग्वादिन:, सूक्ष्माद्मर्थानामिन्द्रियजप्रत्यक्षेण 'कस्यचित्प्रत्यक्ष- 
त्वासाधनात्तत्पक्षनिक्षिप्तदोषानवतारात्‌' । तथा *साधयता स्याद्वादिभिरापि तद्ोषसमर्थ- 
नात्‌ । 'नाप्यतीन्द्रियप्रत्यक्षेण कस्यचित्प्रत्यक्षत्व “साध्यते येनाप्रसिद्धविशेषणा: पक्ष: 
साध्यशुन्यश्च दृष्टान्त: स्थात्‌, 'प्रत्यक्षसामान्येन कस्यचित्सूध्ष्मायर्थप्रत्यक्षत्वसाधनात्‌ । प्रसिद्धे 
च सूक्ष्मा्रर्थानां सामान्यत' कस्यचित्प्रत्यक्षत्वे स्वेज्ञत्वस्थ सम्यकस्थित्युपपत्तेस्तत्प्रत्यक्ष- 
स्पेन्द्रियानिन्द्रियानपेक्षत्व सिध्यत्येव ॥ तथा हि। 'योगिप्रत्यक्षमिन्द्रियानिन्द्रियानपेक्षं, 


विशेषण वाला हो जाता है क्योंकि दुष्टान्त में “अतीन्द्रिय ज्ञान प्रत्यक्षत्व” असिद्ध ही है । जिस प्रकार से 
साख्य को “अनित्य शब्द” असिद्ध है क्योंकि साख्य के मत में प्रत्येक पदार्थ का आविर्भाव' और तिरोभाव 
ही माना है। उनके यहा किसी भी पदार्थ को अनित्य नही माना है। 

एव दृष्टान्त भी साध्य शून्य ही है क्योकि अग्नि आदि पदार्थ अतोच््रिय प्रत्यक्ष के क्धिय नही है। 
यहा अतीन्द्रिय दब्द से मानस श्रर्थ लेना चाहिए । 

[इस्द्रिय भौर मनिन्द्रिय की अ्रपैक्षा से रहित सामान्य प्रत्यक्ष के द्वारा ही अ्रत्ीद्रिय पदार्थों का ज्ञान होता है 
इस प्रकार जैनाचायें कहते है।] 

जन - इस प्रकार का कथन करने वाले आप मीमासक भी सम्यग्वादी नही है। सूक्ष्मादि पदार्थ 
इन्द्रियज प्रत्यक्ष के द्वारा किसी के प्रत्यक्ष है ऐसा हम मानते ही नहीं है। इसलिए उस पक्ष में दिये गये 
दोष हम जैतो के यहां संभव हो नही हैं। उस प्रकार के पक्ष को मानने वाले नैयायिकों के लिए हम 
स्थाद्गादियों ने भी उन दोषो का समर्थन ही किया है श्लोर हम लोग गतीन्‍र्द्रिय प्रत्यक्ष (मानस प्रत्यक्ष ) के 
द्वारा भी किसी के सूक्ष्मादि पदार्थों का प्रत्यक्षपना सिद्ध नहीं करते है कि जिससे हमारा पक्ष श्रप्रसिद्ध 
विशेषण वाला होवे एवं दृष्टात साध्य से शून्य होवे | श्रर्थात हमारे यहा ये दोप नही आते है । 

मोमांसक-- तब श्राप जैन सृक्ष्मादि पदार्थों का प्रत्यक्ष होना कैसे सिद्ध करते है ? 

जैन - प्रत्यक्ष सामान्य के द्वारा हम जेन किसी के सूक्ष्मादि पदार्थों का प्रत्यक्ष होना सिद्ध करते हैं । 

सुक्ष्मादि पदार्थ सामान्य से किसी के प्रत्यक्ष है इस बात के सिद्ध हो जाने पर सर्वज्ञत्व की सम्यक्‌ 
प्रकार से व्यवस्था बन जाती है ओर सर्वज्ञ का अस्तित्व' सिद्ध हो जाने से प्रत्यक्ष ज्ञान इन्द्रिय श्रौर मन 








१ स्याद्वादिनः प्राहः 'इति केचिन्मीमासकरास्तेषि न सम्यग्वादित', इति। २ जैनानामु। ३ नैयायिकानाम्‌ । ४ 
सिद्धान्ती । ५ तहि सुक्ष्माद्मर्थाना कथ प्रत्यक्षत्व स्थाप्यते जेनमंवदिभिरिति मीमासकाशड्डायामाह प्रत्यक्षसामान्येनेत्यादि । 
(६) योगी > सर्वज्ञ । 








() इन्द्रियप्रत्यक्ष । (2) सूक्ष्माघर्था इंद्रियप्रत्यक्षेण कस्यचित्‌ प्रत्यक्षा भवंति । इति ( 3) साधयता यौगादीनां स्याह्ा- 
दिभिस्तस्य पक्षस्प दोष: समथ्येतरे । दि. प्र.। (4) योगिन इंद्रियं योगजधमंबलात्‌ सूक्ष्मा्र्थ गृण्हाति । (5) प्रस्माभिः 
स्पाद्रादिभिः । 


३४० ] अष्टसहसी [ कारिका ५-- 


सुक्ष्मा्र्थ विषयत्वात्‌ । 'यन्तनैन्द्रियानिन्द्रियानपेक्ष॑ तन्न सुक्ष्माय्रथंविषयं हृष्ट', यथास्मदादि- 
प्रत्यक्षम । सूक्ष्माग्यथं विषयं च योगिन: प्रत्यक्ष सिद्ध, तस्मादिन्द्रियानिन्द्रियानपेक्षम ॥ नाव- 
धिमन:पर्ययप्रत्यक्षाभ्यां हेतुव्यभिचारी, तयोरपीन्द्रियानिन्द्रियानपेक्षत्वसिद्धे: । 








की श्रपेक्षा रहित है यह बात भी सिद्ध ही हो जाती है । तथाहि-- 

“सर्वेज्ञ भगवान का प्रत्यक्ष ज्ञान इन्द्रिय और मन की श्रपेक्षा से रहित है क्योंकि वह सूक्ष्मादि 
पदार्थों को विषय करने वाला है जो इन्द्रिय श्रौर मन की अपेक्षा से रहित नही है । वह सूक्ष्मादि पदार्थों 
को विषय करने वाला भी नही है जैसे कि हम लोगों का प्रत्यक्ष ज्ञान, और सुक्ष्मादि पदार्थों को विषय 
करने वाला भगवान सर्वेज्ञ का प्रत्यक्षज्ञान सिद्ध ही है। इसीलिये वह इनिद्रिय और मन की श्रपेक्षा से 
रहित है। 

इस प्रकार अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान के द्वारा भी हमारा हेतु व्यभिचारी नही हैं क्‍योंकि ये दोनों 
ज्ञान भी इंद्रिय और मन की अपेक्षा से रहित हैं यह बात सिद्ध है । 


भावार्थ--मी मांसक ने जैसे त॑से करके इस बात को तो स्वीकार कर लिया कि सूक्ष्मादि पदार्थ किसी 
न किसी के प्रत्यक्ष अवश्य है। अब वह इस बात को समभना चाहता है कि ये सूक्ष्मादि पदार्थ इन्द्रिय 
ज्ञान से किसी के प्रत्यक्ष है या ग्रतीद्रिय ज्ञान से ? क्योकि इन्द्रिय और मन को छोड़कर ज्ञान को उत्पन्न 
करने के लिये और कोई साधन ही नहों है । 


पुनः वह स्वय ही कहता जा रहा है कि इद्विय ज्ञान से सूक्ष्मादि पदार्थों को प्रत्यक्ष करना अशक्‍्य 
है क्योकि इद्रिया वर्तमान-कालीन श्रपने ग्रहण करने योग्य कतिपय पदार्थों को ही क्पय करती हैं । 
इसी बीच में मीमासक का पड़ोसी नैयायिक आ जाता है भर वह कहने लगता है कि भाई ! योग 
विशेष से उत्पन्न हुये श्रनुग्रह से योगियों की इन्द्रियां परमाणु आदि को जान लेती हैं । 


इस पर मीमांसक ने कहा कि भाई ! योग विशेष का श्रनुग्रह क्या चीज है ? जब इद्रिया अ्रपने' 
विषय में प्रवृत्ति करती हों तब उसमें कुछ विशेषता का हो जाना अनुग्रह है या परमाणु श्लादि को जानने 
मैं इन्द्रियों के लिए सहकारी होना अनुग्रह है ? इन दोनों ही विकल्पों में मीमांसक ने दोष दिखा दिये 
हैं क्योंकि इन्द्रियों में योगज धर्म या मत्र, तंत्र, अंजन गुटिका श्रादि श्रथवा आधुनिक यंत्र, दुर्बीन, खुद्द- 
बीन झादि कंसे भी साधन मिल जादे। चक्षु इन्द्रिय देखने का ही काम करेगी, खुर्दबीन जैसे यंत्र से भी 
सुनने का काम नही कर सकेगी । कर्णन्द्रिय रेडियो, टेलीफोन आझ्रादि यन्त्रों के द्वारा लाखों मोौलों की बात 
को सुन ही सकती है, देख नहीं सकती है । सभी इन्द्रिया अपने-अपने विषयों को ग्रहण कर सकती हैं श्नन्‍्य 
इन्द्रियों के विषयों को नहीं । 


१ व्यतिरेकव्याप्ति: । 





दोब-प्राबरख के प्रभाव पूर्थंक सर्वशसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ ३४१ 


नैयायिक सन्निकर्ष को प्रमाण मानते है उनका कहना है कि पहले चक्षु इद्रिय का घट से सबध 
हुआ उसका नाम है, “सयोग” पुनः: उसके रूप से सबध हुआ है उसका नाम है “सयुक्त समवाय, इसके 
बाद हृद्विय मे जो उसके रूपत्व को जाना उसका नाम “सयुक्तसमवेतसमवाय ” है। 

भीमांसक कहता है कि जब इ द्वियों का परमाणु आदि पदार्थों के साथ सम्बन्ध ही नही होता है 
तब संयोग, संयुक्त समवाय आदि सन्निकर्ष भी कंसे बनेगे ? पुनरपि मीमासक उस नैयायिक को समझा 
रहा है कि भाई ! यदि आप कहे कि मन पर योगज धर्म का अनुग्रह होता है और मन ही संपूर्ण 
ग्रतीद्रिय पदार्थों को जान लेता है तो यह बात भी घटित नहीं है क्योंकि मन एक साथ पचिेद्ियों के 
विषयों को भी नहीं समझ सकता है तब सूक्ष्मादि पदार्थों को जानने की बात बहुत ही दूर है। हां ! 
जैनों ने श्रवदय मानस मतिज्ञान के द्वारा मूतिक अमूर्तिक छहों द्रव्यों का ज्ञान और उनकी कतिपय पर्यायों 
का ज्ञान माना है, किन्तु फिर भी मन से सपूर्ण सुक्ष्मादि पदार्थों का ज्ञान नही माना है! 

यदि मूल का दूसरा विकल्प लिया जाय कि श्रतीद्रिय प्रत्यक्ष से सर्वज्ञ सपूर्ण पदार्थों को जानते हैं 
तो यह बात भी नहीं बन सकती क्योकि अतीद्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान असिद्ध ही है। पहले उसे ही सिद्ध करने 
में आपको बहुत शक्ति लगानी पडेगी। इस प्रकार से मीमांसक से श्राममा-सामना करके अंपनी क्षका 
का समाघान करने का प्रयत्न करते हुये अपनी ही बात को पुष्ट कर दिया है । 

श्रब जैनाचाय॑ उत्तर देते हुये कहते है कि भाई ! यदि हम इन्द्रिय प्रत्यक्ष से किसी के सूक्ष्मादि 
पदार्थों का प्रत्यक्ष ज्ञान होना माने तो ये सब दोष हमारे ऊपर झा जावेगे किन्तु हम तो इन्द्रिय प्रत्यक्ष 
से सपूर्ण पदार्थों का प्रत्यक्षीकरण नही मानते है और न आपके द्वारा कल्पित श्रतीद्विय प्रत्यक्ष से ही 
सूक्ष्मादि पदार्थो' का साक्षात्कार मानते है । इसलिये आप मीमांसक हमारे ऊपर दोषारोपण नही कर 
सकते हैं प्रत्युत हम जैन सामान्य प्रत्यक्ष के ढ्वारा ही सपूर्ण सूद्ष्माद पदार्थो को प्रत्यक्ष जानना मानते हैं । 

बह सामान्‍य प्रत्यक्ष इन्द्रिय क्लौर मन आदि की अपेक्षा से रहित है अतः परमार्थ प्रत्यक्ष है । आत्मा 
में केबलशानावरण कर्म के क्षय से उत्पन्न हुआ आत्मा का ही सिजी स्वभाव है। उसे ही अ्तीद्रिय प्रत्यक्ष 
भी कहते हैं । 

“सपमम्री विज्षेष विश्लेषिता खिलावरणमती द्वियमशेषतो मुख्य” इस सूत्र के अनुसार द्रब्य, क्षेत्र, 
काल, भाव की सामग्री विशेष से अखिल आवरण के नष्ट हो जाने पर वह ज्ञान उत्पन्न होता है अतः 
कह क्षान श्रतीद्रिय है भर मुख्य प्रत्यक्ष है, शेष, मति, श्र्‌त, श्रवधि, मनःपर्ययज्ञान, क्षायोपशमिक 
झात्र हैं ये मुख्य प्रत्यक्ष नहीं हैं। ग्रादि का मतिज्ञान न्याय की भाषा में, साव्यवहारिक प्रत्यक्ष है 
और संद्धातिक ग्थों के श्राधार से इव्रिय श्रौर मन की सहायता से उत्पन्न होने से परोक्ष कहलाता है । 
झवधिजशञॉस और मनः-पर्ययज्ञान एक देश्ष प्रत्यक्ष हैं और ये क्षायोपक्चमिक होते हुए भी अतीद्विय है। ये 
दोनों ज्ञान भी इद्विय और मन की सहायता से रहित हैं इसलिये ये दोनों ज्ञान सुक्ष्मादि पदार्थों, को 
चिजय करने वरले हैं, परमाणु तक सूक्ष्म वस्तु को जानने की सामर्थ्य रखते हैं, कई भवों की और 


३४२ |] शच्टसहली [ कारिका ५-- 


| सूक्ष्मादिपदार्थान्‌ क. प्रत्यक्षेण जानाति, भहंद्‌ मगवानु, बुद्धादयों उभयव्यतिरिक्त: कश्चिद्‌ वा ? 
इत्यादिप्रधनाना विचार: ] 

'ननु च कस्येदं सूक्ष्मायथ प्रत्यक्षत्वं साध्यते ? अहंतोनहँत:' सामान्यात्मनो वा ? यदि 
विप्रकृष्टायंप्रत्यक्षत्वमहंत: साध्यते' पक्षदोषोउप्रसिद्धविशेषरात्वम्‌ । तत एवं व्यात्तिनें! 
सिध्येत । अनहूँत३्चेदनिष्टानुष गोपि' ॥ कः पुनः सासान्यात्मा तदुमयव्यतिरेकेश यस्य 
विवक्षितार्थ प्रत्यक्षत्वम्‌' ? इत्येत*द्विकल्पजालं 'दाब्दनित्यत्वेषि! समान, न केदलं सुध्मादि- 
साक्ष त्करएस्प प्रतिषेवने संशोतो वा । 'तदयमन्‌ मानमुद्रा" ''मिनलि+ । न कविचित्सुक्ष्मा- 


असंख्यात दीप समुद्रों तक की भी बातें स्पष्ट जान लेते है। ये भी स्वात्मा से ही उत्पन्न होने से पूर्ण 

विशद है, केवलज्ञान से अवधिज्ञान मनःपर्ययज्ञान में अतर केवल इतना ही है कि ये द्रव्य, क्षेत्र, 
आदि की मर्यादा को लिये हुए सीमित हैं एवं केवलज्ञान सपूर्ण लोफालोक को जानने वाला होने से 
झसीमित-अनंत है । स्पप्टता की अपेक्षा इन तीनो में कोई प्रतर नहीं है। झ्रत मे निष्कर्ष यह है कि 
सर्वज्ञ का ज्ञान अतीद्रिय प्रत्यक्ष है यह बात यहा सिद्ध की गई है । 

[ सुक्ष्मादि पदार्थों को प्रत्यक्ष ज्ञान के द्वारा जानने वाले कौन है ? अर्हत, बुद्धशआादि या इसरे भिन्न प्रन्य 
कोई जन ? | 

मीमांसक--यह सूक्ष्मादि पदार्थों का प्रत्यक्षपना आप किसके सिद्ध करते हे अर्हत (केवली जिन) 
के या प्रनहत (बुद्धादिक ) के अथवा सामान्य झात्मा के ? 

यदि विप्रकृष्ट भ्र्थों--दूरवर्तों पवार्थों का प्रस्यक्षपना श्रहत में सिद्ध करते हो तब तो पक्ष में 
झ्रप्रसिद्ध विशेषणत्व दोष प्लाता है इसी से व्याप्ति की सिद्धि भी नहों होगी। श्रर्थात्‌ जहां-जहां 
झनुमेयत्व हेतु है वहां-वहां किसी झहूंत के प्रत्यक्षपना है यह व्यास्त नहों बन सकेगी झ्ोर यदि झाप 
ऐसा कहें कि भ्रनहँत (बुद्धआदिक) के परोक्ष पदार्थों का प्रत्यक्षत्व सिद्ध करते हैं तब तो झ्रापके यहां 
झनिष्ट का प्रसंग भी श्राता है क्योंकि झ्राप जनों के यहां ग्रहत के ध्रतिरिक्त किसी बुद्ध, कपिल 
झावि में सुक््मादि पदार्थों का प्रत्यक्षत्व सिद्ध करना इष्ट नहीं है। पुनः भरत श्रौर श्रनहँत के झ्रतिरिक्त 
साभान्यात्मा और कोन है कि जिसक झाप सुक्ष्मादि परोक्ष पदार्थों का प्रत्यक्षत्व सिद्ध कर सकें ? 

जेन- इस प्रकार के ये विकल्प जाल ग्रापक यहां हाब्द को नित्य सानने रूप शनुमान में भी 





१ मोमांसक' | २ बुद्धादे: । ३ तहींत्यध्याहायेम्‌। ४ यत्र यत्रानुमेयरव तत्र तंत्र कस्यचिदहंत प्रत्यक्षत्वमिति व्याप्तिर्ना- 
स्ट्यतः पक्षदोषः । ५ अपिशब्दात्पक्षदोषोपि । ६ सूक्ष्माय्र्थानामु । ७ जेन आह | ८ मीमांसकस्येष्टे । £ तसस्मादय 
मीमांपक: । १० मीमांसकः सूक्ष्माद्मर्थसाक्षात्करणप्रतिषेघसशययो: फ्रमेणानुमाने द्व रचयति (वक्ष्यमाणप्रकारेणश)। 





() सूक्ष्मतरितदृरार्था. कस्यजिदहँत' प्रत्यक्षा:। (2) सूक्ष्मांतरितदूरार्घा: अहूंत: प्रत्यक्षा: प्रमेयत्वात्‌ । यश्मभेय 
तदहुँतः प्रत्यक्षमिति व्याप्तेरभावात्‌ । (3) बुद्धादे: । (4) समुच्चये । (5) सर्वशस्थ निषेधे सश्ये वा | (6) तस्मात्‌ । 


दोष-प्रावरण के प्रभाव पूर्वक स्वेज्ञसिद्धि ] प्रथम परिज्छेद [ ३४३ 


दिसाक्षात्कारी, पुरुपत्वादे.!, रथ्यापुरुषवत्‌ । विवादापन्न: पुरुष: सृक्ष्मादिसाक्षात्कारित्वेन 
संशयित एवं 'विप्रकृष्टस्वभावत्वात्‌* पिज्ञाचादिवत्‌ । इति सूक्ष्मादिसाक्षात्करणास्य प्रतिषेधने 
संशीतौ वा 'तावदिदं विकल्पजालं समान सिद्धमेव । '*स हि तत्र प्रतिषेधं संशयं वा साध- 
यन्‌ किमहँतः साधयेदनहैतः सामान्यात्मनो वा ? अहंतश्चेदप्रसिद्धविशेषण:पक्षो” व्याप्तिश्च 
न सिध्येद, दुष्टन्तस्य* साध्यशून्यतानुषद्भात्‌ू । अ्रनहतश्चेत्स एवं दोषों बुद्धादे: परस्या - 
सिद्धेरनिध्लनुषज्भूइच , अहतस्तत्प्रत्यक्ष त्वविधाननिश्चयात्‌ । कः पुनः सामान्यात्मा तदुभय- 
व्यतिरेकेग यस्य विव्षिता्ं 'प्रत्यक्षत्वप्रतिषेघसंणयौ साध्येते ? इति । 








समान हैं त कि कं घल सुक्ष्मादि पदार्थों का साक्षात्‌ करने वाले सर्वज्ञ का प्रतिषंध करने में श्रथवा 
उनमें सशय करने में | इसलिए आप मीमांसक हनुमान सुद्रा का भेवन कर देते हैं ।* 


कोई भी सूक्ष्मादि पदार्थों का साक्षात्कारी नहीं है क्योकि पुरुष है उन्मत्ता पुरुष के समान । 
“विवाद में आया हुआ पुरुष सूक्ष्मादि पदार्थों को साक्षात्‌ करने में सदिग्ध ही है क्‍योंकि परोक्ष स्वभाव 
वाला है जैसे कि पिशाचादि ।” इस प्रकार सूक्ष्मादि को साक्षात्‌ करने वाले सर्वज्ष का निर्षध करने में 
झथवा संदेह करने में श्राप मीमांसक के यहा ये विकल्प जाल समान ही सिद्ध होंगे। तथाहि-- 


श्राप मीमासक-सर्वेत् का निषेध करते हुए श्नथवा सर्वेज्ञ में सशय करते हुए इन दोनों बातो 
को भ्र्टत में सिद्ध करते है या अनईत में अथवा सामान्‍्यात्मा में ” यदि श्राप पहला विकल्प माने कि 
हम शर्त में सर्वज्ञन्व का प्रतिपेध करते है तब तो झापका पक्ष अ्रसिद्ध विशेषण वाला है एवं उसकी 
व्याप्ति भी सिद्ध नहीं होती तथा दुृष्टात भी साध्यविकल है। यदि अर्हत से रहित बुद्ध आदि में सर्वज्ञत्व' 
का निषेध करते है तब तो आप मीमांसकों के यहा कपिल बुद्ध आदि की झसिद्धि ही नही मानी गई 
है भरत. अनिष्ट का प्रसग आ जाता है । 

एवं अरहनत में तो सूक्ष्मादि के प्रत्यक्ष का विधान ही निश्चित किया है और पुन: इन दोनों को 
छोड़कर सामान्यात्मा है कौन कि जिसके विवक्षित सूक्ष्मादि पदार्थों के प्रत्यक्षत्व का आप निषेध सिद्ध 
करे या सदेह सिद्ध करे ? 

[मीमासक जिन प्रदनोत्तरों के द्वारा स्वेज्ञ का अभाव सिद्ध करना चाहते है जैनाचायं उन्ही प्रश्नोत्तरो से 
उसी के द्वारा मान्य नित्य शब्द का खडन कर देते है।] 





१ विवादापन्नस्य सर्वेज्ञस्य । २ पूर्वोक्तप्रकारेण । ३ तब मीमांसकस्य । ४ मीमासक: । ४ रध्यापुरुषस्य । ६ मीमांसकस्य । 
७ सद््माद्र्थानास । 





-०--++5 


(।) प्रुषत्वात्‌ रथ्या इति पा. । दि. प्र. । (2) अहन्‌ प्रसिद्धो न वर्तते । (3) सब्याप्तिक दृष्टातवचन मुदाहरणमीहग्‌ 
विधलक्षणाभावात्‌ विशेषरूपेःहेत्यभावे सूक्ष्मादिसाक्षात्कारित्वस्थ रध्यापुरुष सदमभावों भविष्यति। (4 ) मीमासकर्य । 
(5) परिदषेषन्यायेन | 


३४४ ] प्रष्टसहुसी [ कारिका ५-- 
[स्रीघांसको यया प्रन्‍नोत्त रमालिकया सर्वश्ञाभावं करोति जैनाचार्या भपि तै. प्रश्नेरेव तस्याभीष्टणब्बान्‌ दूषयति] 

'तद्बच्छब्दवित्यत्वसाधनेषि समानमेतद्विकल्पजालम्‌ । तथा हि। 'अभ्रयं॑ शब्दानां नित्यत्व॑ 
स्पक्षयत्‌ सर्वे धतानां साधथयेदसवेंगतानां वा सामान्‍्यात्मनां वा ? वर्र्पनां नित्यत्वसक़ूलकत्वा- 
दिवए स्रबंसतावां यदि साधयति स्पावग्रलिद्धविदेषण:” “पक्ष: 'इतरथानिष्टानुषंयः । 
कोदुकू पुत: सासान्‍्य नाम यदुभयदोषप्रसंगपरिहाराय कल्प्येत ? सर्वंगतत्वसाधनेषि 
"सद्धानम्‌ # | तद्धि वर्गानाममूर्तानां साधयेन्सूर्तानां तदुभयसामान्यात्मनां वा ? यद्यमुर्तानां 
सस्वेगतत्वं साधपेत्तदाउप्रसिद्धविशेषणाता' पक्षस्य। अय मूर्तानामनिष्टानुषज्भ:" । कीदुक 
पुनः सामान्य नाम 'यदुभयदोषप्रस ज्भपरिहाराय कन्प्येत ? सवेगतेत रसामान्यात्मन इव मूर्त्तेंत र- 


तीन रिय--+- 





इसी प्रकार से आपके मतानुसार शब्द को नित्य सिद्ध करने में भी ये सभी विकल्प समान ही हैं । 
तथाहि--अ्राप शब्दों को नित्य सिद्ध करते हुये संगत झब्दों को नित्य सिद्ध करते हो या असवंगत 
छब्दों को अश्रधवा सामान्‍य शब्दों को ? 

झकतकत्व आावि हेतु के हास क्सों को नित्य सिद्ध करते हुये यदि सर्वंगत शब्दों को नित्थ सिद्ध 
करते हो तब तो पक्ष श्रप्नरसिद्ध विशेषण वाला हो जावेगा और यदि अ्रसवंगत धाब्दों को नित्य सिद्ध 
क्रते हो. तब तो झ्रनिष्ट का असंग झा जावेगा। पुनः इन दोनों से रहित सासान्‍्य किस प्रकार का 
है कि जिसको इत दोनों में दिये गये दोषों का परिहार करने के लिये ग्राप कल्पित कर सके श्रर्थात्‌ 
नहों कर सकते हैं एवं सर्वंगतत्व को सिद्ध करने में भी ये ही दोष सम्रान रूप से श्रा जाते हैं ।* 
ज़ख सबेगतत्व को श्रमूतिक वर्णो में सिद्ध करते हो या मूर्तिक में प्रथवा सामान्यात्मक में ? 

यदि आप कहे “अमूर्तिक शब्द सर्वंगत है क्‍योंकि वे अकृतक है तब तो पक्ष अ्रश्नसिद्धविशेषण 
वाला है। यदि मूतिक शब्दो को सवंगत सिद्ध कर तब तो आपके लिये प्रनिष्ट है । श्राप मीमांसक दुच्दों 
को झमूत ही मानते हो । पुनः सामान्य किस प्रकार का है कि जिसको दोनो ही दोषों के प्रसंग को दूर 
करने के लिये आप कल्पित कर सकते है ? सर्वंगतेतर सामान्यात्मा के समान मूर्तेतर सामान्‍्यात्मा भी 





१ मीमासकाभीए्टे शब्दनित्यत्वे एतद्रिकल्पजाल समान सूक्ष्मादिसाक्षात्करग्यस्थ प्रतिबेधने संशये चापीति। भ्रयं 
मीमासको वक्ष्यमागारीत्यानुमानद्वय॑ करोति यत्तन्त सम्यगित्यर्थ । २ मीमांसक: । ३ अप्रसिद्ध स्वगतत्वविश्ेपणं यस्य 
सः । ४ शब्द' । ५ ग्रसर्वंगताना नित्यत्व साधयति चेत्‌। ६ प्रनिष्टानुष ड्वत्वरूपोउप्रश्चिद्धविशेषणत्वरुपइचेश्युभयदोषी । 
७ एकान्तवाद्यभिमतसर्वंथासबंगतत्वध्य स्थाद्मादिता क्व्रविदष्यप्रसिद्धें' । ८ स्वंगतत्वम्‌ । € भ्रमृतं॑; शब्द: सर्वगत:, भ्रक्ृत- 
कत्वादिति । १० मीमांसकमते शब्दानाममूतेत्वात्‌ । ११ पक्षदोषोनिष्टानुषज्जइ्चेति । 














() भ्रकृतकत्वात्‌ प्रनुत्पत्तिमत्वादित्यादि हेतुना । (2) नित्यसबंगतक्षब्दस्य क्वचिदप्रसिद्धे: श्रथवा एकांतवागमिमत- 
सर्वंधा सर्वंगतत्वस्य स्याह्ादिता क्वच्िदप्यप्रसिद्ध :। दि. प्र. (3) सामान्यात्मना वा। (4) प्रमुतंशब्दा: सर्वेग्रता: 
सर्वत्रोपलभ्यमानगुणत्वात अथवा एकातवाच्यभिमतसर्वथामूर्तत्वस्थ स्याह्वादिना क्वचिदप्पप्रसिद्ध: । दि. प्र.। 


द्रोष-प्रावरण के अभाव पूर्वक सर्वज्ञसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ ३१४४५ 


सामान्यात्मनो्सम्भवाद्रणेंडु' । 'तदयमनुमानमुद्रां 'स्वंत्र भिनत्तीति नानुमानविचारणा- 
यामधिकृत:! स्यात्‌ । 'अजिवक्षितविशेषस्या पक्षोकरणे समः "समाधिरित्यलमप्रति"- 
छष्ठितमिथ्याविकल्पोधे.' # । यर्थव हि शब्दस्याविवक्षितसर्वंगतत्वासबंगतत्वविशेषस्याकृत- 
कत्वादिहेतुना नित्यत्वे साथ्ये न कश्चिहोपः स्यात्‌, नाप्यविवक्षितामृत्तेत्वेतरविशेषस्य सर्वे- 
त्रोपलम्यमानगुगात्वादिन।” सर्वेगतत्वे, तथवाविवक्षिताहेदनहंद्विशिषस्य कस्यचित्पुरुषस्य विप्र- 
कृष्टार्थ साक्षात्करगोपि साध्येनुमेयत्वादिहेतुना न कछ्चिद्वोप॑ 'पह्यामोन्यत्राप्रतिष्ठितमिथ्यावि- 
कल्पौवेम्य: 'प्रकृतताधनाप्रतिबन्धिम्य , *'तेपामप्रतिष्ठितत्वात्‌", ''साधनाभासे इव सम्यक्साध- 
नेषि 'स्वाविययेवतारात्‌ | ततो निरवद्यमिदं साधन कस्यचित्यूक्ष्मादिसाक्षात्कारित्वं साधयति । 
वर्णो मे असमव ही है। इसलिये आप मीमासक के यहाँ अपने पक्ष में भी समान ही दोषों का प्रसंग 
आने से आप मीमासक श्रनुमान मुद्रा का भेदन कर देते है। अ्रत' अनुमान के विचार करने में श्रापको 
अधिकार ही नही है । तथा यदि आप कहे कि -- 

प्रविवक्षित है विदोषता जिसको श्रर्थात्‌ स्बंगतत्व, पश्रसवंगतत्व श्रादि विशेषताश्रों से रहित 
सामान्य मात्र को ही हम पक्ष बनाते है तो समान ही समाधान है। इसलिये श्रप्नतिष्छित सिथ्या विकल्पों 
के सम्‌ हू से बस होवे ।# क्योकि जिस प्रकार से सर्वेगतत्व, श्रसवंगतत्व की विशेषता जिसमें विवक्षित 
नही है ऐसे शब्दों को अकृतत्व आदि हेतु के द्वारा नित्य सिद्ध करने में कोई दोष नहीं है । एवं मूत्ते, 
प्रमूर्त का भेद विवक्षित नही है जिनमें ऐसे शब्दों को संवंत्र उपलब्धि को प्राप्त गुणत्व श्रादि के द्वारा 
सर्वंगत रूप सिद्ध करने में कोई दोप नही है । अर्थात्‌ “नित्य शब्द सवंगत होता है क्योंकि द्रव्य रूप होने 
से अमृर्तिक है जैसे झ्राकाश' इत्यादि । 

उसी प्रकार से जिसमे अर्हत एव अनहत की विशेषता विवक्षित नही है, ऐसा कोई पुरुष अनुमेयत्व 
श्रादि हेतु के द्वारा विप्रकृष्ट पदार्थों का साक्षात्करण करने वाला है इस विषय में केवल प्रकृत साधन 
(अनुमेयत्व) के अविरोधों श्रप्रतिष्ठित मिथ्या विकल्पों के समूह के श्रतिरिक्त हमें कोई दोष नहीं 
दिखता है क्योंकि ये विकल्प (भेद) अप्रतिष्ठित है। साधनाभास में अपने अविषय के समान सम्यक्‌ 
साधन में भी अपने विपय का अ्रवतार नही होता है। अतः हमारा यह अनुमेयत्व हेतु निर्दोष है और 
किसी व्यक्ति विशेष को सूक्ष्मादि पदार्थों का साक्षात्कारी होना सिद्ध करता है। 








१ यतो मीमांसकस्य स्वपक्षेपि समात॑ तत्तस्मादयं सीमासक. । २ स्वपक्षेपि परपक्षबत्‌ । ३ अब्रविवक्षित: सर्वंगतत्वासवंगत- 
व्यादिविशेषो यस्य स तस्थ । ४ हे मीमासक | ५ अहंतोष्नहँतो वेत्यादिरूप ६ सर्वेत्रोपलभ्यमानमाकादमस्‌ । ७ नित्य 
धाब्द: सवंगतो भवति, द्रव्यत्वे सत्यमृर्तत्वादाकाशवदित्यादिना च। ८ विना । € प्रकृतं साधनमनुमेयत्वम्‌ । १० विकल्पौ- 


घानाम्‌ । ११ भ्रत्मतिष्ठितत्वे हेतुरयम्‌ । १२ मिथ्याविकल वौधघाविषये । 





(१) सामास्यात्मनोरसभवादिति वा पा० । दि. प्र. । (2) योग्य: । (3) शब्दस्य । (4) प्रव्यवस्थित । (5) न केनापि 
कंचिहोय॑ इति पा. दि. प्र. । (6) प्रप्रतिष्ठितत्वं कुतः ? 


३४६ ] अष्टसहस्री [ कारिका ५-- 


भाषाधं--मीमांसक ने जैसे-तैसे यहां तक तो मंजूर कर लिया कि सूक्ष्मादि पदार्थ किसी ल किसी 
के प्रत्यक्ष भ्रवश्य हैं भौर वह प्रत्यक्ष प्रतीद्विय प्रत्यक्ष है। इस बात को स्वीकार कर लेने के बाद भो उसे 
चैन नहीं पड़ी श्नौर वह प्रइन करने में पुन: भ्रागे बढ़कर कहता है कि अ्रच्छा श्राप जैन ! यह तो बताग्मो 
कि यह प्मतीद्विय प्रत्यक्ष आप श्रईत के मानते हैं या बुद्ध कपिल झ्ादि के या इन दोनों से रहित किसी 
सामान्य भ्रात्मा के ? 


यदि प्रथम पक्ष लेवो तो बनता नही क्‍योंकि कोई भी झ्ात्मा भ्रहंत रूप से सिद्ध ही नहीं है भौर 
झ्रप्रसिद्ध को पक्ष बनाया ही नही जा सकेगा । द्वितीय पक्ष में बुद्ध, कपिल आदि को श्रतीद्रियदर्शी मानना 
झापको इृष्ट नहीं है। 


तृतीय पक्ष में इन दोनों को छोड़कर श्र झात्मा है कौन जिसे आ्राप सर्वेज्ञ सिद्ध कर सके ? झतः 
आप अपने अर्ह त को ही सर्वज्ञ सिद्ध नही कर सकते हैं । 


इस पर जैनाचार्य कहते है कि ये तीन प्रकार के दूषण तो सवंत्र ही दिये जा सकते हैं। श्राप 
मीमांसकों ने शब्द को नित्य सिद्ध किया है । हम प्रदन कर सकते है कि आप सर्वंगत छाब्दों को नित्य 
सिद्ध करते है या श्रसवंगत शब्दों को या इन दोनों से रहित सामास्य शब्दों को ? एवं छाब्दों को सर्वंगत 
सिद्ध करते हुए झाप अ्रमूतिक शब्दों को सवंगत सिद्ध करते हैं या मूर्तिक शब्दों को या इन दोनों से 
रहित किन्‍्ही दाब्दों को ? 


इसी प्रकार से श्रापकी सभी मान्यताझो में हम इन्ही विकल्पों को उठाकर दूृषण देते जावगे। 
तब मीमासक घबड़ाकर बोल पढ़ा कि भाई | हम विशेष की विवक्षा न करके सामान्य मात्र शब्दों 
को ही नित्य, सवेंगत और अमूर्तिक सिद्ध करते है भ्रतः हमारे यहां ये कोई दोष नही गाते है । 


जैनाचार्य ने कहा कि भाई ! फिर मुझ पर ही भ्ापको इतना क्‍या हं घ है कि जिससे श्राप इस 
प्रकार से कुप्रश्नों की भरमार करते ही जा रहे है। हम भी तो विशेष रूप से अ्रहत अन्त की विवक्षा 
ले करके सामान्य मात्र से ही किसी भी पुरुष को सर्वज्ञ सिद्ध कर रहे है। हमें किसी से भी द्वेष नही है 
जो कम पर्वत को भेदन करने वाला दोप-भ्रावरण से रहित निर्दोष महापुरुष है वह कोई भी क्‍यों न हो 
बस ! हम उसे ही सर्वज्ञ मान लेते है। इसलिये 'अनुमेयत्व' हेतु के द्वारा किसी न किसो आत्मा के संपूर्ण 
सुक्ष्मादि पदार्थोका साक्षात्कार होना सिद्ध ही हो जाता है। अ्रब अधिक कथन से तो केवल पिष्टपेषण 
ही होगा ऐसा समझना चाहिये । 


उत्थानिका--इस प्रकार किसी के कमंभूभृत्‌ भेदित्व के समान विश्व-तत्त्वों का साक्षात्कारित्व भी 
हो जावे क्योंकि सुनिश्चित रूप से श्रसभव है बाधक प्रमाण जिसमें ऐसे प्रमाण का सद्भाव पाया जाता 


दोष-प्रावरण के प्रभाव पूर्वक सर्वक्षसिद्धि ] प्रथम परिच्छेद [ ३४७ 


ननन्‍्वस्तु नामेवं कस्यचित्कमं भूभृज्भ दित्वमिव विश्वतत्त्वसाक्षात्कारित्वं, 'प्रमाणसदुभा- 
वात्‌ । स तु॒ परमात्माहँन्न वेति कथं निश्चयों यततोहमेव महानभिवन्यों भवतामिति “व्यव- 
सिता'म्यनुज्ञानपुरस्स रं! भगवतो “विशेषसवज्ञत्वपयेनुयोगे” सतीवाचार्या: प्राहु: ।-- 
स त्वमेवासि निर्दोषो “श्रुक्तिशास्त्राविरोधिवाक । 
अविरोधो यदिष्टं ते' प्रसिद्धन न बाध्यते । ६॥ 
दोषास्तावदज्ञानरागद्व षादय उक्ता:। निष्क्रान्तो दोषेम्यो' निर्दोष: । “प्रमाणाबला- 


त्सिद्व: सर्वेज्ञो बीतरागइच सामान्यतो यः स॒ त्वमेवाहन्‌, युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्त्वात्‌ । 
यो “यत्रा युक्तिशास्त्राविरोधिवाकु स तत्र निर्दोषो दृप्टो, यथा क्वचिद्दद्याध्युपशमे 


है । पुनरपि वह परमात्मा भ्र्हत ही है यह निर्चय कंसे हो सकता है कि जिससे मैं ही श्रापके लिये महान 
नमस्कार करने योग्य होऊ । इस प्रकार निश्चित स्वीकृति पूर्वक भगवान्‌ के विशेष सर्वज्ञत्वः के प्रइन 
करने पर ही मानो झाचाये समंतभद्र स्वामी कहते है-- 

कारिका्थं--हे भगवन्‌ ! दोष झौर आवरण से रहित निर्दोष सूक्ष्मादि पदार्थों को प्रत्यक्ष जानने 
वाले एव युक्ति-शास्त्र (तर्क व झ्रागम) से अविरोधी वचन को बोलने वाले वह अरहंत परमात्मा आप ही 
है क्योंकि आपका इप्ट (मत) विरोध रहित है उसमें प्रत्यक्ष, अनुमान आदि किसी भी प्रमाण से बाधा 
नही आती है ॥६॥। 

भ्रज्ञान, राग, द्वेष भ्रादि तो दोष कहे गये है श्रौर जो दोषों से रहित है वे निर्दोष हैं । पूर्वोक्त 
चौथी एवं पांचवीं कारिका में कहे गये प्रनुमान प्रमाण के बल से सामान्यतया जो सर्वज्ञ और वीतराग 
सिद्ध हुये हैं। हे भगवन्‌ ! वे आप ही है क्योंकि आपके वचन, युक्ति (तक) और शास्त्र (झ्रागम) से 
प्रविरोधी हैं, जो जहां पर युक्ति-शास्त्र से अविरोधी बचन वाले हैं वे वहा पर निर्दोष देखे गये हैं जैसे 
किसी व्याधि को दूर करने में उत्तम वेद्य। मुक्ति और संसार तथा इन दोनों कारणों में भगवान्‌ युक्ति- 
शास्त्र से प्रविरोधी वचन वाले हैं इसीलिये वे निर्दोष हैं।” इस प्रकार से हमारा निश्चय है। मेरे वचन 




















१ प्रमाणं सुनिविचतासभवद्वाघकत्वलक्षणम्‌ । २ व्यवस्थितेति पाठान्तरम्‌ । ३ व्यवसित निश्चितमभ्यनुज्ञान मभ्युपगमस्त- 
स्पुरस्सरमिति क्रियाविशेषणम्‌ । ४ प्रइ्ने । ५ युक्तिस्तके. । शास्त्रमागम:ः । हेतुगर्भितं विशेषश्मिदम्‌ । ६ यद्य- 
स्मात्ते इृष्ट प्रसिद्धेन न बाध्यते तत एवाविरोध इत्यथे:। ७ झनन्तरोक्तकारिकाहयोक्तानुमानद्यबलात । ८ तत्वे । 











() निश्चित । ता। झम्युपगम । (2) भहँन्नेव सर्वेश् इति विशेषस्य॥ (3) दोषेभ्योप्ज्ञानरागद्वेषादिभ्यों निष्क्रांत:। 
दि. प्र.। (4) यतः। (5) यस्‍्मात्‌ । (6) तत्त्वं। (7) भगवान्‌ पक्षों निर्दोषो भवतीति साध्यो धर्मो युक्तिक्षास्त्रावि- 
रोधिवाक्स्वात्‌ । इत्याथनुमानमेक । भगवान्‌ पक्ष: युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्‌ भवतीति साध्यो धर्म: भगवतोंभिमततत्त्यस्थ 
प्रमाणेनाबाध्यमानत्वात्‌ इति द्वितीयं । दि.प्र.॥ (8) यः सामान्यतः सिद्ध: स त्वमेव मोक्षसंसारतत्कारणेष निर्दोषो 
भवितुमहंति तत्र युक्तिशास्त्राविरोधिवाकत्वात्‌ इति प्रतिज्नाहेतुप्रयोगो दृष्टव्य:। दि. प्र. । 


३४८ ] प्रष्टसह सनी [ कारिका ६-- 


भिंष्वर:' । युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्‌ च भगवान्‌ मुक्तिसंसारतत्कारगोपु' , तस्मान्निर्दोष 
इति निश्चय: । युक्तिशास्त्राभ्यामविरोध: कुतो 'मद्गाच: “सिद्धोइ्नवयवेनेति चेद्यस्मादिष्टं 
मोक्षादिक ते प्रसिद्धेन प्रमाणोन न बाध्यते । तथा हि। यत्र 'यस्याभिमतं' तत्त्वं प्रमाणेन 
न बाध्यते स तत्र युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्‌ । यथा *रोगस्वास्थ्यतत्कारणतत्त्वे/ भिषग्वर.। 
नबाध्यते च प्रमाशेन भगवतोभिमतं मोक्षसंसारतत्कारणतत्त्वम्‌ । तस्मात्तत्र त्व” युक्ति- 
शास्त्राविरोधिवाक्‌ । इति विषयस्य युक्तिशास्त्राविरोधित्वसिद्ध विषयिण्या भगवद्वाचो युक्ति- 
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संपूर्णतया युक्ति आगम से भ्रविरोधी किस प्रकार से सिद्ध है ? इस प्रकार से भगवान्‌ के प्रश्न करने पर ही 
मानों समतभद्र आचार कहते है कि-- 


हे भगवन ! आपके मोक्षादिक तत्त्व प्रसिद्ध प्रत्यक्षादि प्रमाणो से वाधित नहीं होते हे । तथाहि-- 
“जहां पर जिस पुरुष का अभीष्ट तत्त्व प्रमाण से वाधित नही होता है वह वहा पर युक्ति और झागम से 
झविरोधी वचन वाला है जैसे रोग और स्वास्थ्य तथा उनके कारणों में उत्तम वेच्च । भगवान्‌ के द्वारा 
प्रभिमत मोक्ष, संसार और उन-उनके कारण कारणभ्ूत तत्त्व प्रमाण से बाबित नही होते है। इसीलिये 
उस-उस विषय में भगवान्‌ आप ही यूक्ति और आगम से अविरोधी वचन वाले है। 


इस प्रकार मोक्ष, ससार एवं इन दोनों के कारणभूत इस विषय को युक्ति-श्ास्त्र से अविरोधी 
पना सिद्ध होने से विषयी भगवान के बचने को भी युक्ति और शास्त्र से अविरोधीपना सिद्ध हो जाता है। 

भावाथ॑ - श्री स्वामी समतभद्राचार्यवर्य ने देवागम स्तोत्र में “देवागमनभोयान” इत्यादि कारिका 
के द्वारा बहिरग विभूतिमान्‌ हेतु से भगवान को महान्‌ नहीं माना है। “अ्रध्यात्म बहिरप्येप' इत्यादि 
द्वितीय कारिका के द्वारा अतरग महोदय से भी भगवान्‌ को नमस्कार नही किया है तथा 'तीर्थकृत्सम- 
याना' इत्यादि तृतीय कारिका से सभी के आम्नाय में परस्पर विरोध दिखाकर पुन. धीरे से ऐसा कह 
दिया है कि 'कश्चिदेव भवेद्गुरु: कोई न कोई एक भगवान्‌ अवश्य ही होना चाहिये । 

इसके पश्चात्‌ चतुर्थ कारिका में इस बात को बताया है कि दोष और आवरण से ही प्राणी 
संसारी कहलाते है इनका किसी न किसी में पूर्णतया श्रभाव' हो सकता है क्योकि संसारी प्राणियों में दोष 
श्रौर श्रावरण के हानि की तरतमता देखी जाती है। पुन: आगे पाचवी कारिका में यह्‌ स्पष्ट कर देते हैं 
कि 'सूक्ष्मादि पदार्थ! किसी न किसी के प्रत्यक्ष अवश्य है और जिसके प्रत्यक्ष हैं वही सर्वज्ञ है । 





१ वंद्यशास्त्रयुक्ततथविरोधिवाग्‌ निर्दोष: । २ मुक्तिद्व ससारइच तत्कारणोे च तेषु । ३े मम वद्ध॑ मानस्य । ४ सामस्त्येन । 
५ यस्‍्य पुरुषस्य स इति सस्बन्ध:। ६ रोगदच स्वास्थ्य व तत्कारणानि च तान्येव तत्त्व तस्मिनु । ७ मगवानु । 





() मोक्षसंसारतत्कारणेषु त्वं युक्तिशास्त्राविरोधिवाग्‌ भवितुमहंसि तत्र त्वदर्भिमतस्य तत्त्वस्य स्वरूपस्य प्रमाणेनाबा- 
ध्यमानत्वात्‌ इति प्रतिज्नाहेतू दृष्टब्धौ । दि. प्र.। (2) रोगइच स्वास्थ्यं च तत्काररों च ताम्येव तत्त्वं तन्न । दि. प्र, । 


सर्वश्षसिद्धि प्रथम परिच्छेद [ ३४६ 


शास्त्राविरोधित्वसाधनम्‌' । 'कथमत्र कारिकायामनुपात्तो भिषग्वरो दृष्टान्त: कथ्यत्ते इति 
चेत्‌ स्वयं 'ग्रन्थकारेशान्यत्राभिधानात्‌ । 


“तब सम्भवः ध्संभवतषंरोगेः, सन्तप्यमानस्थ जनस्थ लोके | 
आसो रिहाक स्मिक* एव बंश्यो, वेद्यो यथा नाथ रुजां प्रश्ञान्त्य ।। 


इति स्तोत्रप्रसिद्ध: । 'इह दृष्टान्तावचनं तु संक्षेपोषन्यासान्न विरुध्यते, 'अन्यथानुपप- 
बत्वनियमेकलक्षणप्राधान्यप्रदर्शनार्थ* वा । 














ग्रव स त्वमेवासि निर्दोषो' इस कारिका में यह स्पष्टतया कह रहे हैं कि वह सर्वज्ञ और निर्दोष 
भगवान्‌ श्राप ही है। पुनः प्रशन यह होता है कि आप ही निर्दोष क्‍यों है ? क्योंकि यहा परीक्षा प्रधानी 
शिष्यगण केवल आगम मात्र से ही भगवान्‌ को निर्दोष मानने को तैयार नही हैं। उनको आचाये सम- 
भाते हैं कि सर्वेज्ष भगवान्‌ निर्दोष इसलिये हे कि उनके वचन तर्क और आगम से अविरोधोी हैं क्‍योंकि 
आपका शासन प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणों से बाधित नही है। लोक व्यवहार में उत्तम बंच्य रोगी के 
रोग का कारण बता देता है श्नौर स्वस्थता के करण भी बता देता है, भ्रब यह स्वस्थ हो चुका है इसके 
ज्वर आदि विकार निकल चुके है। वंद्य के ऐसे निर्णय पर आबाल गोपाल जन विश्वास कर लेते है 
ऐसा देखा जाता है। झब आगे इस बात को सिद्ध कर रहे है कि भगवान्‌ के शासन में मान्य मोक्ष और 
संसार एवं इन दोनो के कारण भी विरोध रहित तकं, श्रागम आदि से सिद्ध है । 
प्रइन---इस कारिका में दुष्टात न होते हुये भी भिषग्वर का दृष्टात आपने क्यो लिया ? 
उत्तर-स्वय ग्रथकार श्री समतभद्वाचार्य स्वामी ने अन्यत्र “स्वयभुस्तोत्र' में भिषग्वर का दृष्टात 
ग्रहण किया है यथा-- 
/त्व सभव: सभवत्षरोगे:, सतप्यमानस्य जनस्यथ लोके। 
आासी रिहाकस्मिक एव वेद्यो, वेद्यो यथा नाथ रूजा प्रशात्ये ।।' 
अर्थ--हे संभवनाथ भगवान्‌ | संसार में तृष्णा रूपी रोग से पीड़ित हुये जीवों के लिये आप ही 
श्रकारण वेद्य है। जिस प्रकार से लोक में रोगो की शाति के लिये वैद्य होते है । 
अ्रतः यहा कारिका में सक्षेप से कथन होने से दृष्टांत को नही कहने पर भी क्रोध नहीं श्राता है 
प्रथवा हेतु में “प्रन्यथानुपपत्ति” ही निश्चित एक लक्षण प्रधान है ऐसा बतलाने के लिये भी दृष्टांत नही 
दिया है । 


१ सिद्धमस्ति, विधयविषयिशोरभेदोपचारात्‌ । २ तटस्थः शकते । ३ समन्तभद्राचार्येण । ४ संभव: ससारः । तथंस्तृष्णा । 
५ प्रस्युपकारनिरपेक्ष: । ६ कारिकायाम्‌ । ७ पक्षधमंत्वादिपञ्वरूप वितापि झन्यथानुपपन्नत्वतियमलक्षशाद्ध तोः साध्य- 


सिद्धे: कारिकायामहष्टान्तवचनम्‌ । 
() यथा द्वेतो रन्‍्य थानुपपत्पे कलक्षण पक्षघमंत्वाभावेषपि समर्थ । 


३५० ] अष्टसहसी [ कारिका ६ -- 


भावा्:--नेयायिको ने हेतुके पाच अ्रवयव माने हैं। १ पक्षघमंत्व, २ सपक्ष सत्त्व, ३ विपक्ष व्यावृत्ति, 
४ अबाधित विषयत्व, ५ अ्सत्प्रतिपक्षत्व । इसी प्रकार बौद्धों ने उपरोक्त पांच श्रवयवों में से श्रादि के 
तीन श्रवयव माने हैं किन्तु जैनाचार्यों ने “अन्यथानुपपत्ति:” एक लक्षण हेतु का माना है। इस अन्यथा- 
नुपपत्ति लक्षण वाले हेतु में पांचो श्रवयव नही है । तो भी हेतु साध्य को सिद्ध करने लाला सच्चा हेतु है 
प्रौर यदि हेतु में पांचों या चारों ग्रादि अवयव होकर भी प्रन्यथानुपपत्ति लक्षण अविनाभाव हेतु नहीं है 


तो हेतु अहेतु है साध्य का गमक नही है। 


सब ज्ञसिद्धि का सारांश 


मीमासक यह कहता है कि--संपूर्ण कर्मों से रहित भी आत्मा परमाणु धर्म, श्रधर्म आदि अतीन्द्रिय 
पदार्थों को क॑से जानेगा ? इन अतीन्द्रिय पदार्थों का ज्ञान तो वेद वाक्‍्यों से ही होता है। झ्रतण्व जगत 
में कोई सर्वज्ञ नही है। इस पर झाचाये समाधान करते है कि-- 

सूक्ष्म परमाणु आदि एवं अ्रतरित राम-रावणादि तथा दूरवर्तो-सुमेरू पर्वत आदि परोक्ष पदार्थ 
किसी न किसी के प्रत्यक्ष अवश्य हैं क्योंकि वे श्रनुमान ज्ञान के विषय है-अग्नि श्रादि के समान ! एवं 
हे भगवन्‌ ! वे पदार्थ जिनके प्रत्यक्ष हैं वह श्राप ही निर्दोष सर्वंज् है क्योकि श्राप के वचन युक्ति शास्त्र 
से अ्रविरोधी है तथा आपका मत, ससार, मोक्ष एवं उनके उपाय प्रत्यक्षादि से बाधित नही होते है । 

यदि कोई कहे कि श्त्यत परोक्ष पदार्थ भ्रनुमेय नही हो सकते श्रतः श्रनुमेयत्व हेतु भागासिद्ध है । 
यह कथन ठीक नही है। कारण कि सूक्ष्मादि पदार्थ अनुमेय है क्योकि श्रुत-ज्ञान के विषय है एवं श्रतज्ञान 
मतिज्ञान पूर्वक ही होता है। प्रतएव श्रुतज्ञान के विषयभूत प्रनुमेय सूक्ष्मादि पदार्थ किसी के प्रत्यक्ष सिद्ध 
ही है। मीमासक कहता है कि “कोई भी सूक्ष्मादि पदार्थों का साक्षात्कार करने वाला नही है क्योंकि वह 
प्रभेय है, या झस्ति रूप है, या वस्तु रूप है। जैसे हम लोग ।” इस पर जेनाचार्य कहते है कि ये हेतु तो 
हमारे सर्वज्ञ को ही सिद्ध करते है। तथाहि । 

“सूक्ष्मादि पदार्थे किसी के प्रत्यक्ष श्रवध्य हैं क्‍योंकि प्रमेयरूप है, भ्रस्तित्व रूप हैं या वस्तु रूप हैं--.. 
स्फटिक श्रादि की तरह ।” 

तथा सर्वेज्ञ भगवान श्रतीन्द्रिय ज्ञान से सूक्ष्मादि पदार्थों को जानते है इन्द्रिय ज्ञान से नही, क्‍योंकि 
इन्द्रियां तो वर्तमान के प्रतिनियत पदार्थ को ही विषय करती है सभी को नही । श्रत: इद्विय ज्ञान से कोई 
सर्वज्ष नहीं बन सकता है। इस बात का स्पष्टीकरण सन्निकर्ष खंडन में विशेष रूप से है । एवं आप सर्वज्ञ 
प्रहंत ही निर्दोष हैं। बुद्ध, कपिल श्रादि नहीं है क्योंकि उनके वचन युक्ति एवं शास्त्र से प्रविरोधी नहीं हैं. 
इस प्रकार से झाप ही सर्वज्ञ बीतराग है यह बात सिद्ध हो गयी । 





चार्बाक् मत-खण्डत ] प्रथम परिच्छेद [३५१ 


[ मोक्षतत्कारणतत्त्वस्य सिद्धि: ] 

रतत्र भगवतोभिमतं मोक्षतत्त्व॑ तावन्न प्रमाणेन बाध्यते, प्रत्यक्षस्थ 'तद॒बाधकत्वा- 
योगात्‌' । 'नास्ति “कस्यचिन्मोक्ष,, सदुपलम्भकप्रमाणपञचकाविषयत्वात्‌ कूर्मरोमादिवदित्य- 
नुमानेन बाध्यते इति चेन्न, मोक्षस्यानुमानादागमाच्च “प्रसिद्धप्रामाण्यादस्तित्वव्यवस्थाप- 
नात्‌', 'क्वचिद्योपावरणाक्षयस्थेवानन्तज्ञानादिस्वरूपलाभफलस्थानुमानागमप्रसिद्धस्य' मोक्ष- 
त्वात्‌ू, “बन्धहेत्वभावनिजंराम्यां कछृत्स्नकर्मविप्रमोक्षो मोक्ष: इति वचनात। तत*' एवं 
लागमेनापि मोक्षतत्त्वं बाध्यते, *"तस्थ तत्सद्भावावेदकत्वव्यवस्थिते: । तथा 'मोक्षकारण- 
तत्वमपि' न प्रमागेन विरुध्यते प्रत्यक्षतो3कारगाकमो क्षप्रत्रिपत्ते रभावात्तेन' तद्बाधनायोगात्‌ । 
नानुमानेनापि तदबाधनं, “ततो मोक्षस्य कारगावत्त्वसिद्ध :। “सकारणको मोक्ष:, प्रतिनियत- 





पादित जो मोक्षतत्त्व है बह प्रमाण से बाधित नही होता है क्योंकि प्रत्यक्ष से मोक्षादि तत्त्व में बाधा 
नही है । 

ग्रब स्वमत में अनुमान का अभाव होने पर भी चार्वाक परमत की श्रपेक्षा से प्रनुमान को ग्रहण 
करके मोक्ष तत्त्व का नास्तित्व सिद्ध करता है-- 

[चार्वाक के द्वारा मोक्ष एव उसके कारण का खंडन एवं ज़ेन के द्वारा समाधान] 

चार्वाक--' किसी को भी मोक्ष नही है क्योंकि वह मोक्ष सत्ता को ग्रहण करने वाले पांचों प्रमाणों 
का विषय नही है, कछुपे के रोम के समान" इस प्रकार अनुमान से बाधा श्रातो है। श्र्थात्‌ प्रत्यक्ष, श्नु- 
मान आगम उपमान और श्रर्थापत्ति ये पाचो ही प्रमाण सत्‌ रूप वस्तु को ग्रहण करने वाले हैं और यह 
मोक्ष पाचों ही प्रमाणो का विषय नही है अ्रतः मोक्ष है ही नहीं, ऐसा हमारा पक्ष है। 

जन- प्रापका यह कथन ठीक नहीं है| प्रसिद्ध प्रमाणता वाले श्रनुमान से एव आगम से मोक्ष के 
प्रस्तित्व की व्यवस्था की जाती है। किसी जीव में अ्रनंत ज्ञानादि स्वरूप की प्राप्ति रूप फल तथा भ्ननु- 
मान एवं झागम से प्रसिद्ध दोष और श्रावरण का क्षय पाया जाता है उसी का नाम मोक्ष है। कहा भी 
है--“ “बन्धहेत्वभावनिजंराभ्याम्‌ कृत्स्नकमंविप्रमोक्षो मोक्ष: अर्थात्‌ बध के हेतु का श्रभाव एवं निर्जरा 


१ मोक्षससारतत्कारणेषु चतुष मध्ये । २ तेषा--मोक्षतत्त्वादीनास्‌ । ३ स्वमतेनुमानस्याभावेषि चार्वाक:ः परमतापेक्षयासु- 
मान दर्शयति । ४ पझग्न॑ । ५ दोपावरणायोहनिरित्यादुक्तानुमानादिना । ६ एव मोक्षस्य युक्‍त्यविरोध प्रतिपाद्य शास्त्रा विरोध 
प्रतिपादयति तत एबेति । ७ प्रागमस्य । 5 सम्पग्द्शनादि । € प्रत्यक्षे ण । १० भ्नुमानात्‌ । ११ सम्यग्दशंनादिकारणकः । 





(।) तस्य तदविषयत्वात्‌। (2) नरस्य । (3) प्रसिद्धप्रामाण्यादित्येतदुत्तरत्र सर्वेत्र यथावसरमागमदब्देन सह 
संबंधतीय । (4) झात्मति । (5) एवं मोक्षे सदुपलंभकानुमानागमप्रमाणाद्यं संभवापादनेन परोक्‍त॑ं सदुपलभकत- 
प्रमाणपच्रकनिवृत्तिर्प साधनमसिद्धमिति प्रतिपादित बोद्धव्य | दि. प्र. (6) प्रस्तिद्धप्रामाण्येन | (7) स्वरूप । (8) 
कारणतत्वसिद्ध: इति पा. । 


३४५२ | झष्टसहजी [ कारिका ४-- 


'कालादित्वात्‌ पटादिवत्‌ । तस्याकारणकत्वे सवेदा सर्वत्र सर्वस्य सद्भावानुषंग:, परापेक्षा- 
रहितत्वादिति । नागमेनापि मोक्षकारखतत्त्वं बाध्यते, तस्य तत्साधकत्वात्‌ “सम्यर्दशन- 
ज्ञान चारितारि 'मोक्षमार्ग:' इति वचनात्‌ । 
के द्वारा सपूर्ण कर्मों का नाश हो जाना इसी का नाम मोक्ष है।” इस प्रकार तत्वार्थ सूत्र महाशास्त्र में 
कहा है | उसी प्रकार भागम प्रमाण से भी मोक्षतत्व बाधित नहीं होता है क्योंकि मोक्ष तत्व के सदृभाव 
का प्रतिपादक झ्रागम उपलब्ध है । 

भावाध--यद्यपि मोक्ष इंद्रिय प्रत्यक्ष से नही दिखता है तो भी झ्नुमान एवं आागम से सिद्ध है । राज- 
वातिक में भी श्री भट्टाकलक देव ने इसी बात को स्पष्ट किया है। कार्यविशेषोपलंभात्‌ कारणान्वेषण 
प्रवृत्तिरिति चेन्‍न ग्रनुमानतस्तप्सिद्धेघ॑टीयंत्र भाति निवृत्तिवत्‌  ॥।६॥ भ्रर्थात्‌ 

प्रन--मोक्ष जब प्रत्यक्ष से दिखायी नहीं देता तब उसके मार्ग का दू ढया व्यर्थ हैं ? उत्तर--यद्य पि 
मोक्ष प्रत्यक्ष सिद्ध नही है फिर भी उसका अनुमान किया जा सकता है। जैसे घटीयत्र-रहट का घूमना 
उसके धुरे के घूमने से होता है। और धुरे का घूमना उसमें जुते हुए बेल के घूमने पर । यदि बैल का 
घूमता बद हो जाय तो धरे का घूमना रुक जाता है और धरे के रुक जाने पर घटी यत्र का घूमना बद 
हो जाता है । उसी तरह कर्मोदय रूपी बेल के चलने पर हो चार गति रूपो धुरे का चक्र चलता है श्र 
चतुर्गति रूपी धुरा ही अनेक प्रकार की शारीरिक मानसिक आ्रादि वेदनाय रूवी घटी यत्र घुमाता रहता 
है । कर्मोदय की निवृत्ति होने पर चतुर्गंति का चक्र हुक जाता है । और उसके रुकने से ससार रूपी घटी- 
यंत्र का परिचलन समाप्त हो जाता है इसी का नाम मोक्ष है इस तरह साधारण अनुमान से मोक्ष की 
सिद्धि हो जाती है । 

समस्त शिष्टवादी श्रप्रत्यक्ष होने पर भी मोक्ष का सदभाव स्वीकार करते है और उसके मार्ग का 
श्रन्वेषण करते है । जिस प्रकार भावी सूर्य ग्रहण और चन्द्र ग्रहण आदि प्रत्यक्ष सिद्ध नही है फिर भी 
झ्रागम से उनका यथार्थ बोध कर लिया जाता है उसी प्रकार मोक्ष भी आगम से सिद्ध हो जाता है। 
यदि प्रत्यक्ष न होने के कारण मोक्ष का निषंध किया जाता है तो सभी को स्वसिद्धांत विरोध होगा, 
क्योकि सभी वादी कोई न कोई अप्रत्यक्ष पदार्थ मानते ही है। “भागमात्पतिपत्ते.”। प्रत्यक्षोड्नुपलभ्यं 
मानोजिप मोक्ष: झागमादस्तीति निदचीयते । प्रत्यक्ष से उपलब्ध न होते हुए भी “मोक्ष' है--ऐसा प्रागम 
से निश्चय किया जाता है । 

तथैव मोक्ष के कारण सम्यग्दर्शनादि एवं सव॒र निर्जरा तत्व भी प्रमाण से विरुद्ध नही है प्रत्यक्ष से 
कारण के बिना मोक्ष की प्रतिपत्ति-श्ञान का अभाव है क्योकि प्रत्यक्ष प्रमाण से मोक्ष के कारणभूत तत्वों 


. १ द्रव्यक्षेत्रकालवीर्थादिसामग्री विना मोक्षो न मवतीत्यत* सकारणको मोक्ष । २ मोक्षकारणमित्यर्थ: । 
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(१) प्रसिद्धप्रामाण्येन । 


यावकिमत निरास ] प्रथम पंरिच्छेद [ ५३ 


कं 


[ चार्वाकः संसारतत्त्व न मन्यते तस्य विचार: _] 55 हु 
'तथा संसारतक््वमपि न प्रसिद्ध न बाध्यते, प्रत्यक्षतः संसाराभावासिद्ध स्तस्य' तद॒बाध- 
कत्वाघटनात्‌ । स्वोपत्तकर्मवशादात्मन्ो भवान्तरावाप्ति: संसार: | 'स न अत्यक्ष विषयों येन 


प्रत्यक्ष त॑ बाघेत । 
[ चार्वाक. संसारतत्त्व निराकरोति तस्य समाधान ] 


अनुमान तद्बाधकमिति चेन्न, 'तदभावप्रतिबद्धलिड्भाभावाद! । *गर्भादिमरणपर्य॑न्त- 
चतन्यविशिष्टकायात्मन' पुरुपस्य जन्मनः" पूर्व मरणाच्चोत्तरं नास्ति भवान्तरम,' अ्रनपलब्धे 


में बाधा का अभाव है एवं अनुमान से भी बाधा नहीं झ्राती है इसलिए अनुमान से भी मोक्ष कारण सहित 
सिद्ध है। “मोक्ष सकारणक है श्रर्थात्‌ सम्यर्दर्शनादि कारण से होता है क्‍योंकि प्रतिनियत कालादि की 
भ्रपेक्षा पायी जाती है भर्थात्‌-द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव एव तीर्थादि सामग्री के बिना मोक्ष नही होता 
है इसी लिए कारण सहित-है जेसे पट आदिक ।” यदि मोक्ष को झ्रकारणक मानोगे तो सर्वंदा, सर्वत्र सभी 
जीवों के मोक्ष का प्रसग झ्ला जावेगा क्योकि भ्रकारणक होने से मोक्ष पर की श्रपेक्षा से रहित ही रहेगा.। 
झौर आागम से भी मोक्ष के कारणभूत तत्त्वों में बाधा नही-है, क्योंकि मोक्ष के कारण को सिद्ध करने 
वाला आगम पाया जाता है। “सम्यग्दर्शनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमार्ग:'' इस प्रकार सूत्र बचन है। 
[संसार तत्त्व पर विचार] 

ससार तत्व भी प्रसिद्ध प्रमाण से बाधित नही है क्योंकि प्रत्यक्ष से ससार के श्रभाव की असिद्धि 
है | वह प्रत्यक्ष ससार को बाधित नही करता है श्रपने द्वारा उवाजित कर्म के -निमित्त से आत्मा के भवां- 
तर की प्राप्ति का होना इसी का नाम ससार है। वह ससार प्रत्यक्ष का विषय नही है कि जिससे ब्ह्‌ 
प्रत्याज्ष उस ससार को ब्राधित कर सके । 

प्र्थात्‌ कर्म के निित्त से कार्माण तेजस शरीर के साथ प्रात्मा का जो परलोक में गमन है वह 
किसी को प्रत्यक्ष से दिखता नही है, भौर जो चीज प्रत्यक्ष से दिखती नही है यह प्रत्यक्ष प्रमाण उसका 
निषेध भी कंसे कर सकेगा। 

[चचार्वाक के द्वारा ससार तत्त्व का खण्डन एवं जैनाचाये द्वारा उसका सम|घान] 

चार्वाक--अनु मान प्रमाण संसार का बाधक है । 

जेनाचायं--यह कथन ठीक नही है क्योकि संसार के अभाव' के साथ प्रतिबद्ध (अ्विनाभावी) लिंग 
का ब्र॒भाव है अत: श्रनमान प्रमाण से बाधा नहीं आरा सकती । 











१ प्रत्यक्षस्य । २ चार्वाक़्:। हे ससाराभावेन सह प्रतिबद्धस्य लिज्ञस्थाभावात्‌ । ४ चार्वाक: | ५ चेतन्यविशिष्ट काय 
एवात्मा, तस्य। 


(!) संसार' । (2) प्रत्मक्षाबिपयत्वादेवाभाव इति न व्यक्त देशांतरकालांतरवर्तिवहस्पत्त्यादेरप्पभावप्रसगात्‌ । दि, प्र, । 
(3) ससाराभावाविनाभाविलिगाभावात्‌ दि. प्र, । (4) सहित । (5) का । है 





ाखखघणजघ की न- ४ैौज+जन +» -+-->-+क+-- 


३४५४ | अष्टस हस्नी [ कारिका ६--- 


खपुष्पवदित्यनुपलम्भ: संसाराभावग्राहक: संसारतत््वबाधक इति चेन्न, तस्यासिद्ध : । प्रारिग- 
नामाद्य' 'चेतन्यं 'चेतन्योपादानकारणकं, “चिद्विवतंत्वान्मध्यचेतन्यविवरतंवत्र । तथाइ््त्य- 
चेतन्यपरिणा*मइ्चैतन्य'कार्य:', तत एवं तद्बत्‌ । इत्यनुमानेन पूर्वोत्तरभावोपलम्भा/च्थोक्त- 
संसारतत्त्वसिद्ध: । गोमयादेरचेतनाच्चेतनस्थ वृश्चिकादेरुत्पत्तिदर्शनात्तेन व्यभिचारी 
हेतुरिति चेन्न, “तस्यापि पक्षीकरणात्‌ । वृश्चिकादिशरीरस्याचेतनस्यैव गोमयादे: सम्मू- 
च्छेनं, न पुनव्‌ शिचिकादिचेतन्यविवर्तस्थ, तस्य पृव॑चेतन्यविवतदिवोत्पत्तिप्रतिज्ञानात्‌ । 








चार्वाक- गर्भ से लेकर मरण पर्यन्त चैतन्य से विशिष्ट शरीरधारी पुरुष के जन्म से पहले शौर 
मरण के पश्चात्‌ भवातर नाम की कोई चीज नही है क्योंकि उसकी उपलब्धि नहीं हो रही है भ्राकाश 
पुष्प के समान ।” इस प्रकार संसार के अभाव का ग्राहक “अनुपलम्भ” हेतु ससार तत्व का बाघक है । 

जन--आपका यह कथन ठीक नही है क्योंकि श्रापका अनुमान असिद्ध है “प्राणियों में आदि का 
चेतन्य पूर्व के चेतन्य रूप उपादान कारण से ही उत्पन्न होता है क्योकि वह चैतन्य की पर्याय है जैसेकि 
मध्यवर्ती युवा झादि की चेतन्य पर्याय के लिए झ्रादि की गर्भावस्‍था को प्राप्त चैतन्य पर्याय उपादान 
रूप है । तथा अन्त्य चेतम्य का परिणाम जो कि मरणावस्था लक्षण है वह चंतन्य का कार्य रूप है क्योंकि 
चैतन्य की पर्याय है जैसे कि मध्य चैतन्य पर्याय | अर्थात्‌-मरण अवस्था वाला चेतन्य आगे के चैतन्य 
का उपादान कारण होने से झ्रागे भी चेतन्य को जन्म रूप से उत्पन्न कराने वाला है। श्रन्यथा चैतन्य 
का निरन्व्य विनाश हो जावेगा, परन्तु निरनन्‍्वय विनाश सम्भव नहीं है यदि मानोगे तो सवंलोप का 
प्रसंग श्ला जावेगा। इस अनुमान से पूर्व झौर उत्तर पर्यायों में चेतन्‍्य स्वभाव की उपलब्धि होने से 
यथोक्‍त ससार तत्त्व की सिद्धि होती है । 

चार्वाक-गोबर आदि श्रचेतन से चेतन स्वरूप बिच्छू आ्रादि की उत्पत्ति देखी जातो है इसलिए 
आपका हेतु व्यभिचारी है ग्रर्थात्‌-चेतन्य रूप उपादान कारण के अभाव में भो गोबर आदि अचेतन 
पदार्थों से बिच्छू ग्रादि उत्पन्न हो जाते है । 

श्रत: “चेतन्य की पर्याय होने से” यह हेतु विपक्ष मे चला जाने से व्यभिचारी है। 











१ गर्भावस्थाप्राप्तमु । २ ग्रायुत्तन्नचेतन्यात्पूर्व॑ चेतन्यमुपादान यस्य तत्‌ । ३ मध्यों युवादे: । ४ मरणावस्थालक्षणः 
५ उत्पत्स्यमान चैतम्य कार्य यध््य स' । एतन्मरणावस्थालभ्षण चतन्यमुपादानकारणात्वादग्रेपि चंतन्यमुत्पादिष्यत्येव 
अन्यथा निरन्वयविनाश. स्थाद। न च्‌ निरन्वयविनाश. सम्भवति, सर्वलोपप्रसज्ञात्‌ । ६ वृश्चिकादेइ्चतन्योपादान 
कारणाभावेषि चिद्दिवतंत्वहेतोर्द्शनात्‌ । ७ वृश्चिकादिचतन्यस्थापि आद्यचेतन्येन पक्षी करणात्‌ । ८ गर्भोषषादरूपद्विप्रकारक 
जन्मवर्जित जन्म (शरीरपरिकल्पनम) सम्मूछेनम्‌ । 

(।) चार्वाकाभिमतभृतचतुष्टयजन्य॑ प्रानचेतन्‍्य पक्ष: पूर्वभवावसानचेतत्योपादानकारणक भवतीमि साथ्यो बन सिर 
वत्तत्वात्‌ मध्यचंतन्यविवित्त बत्‌ । दि. प्र । (2) पर्याय | (3) बसः। (4) अ्रनुसानस्थ प्रामाण्यासिद्धे रनुपलभ एवेति 
चेनन तदप्रामाण्ये भवातरप्रतिषेघाघटनात्‌ । झ्रनुपलब्धिलिगोत्थानुमाद्धि भवांतरं प्रसिद्ध चार्बाकेण तन्‍न घटत इति भाव: | 
दि. प्र.। (5) जन्मनः पूर्व चंतन्यास्तित्वसाघक । 


चा्वकिमत निरास ] प्रथम परिच्छेद [३५५ 


'खड्िचरम चित्तेन” चित्तान्तरानुपादानेन! व्यभिचार: साधनस्येत्यपि “मनोरथमात्रं, 
'तस्य प्रमाणतो5प्रसिद्धत्वात्‌, निरन्वयक्षणाक्षयस्य 'प्रतिक्षेपात्‌ । 

.. ह्षनाचर्य- नहीं। उन विच्छ श्रादिको को भी हमने पक्ष में ही लिया है। बिच्छू क्रादि का जो 
शरीर है वह अचेतन रूप गोबर श्रादि से सम्मूच्छेन जन्म के द्वारा बना है न कि बिच्छू श्रादि की 
चेतन्य पर्याय । वह तो पूर्व की चेतन्य पर्याय से ही उत्पन्न होती है ऐसा हम जनो ने स्वीकार किया है। 
गर्भ, जन्म और उपपाद जन्म से रहित जन्म को सम्मूच्छेन जन्म कहते है। 

चार्वाक--भ्राप जैनो का “चिद्‌ विवर्तत्व” हेतु बौद्धों के द्वारा माने गये खड़गी के चरम चित्त से 
व्यभिचारी है। क्योकि खड़्गी का चरमचित्त प्ागे-आगे के चित्तक्षण-ज्ञानक्षण के लिए उपादान कारण 
नही है । 

जन -यह आपका कथन भी मनोरथ मात्र ही है क्योंकि वह खड़गी का चरम चित्त उत्तर 
चैतन्य के लिए उपादान भूत नही है यह बात प्रमाण से सिद्ध नही होती क्योकि निरन्वय क्षण क्षय का 
हमने आगे चल कर खण्डन किया है। 

भावषाथं--चार्वाक कहता है कि आप जन बिच्छू झादि के चैतन्य को उसके पूर्व चेतन्य को पर्याय 
से ही उत्पन्न होना मानते हो और कहते हो कि पूर्व-पूर्व की चेतन्य पर्याय उत्तर-उत्तर की चैतन्य पर्याय 
को उत्पन्न करने में कारण है सो श्रापका यह हेतु खड्गी के चरमचित्त से व्यभिचारी है क्योंकि खडगी 
का चरमचित्त श्रागे-आगे के चित्तक्षण (ज्ञानक्षण) के लिए उपादान नहीं है। 

इस पर जंनाचाय॑ कहते है कि खड्गी का चरमचित्त उत्तरचैतन्य के लिए उपादान भूत नही है 
यह बात प्रमाण से सिद्ध नही होती है। इस खड्गी चरमचित्त का विशेष स्पष्टीकरण इलोकवातिक ग्रथ 
में पाया जाता है। तथाहि-- 

जैन मत में जिस प्रकार अतकृत केवली होते ए उसी प्रकार बौद्धों के यहा तलवार आ्रादि से घात 
को प्राप्त हुए कतिपय मुक्तात्मा माने गये हैं वे बिना उपदेश दिये ही शांति रहित निर्वाण को प्राप्त हो 
जाते है। उनकी ससार में स्थिति नही मानी गई है किन्तु उनका निरन्वय मोक्ष माना गया है श्रर्थात्‌ 
दीपक के बुभने के समान सर्वथा अ्रन्वय रहित होकर जिनकी मोक्ष हो जाती है उन्हें खड्गी कहते हैं । 











नी जीनीनी- नमन मनी लिन 


१ खज्भु इव खड़ो ध्यानम्‌ | सोस्यास्तीति खज्जी। खज्जभिचरमचित्तस्थ पूर्वचिद्विवर्तत्वेषि उत्तरचैतन्योपादानका रण- 
व्वाभावात्‌, उत्तरचित्कायंकत्वाभावेषि चिद्विवतंदर्शनाद्ा हेतो । २ चित्तसंततिक्षयों मोक्ष इति बौद्धा:। ३ खज्िचर- 
मचित्तस्योत्त रचेतन्योपादानत्वाभावरूपहेतो: । ४ झग्रे । 


नन्‍जलन--क न नया 7 ता: ० 


(!) अंत्यचतन्यक्षणोन । खड्ग इब खड़्गी ध्यान सो5स्यास्तीति योगी बुद्ध: इति यावत्‌ तस्यान्त्यचित्त बौद्धमतापेक्षया 
चित्तांतरस्थ नोपादानं तेन । (2) अतास्नवसौगतचित्तमन्यच्चित्त नोत्पादयति । भ्रन्यच्चित्तोपादानरहितेन सौगतान्त्य- 
चत्ते न । चंतन्योपादानकारणक हृत्येतस्य साध्यस्य व्यभिचार: इति वदति चार्वाक:। दि. प्र. । (3) ता। मरणादुत्तर 
चैतन्यास्तिस्वसाधकस्प । (4) स्वमनोरथ इति पा. । 


इंधरः ] प्रष्ठसहुज्री , | कारिका ६--- 
[ बने प्रथमारिन: स्वयमेवोत्पच्मत्ते पश्चादस्निपुवंक एवेति मान्यताया विचार: ] 


ननु च यथाद्यः 'पथिकाग्निरररिनिम्ंथनोत्थोज्नग्निपूर्वको दृष्ट: 'परस्त्वग्निपूर्वक एव 
तथाद्य' चेतन्यं कायाकारादिपरिणतभूलेम्यो भविष्बति, 'परं तु चेतन्यपूर्वकं, विरोधाभा- 


बौद्धों का ऐसा कहना है कि खड॒गी के अपने ज्ञान रूप आत्मा का सदा के लिए शमन हो जाता है, सर्वेथा 
अन्वय टूट जाता है इस कारण उत्तरकाल--भविष्य में खड़गी की संतान नही चलती है झ्नत. दीपकलिका 
के समान निरन्वय होकर ज्ञान सतान का नाश हो जाना रूप मोक्ष खड़गी के माना गया है। अतः: उस 
खड्गी का चरमचित्त श्रागे-आगे के ज्ञानक्षण के लिए उपादान नही है किन्तु इस पर जेनाचार्यो का 
कहना है कि जैसे बुद्ध ने पृवंजन्म मे या इस जन्म में यह भावना भायी थी कि “मैं जगत्‌ का हित करने 
के लिए सर्वज्ञ बुद्ध हो जाऊं” इस भावना की शक्ति से अविद्या और तृप्णा के सर्वंथा क्षय होने पर भी 
सुगत की स्थिति ससार मे उपदेश देने क॑ लिए हो जाती है ऐसी बौद्धों की मान्यता है। उसी प्रकार से 
खड्गी के चिंत्त का शमन नही हुआ है श्रतः “मै श्रात्मा को ज्ञांति लाभ कराऊगा” इस प्रकार की 
भावना का अभ्यास खड्गी बराबर कर रहा है| इस प्रकार से सुगत के समान खड़गी की भी ज्ञान- 
घारा प्ननतकाल तक चलती रहे झौर वह ससार में ठहर जावे क्या बाधा है ” पुनः उसका भी अतिम 
ज्ञान क्षण उत्तरोत्तर ज्ञानक्षण के लिए उपादान हो जावे क्‍या बाधा है ? इत्यादि रूप से आचार्यों ने 
खडगी के चरमचित्त का निरन्वय विनाश नही माना है प्रत्युत आगे-शआगे के ज्ञानक्षणों के लिए उपा- 
दानभूत माना है परत उससे व्यभिचार दोष नही भ्रा सकता है । 

[ बन में श्रग्नि स्वयमेव उत्पन्न होती है पच्चात्‌ भ्रश्नि पूवंक ही अग्नि उत्पन्न होती है इस मान्यता पर 
विचार । ] 

चार्बाक--जिस प्रकार प्रथमत वन को पृथिक अग्नि जो अरणि (बास झादि) के निर्मथन से 
उत्पन्न होती है। वह पहले किसी भी अग्नि से नहीं हुई है श्रत. श्रतग्नि पूर्वेक देखी जाती है। फिर श्रागे 
की दूसरी अग्नि अग्निपूर्वक ही होती है उसी प्रकार से श्रादि का चेतन्य शरीर के श्राकार आदि से 
परिणत भूत चतुप्टय से होगा और युवा, वृद्धावस्था झ्रादि मे होने वाला दूसरा चेतन्य उस चैतन्य पूर्वक ' 
ही होगा इसमे कोई विरोध नही है। अर्थात्‌ जेसे जगल मे चलने वाला पथिक श्रग्नि के झ्रभाव में झरणि 
मथन या चकमक से जो अग्नि उत्पन्न करता है उसे पथिकार्नि कहते है । 


जेन--इस प्रकार से जो श्राप समाधान करते हैं बह स्वपक्ष का घात करने वाला जाति उत्तर 
रूप भर्थात्‌ (मिथ्या उत्तर) ही है । क्योंकि 'चिद्विवतंत्व रूप--चेतन्य की पर्याय होना" हेतु की साध्य 
के साथ व्याप्ति का खण्डन नही होता है भर्थाब्‌ बुतन्य रूप उपादान कारण से उत्पन्न होने रूप साध्य 





१ अर्सणा: काष्ठसिशेष: । २ युववृद्धादिचतन्यम्‌ । 


() मठाद्र्ति: । 
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शावकिसत निरास ] प्रथम' परिच्छेद [ ३५७ 


वात्‌ । इलि कस्यचित्प्रत्यवस्थिति: स्वपक्षघातिनी 'जातिरेव, चिद्विवर्तत्वस्य” हेतो: 
साध्येन व्याप्तेरखण्डनात्‌ । 'प्रथमपथिकाग्नेरनग्न्युपादानत्वे जलादीनामप्यजलाद “पादान- 
त्वोपपत्ते: पृथिव्यादिभूतचतुष्टयस्य तत्त्वान्तरभावविरोध:' । तथा हि । येषां परस्परमुपा- 
दानोप्रादेयभावस्तेषां न _तत्त्वान्तरत्वम॒” । यथा “क्षितिविवर्तानाम । परस्परमुपादानोपादेय*' 
भावदर्चा पृथिव्यादीनाम! । इत्येकमेव पुदगलतत्त्व पृथिव्यादिविवत्तेमवर्तिष्ठेता | अथरः 
क्षित्यादीनां न परस्परमुपादानोपादेयभाव:, सहकारिभावोपगमात्‌”” | “कथमपावकोपादान: 





की चैतन्य पर्याय होने से” इस हेतु के साथ व्याप्ति सुघटित ही है । 
प्रथमपथिकारिन (वन की अग्नि) को अग्नि के बिना उपादानपना (उत्पन्न होना) स्वीकार 
करोगे तो जलादिकों को भी जलादि उपादान के बिना हो जाने का प्रसंग आ जावेगा । पुन: पृथ्वी आ्रादि 
भूतचतुप्टय के भिन्‍न-भिन्‍न तत्व होने का विरोध हो जावेगा । अर्थात्‌ जिस प्रकार प्रथम बांसों के 
घर्षण, से उत्पन्न हुई अग्नि का उपादान कारण अग्नि जीव नही है तो जल के लिए भी प्रथम उपादान 
कारण जल नही होगा इत्यादि रूप से भूतचतुप्टय के कारण पृथक पृथक रूप से चार सिद्ध न होने से 
चारों तत्व एक हो जायेगे क्योंकि एक कारण से उत्पन्न हुए है। जो-जो एक कारण से उत्पन्न होते हैं 
वे-वे भिन्‍न नही है जसे मिट्टी से उत्पन्न हुए घट, शराब उदंचन श्रादि मिट्टी रूप एक कारण जन्य होनें 
से भिन्न-भिन्‍न तत्त्व नही है तथाहि--जिनमें परस्पर में उपादान उपादेय भाव है उनमें परस्पर में भिन्‍न 
पना नही है ज॑से-मिट्टी की पर्याये, स्थास, कोश, कुशूल, शिवक श्रादि । और परस्पर में पृथ्वी, जल, 
अग्नि वायु में उपादान उपादेय भाव मौजूद है । इस प्रकार से पृथ्वी आदि पर्याये एक ही पुद्गल तत्त्व 
रूप ठहरती है । 
चार्वाक--पृथ्वी आदि भूत चतुष्टय में परस्पर में उपादान उपादेय भाव नहीं है क्योंकि हमनें 
उनमें सहकारी भाव माना है। 
जैन--पहली पथिकअर्नि अग्निरूष उपादान के बिना कंसे सिद्ध हो सकेगी कि जिससे उसी प्रकार 
अचेतन पूर्वक प्रथम चेतन्य की उत्पत्ति का प्रसग होवे ? इसलिए जिस प्रकार त्रथम ही झरणि (वास 


१ मिथ्योत्तर जाति.। २ चतन्योपादानकारणकत्वरूपेणा साध्येन सह । ३ एककारणजन्यत्वात्‌ । यदेककारणजन्म तन्‍्न 
तत्वान्तरम्‌ । यथा मूदुत्पन्नों घटो न मुदोतिरिच्यते । ४ प्रथिव्यप्तेजोवायुरूपम्‌ | ५ स्थासकोशकुशूलशिवकादी ना म्‌ । 
६ जैन: । 








() दूषणं (2) पाद्य चेतन्योपादानकारणक चिद्विव्तेत्वान्मध्यचेतर पविवतंवत्‌ । (3) प्रथमपथिकागनेंयंथा 
नाग्न्युपादानत्व॑ ततश्च॒ कथ व्याप्त्यखडनमित्याह ! (4) पृथिव्यादे: । (5) परस्परमुपादेयभावदच इति था. ।' (6 ) 
पृथिव्यादिभूतजतुष्टय विवर्ता: पर्याया: यस्यथ तत्‌ । दि. प्र. । (7) पृथ्चिब्यादीनां पक्ष: तत्त्वात्तरत्व॑ न भवतीति साध्यों 
घमे!, परस्परमुपादानोपादेयभावत्वात्‌ । येषा परस्परमुपादानोपादेयभावस्तेषां न तत्त्वांतरत्वं, यथा क्षितिवियर्तानए 
घटादीनां । दि. धर. । (8) बसः । (9) चार्बाक: । (!0) भरसिलिमंथादेव । 





३४८ ] अ्रष्टस हत्नी [ कारिका ६-- 


प्रथम: पथिकपावक: प्रसिद्ध द्यतस्तद्ठदचेतनपूर्वक प्रथमचतन्यं प्रसज्येत ? यर्थेब हि. 'प्रथमा- 
विभूं तपावकादेस्तिरोहितपावकान्तरादिपूर्वकत्व” तथा गर्भचेतन्यस्याविभू तस्वभावस्थ तिरो- 
हितचंतन्यपूर्वकत्वमिति किन्न व्यवस्था स्यात्‌ ? 'स्यान्मतं, 'सहकारिमात्रादेव प्रथम- 
पथिकारनेरुपजननोपगमा त्तिरोहि'ताग्न्यन्तरोपादानत्वमसिद्धमिति 'तदसतू, अनुपादानस्य 
कस्यचिदृपजननादर्शनात्‌ । 














श्रादि) के संघर्षण से उत्पन्न हुई अग्नि तिरोहित भिन्‍न पभश्नि पूर्वक होती है। उसी प्रकार से गर्भ में 
चेतन्य का आविर्भाव होने में तिरोहित चेतन्य ही निर्मित्त है ब्रर्थात्‌ चैतन्य रूप उपादान कारण से ही 
गर्भादे में चंतन्य की उत्पत्ति होती है ऐसी ही व्यवस्था क्यो न मानी जावे ? 


मावार्थ -कोई भी जीव किसी भी पर्याय से मर करके अग्निकायिक नाम कर्म के उदय से 
भ्र्नि में जन्म लेता है। इसलिए झाबाल गोपाल मे जो अग्नि वन मे अग्नि श्रादि के सघषंण से उत्पन्न 
होती है उसमें अग्नि से उत्पन्न होना नहीं दिखने पर भी पूर्व पर्याय से च्युत होकर ही जीव अ्रग्निकायिक 
नाम कर्म के उदय से उसमें जन्म लेता है श्रत: प्रत्येक अभ्रग्नि की उत्पत्ति अग्नि रूप उपादान से ही 
सुघटित है। तथैव कोई भी जीव किसी देव आदि पर्याय से मरण को प्राप्त करके मनुष्य तिर्यच आदि 
पर्याय में गर्भ श्रवस्था में झाता है इसलिए चेतन्य उपादान पूर्वक ही चैतन्य की उत्पत्ति माननी चाहिए । 

चार्वाक--बांसों के सघर्षण आदि सहकारी कारण मात्र से ही वन की प्रथम अग्नि होती है ऐसा 
हमने माना है इसलिए तिरोहित हुई भिन्‍न अग्नि रूप उपादान से अग्नि की उत्पत्ति मानना असिद्ध है। 

जेन--यह कहना असत्‌ है। बिना उपादान कारण के सहकारी कारण मात्र से किसी की भी 
उत्पत्ति नही देखी जाती है। 


[ दब्द भोर बिजली आदि उपादान के बिना ही उत्पन्न होते हैं चावक को इस मान्यता पर प्रत्युत्तर 


चार्बक--शब्द बिजली आदि की उत्पत्ति उपादान कारण के बिना ही देखी जाती है श्रतः कोई 
भी दोष नही है । 
जंन- ऐसा नही है । “शब्दादि भी उपादान कारण सहित ही है क्‍योंकि कार्यरूप है घटादि के 
समान” इस अनुमान से उन दब्दादि के भ्रदृश्य पुद्गल द्रव्य रूप उपादान कारण है ही हैं श्रतः इन सभी 
को उपादान कारणता सिद्ध ही है । 


कमल न कर 5 पक पाप पद 2 न क2० ० ० 
१ अरणिमथनकाले । २ चावर्किस्थ ३ ग्रणिमथनमात्रादेव । ४ प्रच्छन्‍्तरूपारणिस्थिताग्यन्तरकारणकत्वम्‌ । ५ जनः। 
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() निद्शनमिदं पराण्भ्युपगमानुसारेशाभिहितं प्रतिपत्तव्य | स्याह्वादिना तु पय'पावकादीना पुद्गल विवर्त त्वेनै कत्यां- 
गीकरणात्‌ परस्परमुपादानोपादेयतावश्य भावात्‌ । दि.प्र. । 


चार्वाकमत निरास ] प्रथम परिच्छेद [३४५६ 


[*शब्दविद्युदादय उपादानमंतरेणोत्पद्यन्ते इति चार्वाकमान्यताया प्रत्युत्तरं ] 

शब्दविद्य दादेस्पादानादर्शनाददोप इति चेन्न, शब्दादि: सोपादान एब, कायेत्वाद 
घटादिवदित्यनुमानात्तस्याहश्योपादानस्यापि' “सोपादानत्वस्य साधनात्‌ । 

[ भृतचतुप्टपचेतनयो भिन्‍नलक्षरणात्वेन पृथक पृथक्‌ तत्त्वमेबेति कथयति जैनाचार्या: ] 

*नन्‍्वस्तु सर्वोग्निरग्न्यन्त रोपादान एवं 'स्वस्य सजातीयोपादानत्वव्यवस्थिते:। चेतनस्य 
तु चेतनान्तरोपादानत्वनियमों न युक्तः, तस्य भूतोपादानत्वघटनात्‌, भूतचेतवयो: "सजातीय- 
त्वात्तत्वान्तरत्वासिद्धरिति चेन्न, तयोभिन्नलक्षगात्वात्तत्त्वान्त रत्वोपपत्ते', 'तोयपावकयो रपि तत' 
एवं परेस्तत्त्वान्तरत्वसाधनात्‌ । तथा हि । तत्त्वान्तरं भूताच्चेतन्य, तद्भिन्‍नलक्षरणात्वान्यथा- 
नुपपत्तेः । न तावदसिद्धों हेतु: क्षित्यादिभूतेम्यो *रूपादिसामान्यलक्षरोम्यः स्वसंवेदनलक्षणस्य 








[ भूत चतुष्टय एवं चेतन का लक्षण भिन्‍न-भिन्‍न होने से ये मिन्‍न तत्त्व हैं इस पर विचार ] 

चार्वक-- तो ठीक है सभीअ्ग्नि भिन्‍नअग्निरूप उपादान कारण से ही होती है अश्रतः उन सभी 
का उपादान सजातीय ही है ऐसी व्यवस्था करनी चाहिए, किन्तु चेतन द्रव्य भिन्‍न चेतन्य रूप उपादान से 
होता है यह नियम ठीक नहीं है | वह चेतन्य तो भूत चतुष्टय के उपादान से उत्पन्त होता है। भूत से 
चेतन्य की उत्पत्ति होने से भूत और चेतन्य में सजातीयपना सिद्ध होता है श्रतः भूत और चंतन्‍्य में 
भिन्‍न तत्त्व की सिद्धि नही होती है । 

जंन--यह ठीक नही है भूत और चेतन्य इन दोनों का भिन्‍न-भिन्‍न लक्षण पाया जाता है इसलिए 
भिन्‍न तत्त्व की सिद्धि होती है। आप चार्वाक ने भी जल और प्ग्नि का भिन्‍न-भिन्‍न लक्षण होने से उन्हें 
शभिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व माना है। तथाहि-- 

“चैतन्य तत्त्व भूत तत्त्व से भिन्‍न है क्योंकि उनके भिन्‍न-भिन्‍न लक्षणों की अन्यथानुपपत्ति पायी 
जाती है” यह 'भिन्‍न लक्षणत्व' हेतु असिद्ध भी नही है। रूप, रस, गंध स्पर्श रूप सामान्य लक्षण वाले 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु रूप चार भूतों से स्वसवेदन रूप चैतन्य का भिन्‍न लक्षण सिद्ध ही है भूत चतु- 
प्टय स्वसवेदन लक्षण वाले नहीं हैं । क्योंकि हम और झाप सभी प्रनेक ज्ञाता जनों के प्रत्यक्ष होते है 


१ भहृश्यमुपादानं पुद्गलखूप यस्य तस्य। २ चार्वाक. । ३ कार्यस्य । ४ भूताच्च॑तन्योत्पत्तियंतस्ततो भूतचैतन्ययो: 
सजातीयत्वम्‌ । ५ भिन्‍नलक्षणत्वात्‌ । ६ चार्वार्के | ७ रूपरसगन्वस्पदवन्त' पुद्गला । 


से >++--मननननमभन3+ ०23 न -निनाननन-नननननननननननननन-न नमन “न ननननक न नमन नमन न >-नननननन-न-नेनकाकनन- नन-म-नकनन नमक नमन - मनन मनन न_न_ “नाना नमन कलम थ- 07%“ क_-+-+40%७०७४७०»+नक»»५-नकनननन--नन-नननननन न» 


(।) प्रतिपक्षबाधितविषयोध्यं हेतुरिति चेन । ब्वाटापन्न: परः बुद्धियुक्त: व्याह्वारादिकार्यदर्शनादित्यत्रापि 
तत्प्रसंगात्‌ । श्रत्र बुद्ध रदृश्यत्वाददोष इति चेत्तत्रापि तत एवं सोः्स्तु विशेषाभावात्‌ । यथाज्ञानं चावकिण ज्ञानस्था- 
स्वसंवेदनतत्त्वोपगमात्‌ । साध्यब्यावुत्ती व्यत्तिरिको दृ्यत इति न मंतव्यं । समनतरमेव ज्ञानस्थ स्वसवेदनस्य समर्थ यिष्य- 
माणत्वात्‌ दि. प्र. । (2) सोपादानत्वसाघनात्‌ इति पा.--दि. प्र.। (3) भूतर्चतन्ययो:--दि. भ्र. । (4) भवतु 
भिन्‍नलक्षणरव॑ तथापि तत्वातरत्वं कुत इृत्याह । 


३६० ] भ्रष्टसहसी [ कारिका ६-- 


चैतन्यस्य तद्भिन्‍नलक्षरात्वसिद्धे: | न हि भूतानि स्वसंवेदनलक्षणानि, भ्रेस्मदाद्यनेक प्रति- 
पतुप्रत्यक्षत्वात्‌र । अत्पुन: स्वसंवेदनलक्षणं तनन 'तथा प्रतीत, यथा ज्ञानम । 'तथा “*च 
भूतानि, तस्मान्न स्वसंवेदनलक्षणानि । अनेकयोगिप्रत्यक्षेण” सुखादिसंवेदनेन” व्यभिचारी 
हेतुरिति न शड्भूनीयम्‌, अस्मदादिग्रहरात्‌' । 


झ्लौर जो स्वसवेदन लक्षण वाला है वह उस प्रकार हम लोगों के प्रत्यक्ष में नहीं आता है जैसे हम लोगों 
का भ्रप्रत्यक्ष ज्ञान और उसी प्रकार भूतचतुष्टय प्रत्यक्ष है इसीलिए स्वसवेदन लक्षण वाले नही हैं । 

शंका --सुखादिसवेदन अस्वसवेदन लक्षण वाले होने पर भी अनेक योगी जनों के प्रत्यक्ष हैं 
इसलिए सुखादि सवेदन से यह हेतु व्यभिचारी है। 

शबाकान--ऐसी शका श्रापकोी नहीं करनी चाहिए क्योकि सुखादि संवेदन-सुखादि का ज्ञान हम 
लोगों के प्रत्यक्ष है । 

भावार्थ--चार्वाक का कहना है कि पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु इन भूत चतुष्टयों से शरीर का 
निर्माण होता है उसी में प्रात्मा बन जाती है शरीर, मन, इन्द्रिय, ज्ञान और आत्मा सव मूतचतुष्टय से 
निर्मित है। चैतन्य नाम का कोई भिन्‍न तत्त्व या द्रव्य नही है जो कि अ्नादि अनन्त काल तक स्थिर 
रहता हो । मतलब शरीर के जन्म के पहले और मरनें के बाद आत्मा नाम की कोई चीज नहीं है । 

इस बात को सिद्ध करने के लिए चार्वाक ने बहुत ही युक्ति प्रत्युक्तियों के द्वारा अपना पक्ष पुष्ट 
किया है । उसका कहना है कि गोमय आदि से बिच्छु , कीचड झादि से कीड़े मकोड़े कंचुये श्रादि उत्पन्न 
होते देखे जाते है । वन में बॉसों के घर्षण से प्रग्नि उत्पन्न होती है उसमें जीवात्मा कहा से आया ? मेघों 
की गड़गड़ाहुट, बिजली श्रादि का उपादान कारण क्या है ? इत्यादि में श्रात्मा रूप उपादान के बिना ही 
श्रात्मा उत्पन्न हो रही है अ्रतः आत्मा भूतों से बनती है एवं भूतचतुष्टय और आरात्मा एक तत्त्व है कितु 
भूत चतुष्टय परस्पर में भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व है । 

इन सभी बातों को सुनकर ज॑नाचार्यों ने बहुत ही भ्रच्छा और वास्तविक समाधान किया है | 
उस्होंने बतलाया है कि बिच्छू, कीट, मेंढक, कंचुये आदि प्राणियों का हरीर यद्यपि गोमय, कीचड आदि 
भूतचतुप्टय से बना हुआ है फिर भी उनकी श्रात्मा अन्यत्र कही से तिर्यंच गति और तिर्यच्रश्नायु आदि 


१ भ्स्मदाहनेकप्रतिपत्तृप्रत्यक्ष न प्रतीतम्‌ । २ अस्मदायप्रत्यक्षम्‌ | ३ अ्रस्मदाद्मनेकप्रतिपत्तप्रत्यक्षारि सन्‍्ति | ४ घुखा- 
दिसंवेदन स्यास्वसवेदनलक्षण त्वेप्यनेकयोगिप्रत्यक्षत्वात्‌ । ५ अस्मदादिभिरत प्रत्यक्ष त्वादित्यथ्थ, । 








(।) अस्मदादिप्रत्यक्षस्वात्‌ । इति वा पाठ:। एकप्रतिपतृप्रत्यक्षेशा स्वसंवेदतेत व्यभिचारनिवृत्यथंमनेकशब्दोपादानं। 
(2) घटादिवत्‌ इति भरविक, पाठ: दि. प्र. । (3) श्रस्मदादिप्रत्यक्षारित व तानि भूतानि तस्मान्न स्वसवेदनलक्षणानि 
इति वा पाठ:-दि. प्र. । (4) तथा च भूतानि च तानीति वा पाठ, दि.प्र.। (5) बसः। 


चार्वाक्रमत निरास ] प्रथम परिच्छेद [ ३६१ 


कर्मों को बॉधकर उपादान रूप से यहाँ उत्पन्न हुई है। श्रात्मा और पुद्गल द्रव्य रूप भूत चतुष्टय 
सर्वथा भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व है। वन में जो श्रर्नि स्वयं लगती है उसमें भी बासों का परस्पर घषंण ग्रादि 
निमित्त है, किन्तु उपादानभूत आत्मा एकेन्द्रियजाति अग्निकायथिक स्थावर आदि नाम कर्म को लेकर 
ग्रग्ति काय में जन्मी है | माता-पिता के रजोवीर्य के संम्मिश्रण से जो जन्म होता है उसे गर्भ जन्म कहते 
हैं। उपपादशय्या से जो जन्म होता है उसे श्रौपप दिक जन्म कहते है । तथा यत्र-तत्न से अपने योग्य 
पुदूगल परमाणुगश्रो के एकन्नित हो जाने पर शरीर की रचना बनकर जो जन्म होता है उसे सम्मुछंन 
जन्म कहते है । 

एकेन्द्रिय से असज्ञीपंचेन्द्रिय तक सभी प्राणियों का जन्म सम्मूछेन जन्म ही है पंचेद्विय तिर्यचों में 
कुछ प्राणी सम्मुछेन जन्म वाले है जंसे मेंढक मत्स्य आदि | णेष सभी गर्भज है जैसे गाय, भैंस, हाथी, 
घोडा श्रादि । मनुष्यों में सभी मनुप्य गर्भज होते है एव जो सम्मूछन मनुप्य होते है वे लव्ध्यपर्याप्तक होते 
है तथा वे हमको शझ्औौर आपको दीखते नही है । देव और नारकियों का जन्म उपपाद जन्म कहलाता है| 
इन तीनों प्रकार के जन्म को धारण करने वाली आत्मा एक स्वतंत्र द्रव्य है कर्मो के निमित्त से जन्म 
मरण रूप ससार में ससरण करना पडता है। कर्मो से मुक्त होने के बाद इस ग्रात्मा में पूर्ण श्रानंद, 
पूर्णज्ञान, श्रनतशक्ति भ्रादि अनंत गुण प्रगट होते हैं । 

जब तक इस जीव को सम्यग्दर्शन प्रकट नही होता है तभी तक यह जीव ' द्रव्य, क्षेत्र काल, भव 
झ्रौर भाव रूप पचपरिवतंन में परिभ्रमण करता रहता है। सम्यर्दर्शन के प्रगट होने के बाद ज्ञान और 
चारित्र की वृद्धि एव पूर्णता से यह जीव पूर्ण शुद्ध हो जाता है अ्रतः आ्रात्मा और भूत चतुष्टय भिन्न-भिन्न 
तत्त्व हैं ऐसा समझना चाहिये | और पृथ्वी, जल, अग्नि एवं वायु ये भूतचतुष्टय पुद्गल की पर्याय होने 
से कथचित्‌ द्रव्यदृष्टि से एक ही तत्त्व है भिन्न-भिन्न नही है। इसलिये विपरीतमान्यता को छोड़कर 
ग्रास्तिकवादी बनना ही उचित है । 


चार्वाक मत के खंडन का सारांश 


चार्वाक कहता है कि-- 

पुरुष के जन्मात्तर से पहले और मरण के पश्चात्‌ भवातर नाम की कोई वस्तु नही है क्योंकि गर्भ 
से लेकर मरण पर्यत ही चेतन्य पाया जाता है श्रतः आकाशपुप्प के समान ससार तत्त्व सिद्ध नही है 
तथैवब मोक्ष तत्व भी सिद्ध नहीं है । 

भूत चतुष्टय से ही चेतन्य उत्पन्न होता है। अचेतन गोमय श्रादि से बिच्छू ग्रादि उत्पन्न होते देखे 
जाते हैं। चैतन्य उपादान के बिना भी चेतन्य का होना सिद्ध ही है जंसे वन की भ्रग्नि श्ररणि आदि के 
निर्मघन से उत्पन्न हो जाती है पुनः आ्रागे-आ्रागे को झग्नि पूर्व अग्नि के उपादान पूर्वक होती है । 


३६२ ] अ्च्टसहुसी [ कारिका ६--- 


तथा शब्द, बिजली झादि भी बिना उपादान के देखे जाते हैं । चैतन्य झौर भूत को भिस्न लक्षण मानकर 
भी झाप भिन्‍न तत्त्व सिद्ध नहीं कर सकते क्योंकि कारणभूत महुआ, गुड़, श्राटा भ्रादि में मद जनन शक्ति 
नही है तथा मदिरा परिणाम में मौजूद है भ्रत: इन दोनों का लक्षण भिन्‍न है फिर भी एक तत्त्व हैं। 

इस कथन पर जैनाचार्य उत्तर देते है कि “प्राणियों में श्रादि का चैतन्य पूर्व के उपादान कारण से 
ही उत्पन्न होता है क्योंकि चैतन्य को पर्याय है मध्य-युवावस्था की चेतन्य पर्याय के समान ”। इस श्रनु- 
मान से पूर्वोत्तर पर्यायों में चेतन्‍्य स्वभाव की उपलब्धि होने से संसार तत्त्व सिद्ध ही है । भ्रपने द्वारा उपाजित 
कर्म के निमित्त से आत्मा को भवातर की प्राप्ति होना इसी का नाम संसार है । 

ग़ोमय भादि झचेतन से बिच्छू का चेतन्य उत्पन्न नही हुआ है कितु उनसे शरीर बना है। तिर्य॑ंच 
गति विशेष नाम कमें के उदय से आाने वाला चैतन्य जीव ही बिच्छ का उपादान माना गया है। भ्रतः 
भूत चतुष्टय से चेतन्य की उत्पत्ति मानना सर्वथा विरुद्ध है क्योंकि इन दोनों का लक्षण भिन्न-भिन्न ही 
है । रूप, रस, गंध, स्पर्श स्वरूप सामान्य लक्षण वाले पृथ्वी, जल, श्रग्नि वायु रूप भूत चतुष्टय है । एव 
चेतन्य का स्वसंवेदन रूप ज्ञान दर्शन लक्षण है, किन्तु झापने जो मदिरा की उत्पादक सामग्री से मदिरा 
में भिश्चनपना कहा है सो भी ठीक नही है क्योंकि महुआ, गुड आदि कारणों में भी मद को उत्पन्न करने 
वाली मांदिरा रूप परिणाम शक्ति विद्यमान है यदि सर्वंथा उनमें मद को उत्पन्न करने की शक्ति न माने 
तो मदिरा बनने पर भी मद जनन शक्ति नही भ्रा सकेगी । 

वन की प्रथम भ्ररिनि को आपने गझ्नग्नि पूर्वक कहा है वह भी सर्वेथा अ्रसत्य है। कोई भी जीव 
किसी भी पर्याय से मरण कर अग्निकायिक नाम कर्म के उदय से भप्रग्नि में जन्म लेता है इसलिये बासादि 
के घषंण से उत्पन्न हुई अग्नि भी अग्नि के उपादान पूर्वक ही है। तथेव शब्द, बिजली आदि के भी प्रद्श्य 
पुदूगल परमाणु उपादान कारण माने गये हैं श्रत: उनमें झपने सजातीय से ही उपादान उपादेय भाव देख 


जाता है । 
22 


शान अस्वसंविदिस नहीं है | प्रथम परिज्द्वेद [ ३६३ 


[ ज्ञानमस्वसविदितमस्तीति मान्यतायां जैनाचार्या: समादधते । ] 
ज्ञानस्थ स्वसंवेदनलक्षरणत्वमसिद्धमिति चेनन, बहिरर्थपरिच्छेदकत्वान्यथानुपपत्त्या' तस्य 

स्वसंवेदनलक्षरात्वसिद्ध : । यो ह्यस्वसवेदनलक्षणा: स न बहिरर्थस्या परिच्छेदको हृष्टो, यथा 
घटादिरिति विपक्षे बाधकप्रमाणसद्भावात्सिद्धा हेतोरन्यथानुपपत्ति:। प्रदीपादिनानेकास्त' 
इति चेनन, तस्य 'जडत्वेन बहिरथंपरिच्छेदकत्वासम्भवात्‌, बहिरथंपरिच्छेदकज्ञानोत्पत्ति- 
कारणत्वात्तु प्रदीपादेबं हिइ्चक्ष॒रादेरिवा परिच्छेदकत्वोपचारात्‌ । न चोपचरितेनार्थपरि- 
च्छेदकेन प्रदीपादिना मुख्यस्यार्थपरिच्छेदकत्वस्थ हेतोव्येभिचारचोदनं विचारचतुरचेतसां 
कतु मुचितमू, अतिप्रसद्भात्‌* । 
ताल [ज्ञान प्रस्वसंविदित है इस मान्यता पर जनाचार्य समाधान करते हैं] 

शंका--ज्ञान का स्वसवेदन लक्षण अ्रसिद्ध है । 

समाधान--नही बाह्मपदार्थों को जानने की शन्यथानुपपत्ति होने से ज्ञान स्वसंवेदन लक्षण वाला 
सिद्ध है क्योकि “जो भ्रस्बसंवेदन लक्षण वाला है वह बाह्मपदार्थों का परिच्छेदक (जानने वाला) नही 
है जैसे घटादि ।” इस प्रकार विपक्ष में बाधक प्रमाण का सद्भाव होने से हेतु की श्रन्यथानुपपत्ति सिद्ध 
ही है। 

पांका--प्रदीप श्रादि बाह्य पदार्थों के प्रकाशक भी है श्र अ्रस्वसंविदित भी हैं। इसलिये प्रदीपादि 
से श्रापका हेतु अनेकातिक है । 

समराधान--नही । प्रदीपादि के जड़पना (अचेतनपना) होने से बाह्य पदार्थों का जानना भझसंभव 
है, किन्तु बाह्यपदार्थों का परिच्छेदक जो ज्ञान है उस ज्ञान की उत्पत्ति में कारण होने से प्रदीपादि को 
बाह्य चक्षु श्रादि इद्वियो के समान ज्ञान कराने वाले है यह उपचार से ही माना है श्नौर “उपचरित रूप 
से श्र्थ का ज्ञान कराने बाले प्रदीपादि से मुख्य रूप से पदार्थों का परिच्छेदकत्व हेतु व्यभिचारी है।” 
विचारशील व्यक्तियो को ऐसा व्यभिचार दोष देना उचित नही है श्रन्यथा अतिप्रसंग हो जावेगा । अर्थात्‌ 
प्रग्ति दहन शक्ति से युक्त है क्योंकि वह अग्नि रूप है । जो दहन शक्ति से युक्त नही होता है वह प्रग्नि 
नही होता है जैसे जलादि। बालक में किये गये झ्ग्नि के उपचार से इस अग्नित्व हेतु में व्यभिचार रूप 


१ ज्ञान स्वसवेदनलक्षण, बहिरथंपरिच्छेदकत्वान्यथानुपपत्ते: । २ स हि बहिरथंप्रकाशकइचास्वसविदितदच । ३ प्रज्ञानरूप- 
त्वेत । ४ भ्रग्निदं हनशक्तियुक्तो, अग्नित्वात्‌। व्यतिरेके जलादि। अश्रश्नोपचरितेत भाणवकार्तिता व्यभिचार- 
प्रसद्भात्‌। 

() रथंपरिब्छेदको इति पा. (2) तहि बहिरथंपरिच्छेदक. प्रदीपादेरिति व्यवहार. कथमित्युक्ते श्राह । (3) यथा 
बहिदचक्षू रादीद्वियस्पोपचारात्‌ प्रकाशकत्व॑ तथाप्रदीपादेरिब--दि. प्र. । (4) हेतोब्येभिचारोत्पादनं क्रियते यदि 
तथदातिप्रसंगों भवति, मुख्यमुपचरित । उपचरितं मुख्य भमवति--दि. प्र.। अ्रग्निदेहनशबितयुकतोअग्नित्वात्‌ व्यतिरेके 


जलवत्‌ इत्यत्रोपचरितेन माणबकाग्निनाव्यभिचारप्रसंगात्‌। माणवके उपचरितस्याग्ने: दाह्रदिकार्याकारित्वे मुख्यस्यारने: 
कार्या कारित्वप्रसंग: । 











३६४ | भ्रष्टसहस्री [ कारिका ६-- 


[ सुख सुखस्य ज्ञानमपि कथचित्‌ पृथक्‌ पृथक एवं | 
स्वरूपमात्रपरिच्छेदनव्यापुते' सुखादिज्ञाने बहिरर्थपरिच्छेदकत्वाभावात्पक्षाव्यापको 
्ेतुरिति चेन्‍्न, 'तस्यापि स्वतो “बहिभूतसुखादिपरिच्छेदकत्वाद्‌बहिरर्थपरिच्छेदकत्व- 
सिद्ध: 'कुम्भादिवेदनस्थापि सर्वथा सस्वबहिभू तार्थपरिच्छेदकत्वानुपपत्ते: 'सदाद्यात्मना 
कुम्भादे: संवेदनादभेदप्रतीते:”, “अ्रन्यथा 'तदसत्त्वप्रसद्भात्‌ू । कथज्चित्स्वबहिभू तत्व॑ तु 
सुखादिसंवेदनात्युखादेरपि प्रतीयत एवं, सुखादितत्संवेदनयो. कारर्ादिभेदादभेदव्यव- 
स्थिते:: । तहिं घटादिज्ञानवत्‌ सुखादिज्ञानस्यापि स्वबहिभू तार्थपरिच्छेदकत्वात्ततोन्यस्य" 








झअतिप्रसंग आता है मतलब बालक को भी अग्निरूप जलाने का कार्य करना चाहिये । 
[सुख और सुख का ज्ञान भी कथचित्‌ पृथक्‌-पृथक ही है इस पर विचार | 
इंका- स्वरूप मात्र के ज्ञान में व्यापार करने वाले सुखादि ज्ञान में बाह्य भ्र्थ को जानने का 
प्रभाव है भ्रतः आपका हेतु पक्ष में झ्रव्यापक है । 
समाधान-- नही ' वे सुखादि ज्ञान भी अपने से बहिभू त सुखादिक के परिच्छेदक (जानने वाले ) 
है भ्रत: वे बाह्य पदार्थ के परिच्छेदक है यह बात सिद्ध है भ्र्थात्‌ यदि कोई कहे कि जिस प्रकार कुभादि 
ज्ञान बाह्य पदार्थों का परिच्छेदक है। उस प्रकार सुखादि ज्ञान बाह्य पदार्थों का परिच्छेदक नही है । 
यह भी ठीक नहीं है कु भादि ज्ञान भी सर्वंथा भझपने से बहिभूत पदार्थों के परिच्छेदक नही है। सत्त्‌ 
(अस्तित्व) झादि के स्वरूप के साथ कु भादि पदार्थ का सवेदन (ज्ञान) से श्रभेद प्रतीत होता है। ग्र्थात्‌ 
जैसे कु भादि पदार्थ सत्‌ रूप है वेसे ही ज्ञान भी सत्‌ रूप है अ्रतः सत की अपेक्षा पदार्थ से ज्ञान सर्वथा 
भिन्न नहीं है। यदि ऐसा नही मानों तो कु भादि सर्वथा असत्‌ रूप हो जावेगे परन्तु ऐसा है नही । श्रतः 





१ सुखादिज्ञानस्यापि स्वश्माद्‌ ज्ञानादुबह्भू त सुखादि तस्य स्वेदक्त्वमिति बहिस्थ॑परिचछेदक/व स्द्विम । २ यथा 
कुम्भादिवेदन बहिरपरिच्छेदक न तथा सुख्यदिसवेदन मित्याद्काणामाह जन बुग्भादति।३ ६४६7२: सन्‌ ज्ञान रत्ति 


सदात्मना । ४ कुम्भादियंथा सन्‌ तथा ज्ञानमपि सत्‌ | श्रतों न संवेदनाउज्ञान सवेधा मिग्न्मू | ५ तरय वुम्भादे, । ६ 
सहेधोदयो हि युखकारश ज्ञानस्य तु ज्ञानावरणापगमादि इति कारणभेद. । ७ स्+स्य विज्ञानस्यासम्मवात | 











() ईप्‌ । (2) योग श्राह। है स्पाह्वादिनु । बहिरथंपरिच्छेदवत्वान्यथानुपपत्तेरिति हेतुस्तव पक्षाव्यापक: कुल: ? 
यत: सुखादिज्ञान स्वरूप जानाति न तु बहिरर्थ इति चेग्न तस्यापि सुखादिशानस्यापि स्वतः ज्ञानस्वरूपात्‌ बहिरगभूत 
सुखदु.खादिपरिज्ञानाइहिरथंपरिच्छेव्क व स्छिघति- दि. 9. । (3) रक'शात | (4) पृथरभ्त । (5) स्वस्मात्‌ । 
(6) ज्ञानादू घटादिपदार्थस्य सत्तवप्रमयत्ववर्तुत्वर्वरूपेरा फेदो नारित । अन्यथा भेदो भव्ति चंत्तदा दत्तयो ज्ञानघटयों, 
प्रश्नत्वमायाति-दि. प्र. । (7) तु नास्ति | दि .प्र.। (8) श्रादिशब्देन स्वरूपभेद:। तथा चोनत-सुखमाल्हादनाकार 
विज्ञान मेयबोधन । शवित कज़ियानुमेया स्याझ्ून. कातासमागमे ॥ इति । सुखादे. कारण वेदनीयब मोदिय' तत्सवेद्नस्य 
कारण ज्ञानावरणक्षयोपशमादे: । भ्रत. सुखादिज्ञानयो. कारणभेदाद्भ दोईरित सत्तादिस्वरूपेशामेद । एवं सति फथचिद्‌ 
भेदाभेदात्मक|जात॑ स्याद्वादिना । दि, प्र. । 


ज्ञान प्रस्वसंविदित नहीं है. ] प्रथम परिच्छैद [ ३६५ 


विज्ञानस्थासम्भवात्कि स्वस्थ संवेदक ज्ञानं स्थादिति चेन्‍्न, तस्येव घटादिसुखाविज्ञानस्य 
स्वरूपसंवेदकस्य 'सत: परसंवेदकत्वोपगमात्‌ स्वसवेदनसिद्धेः, स्वपरव्यवसायात्मकत्वात्‌ 
सर्ववेदनस्य । 





७3० 


सुखादि ज्ञान से सुखादि भी कथचित्‌ अपने से भिन्न ही प्रतीति में आते है क्योंकि सुख आदि और उनका 
संवेदन इन दोनों मे कारण आदि के भेद से भेद पाया ही जाता है श्रर्थात्‌ सुख का कारण सातावेदनीय 
का उदय है और उस सुख के ज्ञान का कारण ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम आदि हैं श्रतएवं कारण के 
भेद से सुख और सुख के वेदन (ज्ञान) में भेद सिद्ध ही है । 

शंका-- तो फिर घटादि के ज्ञान के समान सुखादि का ज्ञान भी अपने से बहिभूत पदार्थों का 
परिच्छेदक हो जाता है। पुनः बाह्य पदार्थ से भिन्न-जों स्वय है उसका स्वय का ज्ञान न होने से ज्ञान 
अपने श्रापका सवेदक (जानने वाला) कंसे होगा ? 


समाधान--ऐसा नही है। वे ही घटादि के ज्ञान और सुखादि के ज्ञान अपने स्वरूप को जानने 
वाले होते हुये ही पर को जानने वाले होते हे ऐसा स्वीकार किया गया है इसीलिये उन ज्ञानों में स्वसवे- 
दनपना सिद्ध है क्‍योंकि सभी ज्ञान स्वपर व्यवसायात्मक ही माने गये हैं । 

भावार्थ--चार्वाक, मीमासक और नंयायिक ये ज्ञान को आत्मा का गुण एवं स्वपर प्रकाशी नही 
मानते है। चार्वाक कहता है कि ज्ञान भूतचतुप्टय का गुण है । 

मीमासक कहता है कि ज्ञान परोक्ष है पर पदार्थों को ही जानता है भात्मा को नही जानता अ्रतः 
अ्रस्वसविदित है। नैयायिक कहता है कि ज्ञान स्वय-स्वय को नही जानता है अन्य ज्ञान के द्वारा ही 
स्‍्वय को जानता है किस्तु जेनाचायं इन सभी का निराकरण करके ज्ञान को स्वपर प्रकाशी सिद्ध करते 
है क्योकि जो स्वय में जड है बह दूसरे को कया जानेगा ? 


इन लोगों का कहना है कि प्रदीप श्रादि कुछ ऐसे साधन है जो कि स्वय को नहीं जानते हैं जड़ 
है फिर भी दूसरे पदार्थों का ज्ञान करा देते है। तब श्राचायं ने इनको समभाया कि भाई ! ये अ्रचेतन 
पदार्थ ज्ञान के साधन है यदि आत्मा का ज्ञान गुण जानने वाला न हो तो ये विचारे किकर्ज्षव्यविमृढू 
सदृश पड़ रहेगे, पत्थर को पदार्थों का प्रकाशन नही करा सकते हैं चेतन आत्मा ही श्पने ज्ञान गुण से 
बाह्य दीपक आदि साधनो के द्वारा पदार्थों को जानती है! यह ज्ञान गुण जब तक झावरण कम से सहित 
है तभी तक इन्द्रिय, मन, प्रदीप, प्रकाश ग्रादि बाह्य पदार्थों की श्रपेक्षा रखता है। जब श्रावरण से 
रहित केवलज्ञान बन जाता है तब स्वय सारे लोकालोक को प्रकाशित कर देता है श्रतः ज्ञान स्व पर 
प्रकाशी है यह बात सिद्ध है| 


2 भवत: । 


३६६ ] प्रषटसहइली [ कारिका ई-- 


[ स्वात्मनि फ्रियाविरोधात्‌ ज्ञान सव॑ं न जानाति अस्थ विचार: क्ियते। | 
'स्वात्मनि क्रियाविरोधान्न स्वरूपसंवेदक ज्ञानमिति चेत्‌ का पुनः क्रिया स्वात्मनि 
विरुध्यते ? न तावद्वात्वथ॑ लक्षणा , “भवनादिक्रियाया: क्षित्यादिष्वभावप्रसड्भात्‌ 
'परिस्पन्दात्मिका क्रिया स्वात्मनि विरुद्ध ति चेत, कः पुनः क्रियाया. स्वात्मा ? क्रियात्मेवेति 
चेत कथ तस्यास्तत्र विरोध: ? स्वरूपस्य विरोधकत्वायोगात्‌ । 'श्रन्यथा सर्वभावानां' स्वरूप- 
विरोधान्तिस्स्वरूपतानु पड्भात्‌ 





[ स्वात्मा में क्रिया का विरोध होने से ज्ञान स्वय को नही जानता है इस पर विचार ] 
शंक्ता--अपने में ही क्रिया का विरोध होने से ज्ञान स्वरूप संवेदक श्रर्थात्‌ अपने को जानने वाला 
नही है । 
समाधान :--यदि आप ऐसा कहते हैं तो यह बताइये कि कौन सी क्रिया अपने में विरुद्ध होती है 
घात्वर्थ लक्षण क्रिया या परिस्पदात्मक किया ?[घात्वर्थ लक्षण क्रिया तो अपने में विरुद्ध नही है अ्रन्यथा 
भू--अस्‌ श्रादि धातु की “होना” आदि क्रिया का पृथ्वी श्रादि मे विरोध होने से उनके अभाव का 


प्रसंग आ जावेगा । अर्थात्‌ “पृथ्वी अ्स्ति पृथ्वी है इस वाक्य मे अस्ति क्रिया का अपने रूप कर्ता मे यदि 
विरोध होगा तो पृथ्वी का अभाव ही हो जावेगा । यदि आप कहे कि परिस्पदात्मक क्रिया का स्वात्मा में 
विरोध है तो पुनः क्रिया का स्वात्मा कौन है ? यदि कहें कि क्रिया की आत्मा (स्वरूप ) ही स्वात्मा है तो 
उस क्रिया का उसमें कैसे विरोध होगा ? क्योंकि स्वरूप श्रपना विरोधी नहीं होता है । यदि स्वरूप भी 
धघपना विरोधी होगा तो पुनः सपूर्ण पदार्थों का अपने-अपने स्वरूप से विरोध हो जाने से सभी पदार्थ 
नि: स्वरूप--स्वरूप रहित हो जावेगे एवं नि: स्वरूप हो जाने से कोई भी पदार्थ सिद्ध नही होगा पुन. 
सर्वशून्य का प्रसंग आ जावेगा । 

दूसरी बात यह है कि विरोध के द्विप्ठपना है श्रर्थात्‌ विरोध दो वस्तुओं में ही होता है एक में 
नहीं इसलिए भी स्वात्मा में क्रिया का विरोध नही हो सकता । यदि आप कहे कि क्रिया जिसमें पाई 
जावे ऐसा क्रियाबान्‌ शआ्रात्मा क्रिया का स्वात्मा है तो फिर क्रियावान्‌ में क्रिया का विरोध कंसे होगा ? 
क्रियावान्‌ द्रव्य में ही तो सभी क़ियाप्रों की प्रतीति होती है भ्रतः झविरोध सिद्ध ही है। यदि श्राप कहें 
कि क्रिया का श्र्थ है करना, बनाना । इन श्रथंवाली क्रियाओ्रो का ही स्वात्मा में विरोध होता है तब तो 
ज्ञान स्वरूप को निप्पन्न करता है ऐसा हम जेनी ठो मानते भी नहीं है जिससे कि विरोध हो सके 
अर्थात्‌ विरोध नही है । 

भावाथं--शकाकार ज्ञान को स्वसंवेदक न मानते हुये ऐसा कहता है कि “स्वात्मनि क्रिया बिरो- 
१ उत्क्षेपणावक्षेपणादिरूपा । २ स्वरूपस्थापि विरोधकत्वे । 


(!) खडगे रवात्मछेदनवत्‌ । (2) धात्वर्थलक्षणा परिस्पदात्मिका वा उत्तत्तिल्स्‍क्षणा वा इति बिकल्प:--दि. प्र. । 
(3) उत्पत्तिलक्षणा शप्तिलक्षणा परिस्पदात्मिकाथ्परिस्पदात्मिका वा--दि. प्र. । (4) अन्यथा । स्थान । (5) ज्ञ।नस्य 
क्षित्यादिविवरंत्वात्‌ । (6) क्षितिभवति तिप्य्तीत्यादि। (7) भा। 


जा्वाक "मत निरास ] ग्रथम परिच्छेद [ ३६७ 


विरोधस्य द्विष्ठत्वाच्च' न क्रियाया: स्त्रात्मनि विरोध: | “क्रियावदात्मा' क्रियाया: स्वात्मेति 
चेल्कथं तत्र विरोध: ? *क्रियावत्येव सर्वस्या' क्रियाया: प्रतीतेरविरोधसिद्ध: | अथ क्रिया, कररां 
निष्पादनं स्वात्मनि विरुद्धमित्यभिमत तहिं न ज्ञानं स्वरूप निष्पादयतीत्युच्यते' येन “विरोध: 
स्थात्‌ । इत्यसिद्धः स्वात्मनि 'क्रियाविरोध:, स्वकारगाविशेषा'प्निष्पद्यमानस्य ज्ञानस्य स्वपर- 
प्रकाशनरूपत्वात्‌प्रदीपस्थ स्वपरोद्द्योतनरूपत्ववत्‌्र । यर्थव हि रूपज्ञानोत्पत्तौ प्रदीप: 
सहका रित्वाच्चक्षुषो रूपस्योद्द्योतक: कथ्यते? तथा स्वरूपज्ञानोत्पत्ती (तस्य सहृका रित्वात्स्व- 
रूपोद्द्योतको पि । ततो ज्ञान स्वपररूपयो: परिच्छेदक 'तत्राज्ञाननिवृत्तिहेतुत्वान्यथानुपपत्ते: । 
_ धात्‌” स्वात्मा में क्रिया का विरोध है। जैनाचार्यों ने तब प्रश्न _ किया कि घात्वर्थलक्षण क्रिया का 
विरोध है या परिस्पंदात्मक क्रिया का ? 
प्रथम पक्ष लेने से पृथ्वी आदि पदार्थों में अस्तित्व आदि क्रियाओं का विरोध हो जाने से उनका 
प्रभाव हो जावेगा । यदि दूसरा पक्ष लेवे तो प्रदन यह होता है कि क्रिया का स्वात्मा कौन है ? उत्तर में 
तीन विकल्प हो सकते है--क़्िया की श्रात्मा (स्वरूप) स्वात्मा, क्रियावान्‌ आत्मा स्वात्मा या करना, 
बनाना आदि अर्थ रूप क्रिया स्वात्मा है ? पहले विकल्‍प में क्रिया का स्वरूप स्वात्मा मानने से स्वात्मा 
में विरोध नही हो सकता है क्‍योंकि किसी भी पदार्थ का अपने स्वरूप से विरोध नहीं होता है । दूसरे पक्ष 
में क्रियावान द्रव्य में ही क्रिया पायी जाती है। दब्य को छोड़कर क्रिया नहीं रह सकती अ्रतः विरोध 
नही है | तीसरे पक्ष में करने, बनाने रूप क्रिया को स्वात्मा में कोई भी नही मानते है तब व्रोध की 
बात ही नही है। साराश यह निकला कि ज्ञान रूप आत्मा में जानने रूप क्रिया का क्रोध न होने से 
सभी ज्ञान स्वसवेदी--अपने को जानने वाले है और पर को भी जानने वाले है। 
श्रतः स्वात्मा में क्रिया का विरोध असिद्ध है। ज्ञानावरण के क्षयोपशमरूप अ्रपने-प्रपनें कारण 
विशेष से उत्पन्न होता हुझा ज्ञान स्वपर प्रकाशक है जसे दीपक स्वपर को उद्योतित करता है। जिस 
प्रकार रूपज्ञान की उत्पत्ति में दीपक सहकारी होने से चक्षु इद्रिय के रूप का प्रकाशक कहा जाता है 
उसी प्रकार दीपक अपने स्वरूप के ज्ञान की उत्पत्ति में भी सहकारी होने से अपने स्वरूप दीपक को भी 
प्रकाशित करता है इसलिये ज्ञान स्वपर का परिच्छेदक है अ्रन्यथा अज्ञान की निवृत्ति हो नहीं सकती है 


१ क्रियास्यास्तीति क्रियावान्‌ू । स चासी आत्मा च क्रियावदात्मा । २ द्रव्ये । ३ जेने: | ४ झ्रपि तु न । ५ प्रावरणक्षयो- 
पशमादिविशेषात्‌ । ६ तस्य ज्ञानस्य सहकारित्वात्‌ । ७ स्वपररूपयो: । ८ स्वपररूपप रिच्छेदक त्वाभावे । 





(।) शीतोष्णयोरिव (2) एकस्थत्वात्‌ । (3) क्रियावत. पदार्थस्थ स्वरूप स्वशब्दस्य स्वकीयार्थत्वात्‌ । (4) स्वस्थ 
ज्ञानस्य स्वरूपे | (5) काकु:। (6) ज्ञान स्वरूपं नि*्पादयतीति नोच्यते कुतः । (7 ) क्षयोपशमलक्षण । 
(8) तेलादिस्वकाररानिष्पाद्यमानस्य । (9) प्रदीपस्यथ परप्रकादनत्वमेव न स्वरूपप्रकाशकत्वं श्रेन हृष्टात: स्थादि- 


त्याशंकायामाह । (0) तथा प्रदीप; घट विशिष्टज्ञानोत्पत्तो तस्य ज्ञानस्य सहकारित्वात्‌ स्वरूपस्थ घटविश्विष्टज्ञान- 
स्पोद्योत्तको भवति-दि. प्र, | 


इ्ष्ू्८ ] अष्टस हस्री [ कारिका ६--- 
[ भूतचेतन्ययोलंक्षणं पृथक्‌ पृथगेव ] 

इत्यविरुद्ध पश्याम: स्वसंवेदनमन्तस्तत्त्वस्य' लक्षणा 'भूतासम्भवीति भिन्‍नलक्षणत्वं 

'तयो: सिद्धबत्येत । तच्च सिध्यत्तत्त्वान्तरत्व॑ साधयति, 'तन्चाउसजातीयत्वम॒र । ध्तदप्यु- 

पादानोपादेवभावाभाव', तयोस्त ्प्रयोजकत्वात्‌्*र । तदेव॑ “भूतचेतन्ययोनस्त्यु- 

पादानोपादेयभावो, विभिन्नलक्षगात्वात्‌ । “इति व्यापकविरुद्ध व्याप्तोपलब्धि:',, उपा- 

दानोपादेय भावव्यापकस्य सजातीयत्वविशेषस्य विरूद्धेन तत्त्वान्तरभावेन “'व्याप्ताडिन्न- 


क्योंकि स्वपर के ज्ञान करने में अ्ज्ञान निवृत्ति रूप हेतु को पअ्रन्यथानुपपतन्ति है । 





| भूत और चेतन्य का लक्षण प्ृथक-पृथक ही है। | 

इस प्रकार से रवसवेदन अतस्तत्त्व (चेतन्य) का लक्षण है जो कि प्रृथ्वी ग्रादि भूतों में असभवी 
है | श्रत: भूतचतुष्टय और चेतन्य का भिन्‍न २ लक्षण सिद्ध ही होता है। इसमे हमे किसी भी प्रकार का 
विरोध नही दीखता है और वह भिन्‍न लक्षण सिद्ध होता हुआ दोनो को भिन्‍्न-भिन्‍न तत्त्व ही सिद्ध 
करता है | वह भिन्‍न तत्त्व ही भूत और चेतन्य में असजातीयपने को सिद्ध कर देता है। असजातीयत्व 
हेतु भी उन दोनों में उपादान उपादेय भाव के अभाव को सिद्ध करता है अत उन दोनों भूल ओर 
चतन्य मे अथवा उपादान-उपादेय भाव में वह सजातीयत्व' ही प्रयोजक है। इस प्रकार “भूत और 
चैतन्य में उपादान उपादेय भाव नही है क्योंकि वे विभिन्‍न लक्षण वाले है ।” इसलिये व्यापक रो विरुद्ध 
व्याप्त की उपलब्धि हो रही है श्रर्थात्‌ उपादान उपादेयभाव व्याप्य है, सजातीयपना व्यापक 
है, उस सजातीय से विरुद्ध जो भिन्‍त-भिन्‍न तत्त्व है उससे “विभिन्‍न लक्षणत्त्र” हेतु व्याप्त है ऐसे हेतु 
की उपलब्धि हो रही है अत. विभिन्‍न लक्षणन्व हेतु व्यापक विरुद्ध व्याप्ंतोपलब्धि नाम से कहा जाता है । 
उसी को स्वयं झागे कहते है-- 


१ चतनस्थ । २ भूतचतन्ययों: । हे तत्त्वान्तरत्व च भुतचतन्यथोरसजातीयत्व साधयति । ४ असजातीयत्वभपि । 
५ साधयतीति संबध । ६ भृतचैतन्ययोरुपादानोपादेययोर्वा | ७ तत्‌ सजानीयत्व प्रयोजक ययोरिति बस । ८ उपादानो- 
पादेयभावस्य व्याप्यस्य व्यापक यत्सजातीयत्व ततो विरुद्ध तन्वान्तरत्व तेन व्याप्त विभिन्‍नलक्षशत्व तस्योपलब्धि ॥ 
६ विभिन्‍तलक्षगात्वादित्यय हेतुर्व्यापकविरुद्धव्याप्तोपलब्धि: कथ्यते । तदेबाग्र दर्शयति । १० व्याप्या इति पाठास्तरम्‌ । 














+>--+++++४>+_++3+---+ ने नल ० हे जनवनननन-++- वन नि लक नव“. पजनक लकन-नकलण, 


६।) पूर्विव्यादिषु । (2) तत भूनचेततयोमिल्नलक्षणत्वं सिद्धबन्ति.पाद्ममान तत्त्वातरत्व साधयति। तत्‌ तत्त्वातरत्व 
विजातीयत्व साघयति । तत्‌ विजातीयत्व उपादानोपादेयाभाव साधयति। तयोभू तचेतनयोः तस्थोपादानोपादेयत्वा- 
भावस्थ सावकत्वातू--दि. प्र. । (3) तत्सजातीयत्व प्रयोजक तयोरूपादानोपादेययोस्ते तथोक्‍ते तयोर्भावस्‍तस्मात्‌ । 
(4) चेततयो: इति पा --दि. प्र. | भूतचेतनो पक्ष” उपादानोपादेयभावों भवत इति साध्यों धर्म भिन्‍्नलक्षणात्वात--- 
दि. प्र । (5) भाव्रोउतिमिन्त--इति पा. (6) निवर्तमान सजातीयत्व॑ं उपादानोपादेयत्वनिवर्तेकसिति वो भिन्‍न- 
लक्षण॒त्व तम्निवतंयतीत्यनेन विरुद्धधते इत्याशक्य विरोध परिहरति । (7) साध्यस्य व्यापक । व्यापकविरुद्धेन तत्त्वातर 
भावेन व्याप्तात्‌ू भिन्‍नलक्षणत्वात्‌ भुतचेतन्ययोरूपादानोपादेयभावाभाव उपलक्यते--दि प्र. । (8) व्याप्य | ता। 
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लक्षणगत्वात्पतिषेध्याभावसाधनात' । 'नह्यत्र सजातीयत्वविशेषस्योपादानोपादेयभाव-* 
व्यापकत्वमसिद्ध,, विजातीयत्वाभिमतयों: पय:पावकयो: सत्त्वादिना सजातीययोरपि 
'तदतुपगभात्‌ 'कयश्विद्विजातीययोरपि *मृत्पिण्डघटाकारयो:'. पाथिवत्वादिना विशिष्ट- 
सामान्येन सजातीययोरुपादानोपादेयभाव सिद्ध : । 'क्थं तहि” सजातीयत्वविशेषस्य तत्तवान्तर- 
भविन विरोध इति चेत्ततत्वान्तरभूवयोस्तदनुपलम्भात्‌, 'पूर्वाकारापरित्यागा5जहुद् त्तो- 
('त्तराकारान्वय प्रत्यय विषयस्योप[दानत्वप्रतीते:', परित्यक्तपूर्वाकारेण द्रव्येगात्मसात्किय- 
मागोत्त राका रस्पोपादेयत्वनिर्ज्ञानादन्‍्यथा /ति प्रसद्भात्‌'' । 


उपादान उपादेय भाव व्यापक है, वह सजातीय विशेष है। उसके विरुद्ध भिन्‍न २ तत्त्व रूप से 
व्याप्त होने से यह “विभिन्‍न लक्षणत्व” हेतु प्रतिषंध्य (चंतन्‍्य) के अभाव को सिद्ध करता है। यहां 
सजातीयत्व विशेष में उपादान-उपादेय भाव का व्यापकपना असिद्ध भी नही है क्योकि व्जातीय रूप 
से स्वीकूतल जल और अग्नि में सत्त्वादि सामान्य धर्मों से सजातीयपना होने पर भी उपादान-उपादेय 


रूप व्यापकपना आपने नही माना है और जो कथचित्‌ विजातोय भो है ऐसे मुत्पिड क्लौर घट के झाकार 
में अर्थात मत्पिड द्रव्य है और घट का आकार पर्याय है इस प्रकार द्रव्य और पर्याय की श्रपेक्षा से 


व्जातीय होने पर भी पाथित आदि से विशिष्ट सामान्य धर्म को श्रपेक्षा से सजातीय भी हैं 
इस मृत्पिड और घट आकार में उपादान-उपादेय भाव सिद्ध है। 
चार्बाक--पुन. सजातीय विशेष में तत्त्वातर भाव से विरोध क्‍यों है ! 


जैन- विरोध इसलिए है क्योकि भिन्‍न २ तत्त्व में वह उपादान उपादेय भाव नही पाया जाता है। 
[उपादान का लक्षण ] 
पूर्वाकार का परित्याग रूप व्यय और उत्तराकार का उत्पाद इन दोनों में श्रजहद्वृत्त (अपने मूल 
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१ प्रतिषेष्यध्य चेततस्थाभावसाधनात्‌ । २ नन्वेव तन्वादेघ॑टाध्याकारस्यथ चोपादानोवादेयमावः स्थातू, पार्थिवत्वादि- 
विशिष्टसापमान्थस-द्भावाविशेषादिति न शद्भूनीयं, व्यापकस्य सजातीयत्वस्योपादानोपादेयाख्यव्याप्याभावेधि व्यवस्थाना- 
विरोबातु “व्यापक तदतन्निष्ठ व्याप्य तन्नतिष्ठमेव च” इत्यादिववनादित्याशयगर्भेमाहू महीत्रि। 'भिन्‍ललक्षणत्वा हेतो। 
३ सज।ती पत्वस्थ उयादानोपादेयभावव्यापकत्वानुपगमात्‌ । ४ मृत्वधघटत्वप्रकारेण । ४ द्रव्यपर्याबयों, । ६ चार्वाक्र. । 
७ तहिं कुत्र सजातीपत्व वतेते इत्याशदूबच ग्रन्तगू ढसजातीयत्वनिमित्तकमुपादानो पादेयभावमाह. श्राचाये: । 
८ जैन: । ६ परित्यागों व्यय. पूर्वाक्ारपरि--इति पाठान्तरम्‌ । १० उत्पादरूपेणा । ११ पअन्वयः धनुवतेंनम्‌ । 
१२ प्रत्ययों ज्ञानस | १३ पथ्र:पावकथों रप्यूपादानोपादेयभावों मास्तु ततः । १४ उक्तेप्रकारस्पोपादानोपादेयत्वप्रतीत्यभावे ॥ 
१५ (सेचकादिषु चित्रज्ञानाभावप्रसड्भ-त) । मा 
(।) सजातीयमात्र व्यापक (2) उपादानोपादेबभावसाधन प्रति। ता। (3) सत्वेत, प्रमेयत्वेन, वस्तुस्वेन 
इत्यादिना लक्ष गैन सजातीययोरपि तथापि विजातीयत्वेन अंगीकृतयों. जलानलयों उपादानोपादेयभावदचार्वाकर्नागी- 
क्रियते । तथा5म्माभिभू तचेतसयोंरुपादानोपादेयभावों सागीक्रियते । दि. प्र. (4) मृद्घटाकारयों इति पा, (5) पय:« 
वावकयों: सत्त्वादिता सजातीयत्वमापादित तहि विरोध: कथ स्थादित्याशकायामग्रे प्रत्युत्तचति । (6) बसः। 
(7) द्रव्पस्थ । (8) पथ पावकयों रूपरुतादानोपरदियत्वप्रसगात्‌ । 


३७० | भ्रष्टसहस्री [ कारिका ६--- 


[ भिन्‍नलक्षणत्वहेतुरभिस्तभिन्ततत्त्वेन कथ व्याप्तभिति प्रदने सति समाधान ] 

कथं तत्त्वान्तरभावेन भिन्‍नलक्षगात्त्वं व्याप्तमिति चेत 'तदभावेनुपपद्यमानत्वात्‌' । 
'किण्वादिसदिरादिपरिणामयो रतत्त्वान्तरभावेषि भिन्‍नलक्षणात्वस्थ” दर्शतात्तस्य' तेना- 
व्याप्तिरिति चेतन, 'तयोभिन्नलक्षग्त्वासिद्ध ., किप्वादेरपि मदजननशक्तिसदभावान्मदिरा- 
दिपरिणामवरत्‌ । सबंथा मदजननशक्तिविकलत्वे हि किण्वादेम॑दिरादिपरिगामदल्यायामपि 
तद्व कल्यप्रस ज्भर: । 'नन्‍्वेवं॑ भूतान्तस्तत्वयोरपि भिन्‍ननक्षत्वं मा भूतू, कायाकारपरिशत- 
भूतविशेषावस्थात. प्रागपि क्षित्यादिभूताना चेतन्यशक्तिसद्भावादन्यथा 'तदबस्थायामपि 
चतन्योद्भूतिविरोधादिति न :प्रत्यवस्थेयं, चेतनस्यानादनन्तत्वप्रसिद्धे रात्मबादिनामिष्टप्रति- 


स्वभाव को न छोडकर ) होता हुआ अन्वयरूप से ज्ञान का विपयभूत पदार्थ हे वही उपादान है। क्योंकि 
पूर्वाकार को जिसने छोड दिया है ऐसे द्रव्य के द्वारा आत्मसात्‌ (ग्रहण) किया गया जो उत्तराकार है उसे 
ही उपादेय स्वीकार किया गया है । यदि ऐसा न माने तो अतिप्रसग दोष आजावेगा । 

[ भिन्‍त लक्षण॒त्व हेतु भिन्‍न-भिन्‍नत तत्त्व से व्याप्त है यह बात कीसे बनेगी ? इसका समाधान । ] 





हंका- भिन्‍न तत्त्व के साथ भिन्‍न लक्षण की व्याप्ति कंसे है ” 

ससाधान--भिन्‍न तत्त्व के अभाव में भिन्‍न लक्षण भी नहीं पाया जाता है । 

धावकि- किण्वादि (मदिरा के लिये कारण भूत गुड, आटा, महुआ झादि ) श्रौर समदिरा परिणाम इन' 
दोनो में भिन्‍न तत्त्व का अभाव होने पर भी भिन्न लक्षणपना देखा जाता है झ्रर्थात्‌ कारणभूत गुड महुआ 
ग्यादि में स्‍्कतत्र रूप से मद को उत्पन्त करने की शक्ति नही है और मदिरा परिणाम में मदजनक शक्ति 
विद्यमान है श्रत: दोनो का लक्षण भिन्‍न २ पाया जाता है। इसलिये भिन्‍न लक्षणत्व हेतु की भिन्‍न तत्त्व 
के साथ शअ्रव्याप्ति है । 

ज्ञन--ऐसा नही कह सकते । किण्वादि और मदिरा में भिन्‍न लक्षण की श्रसिद्धि है। किण्वादिक 
(गुड़, महुझआ, झाटा) में भी मद को उत्पन्न करने की शक्ति का सदुभाव है, मदिरा आदि रूप से परिणत 
द्रव्य के समान । क्योकि सर्वथा मद को उत्पन्न करने की शक्ति से रहित होने पर आटा, गुड़, महुझआ 
आदि पदार्थ मदिरा रूप से परिणत श्रवस्था में भी मद को उत्पन्न करने की शक्ति से रहित हो जावेगे । 

चार्बाक-- पुन' इस प्रकार से भूत और अतरतत्त्व (चैतन्य) में भी भिन्न-लक्षण न होवे क्योकि 
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१ तत्त्वान्तरभावाभात्रे । २ भिन्‍नलक्षणत्वस्थ | ३ चार्वाक:। किप्वादि, कारणहृपपिष्टगुडबातक्यादि । ४ मदशक्त्य- 
जनकत्वस्य मदशक्विजनकत्वस्थ क्ञ | ५ (भिन्‍नलक्षणत्वस्थ तत्त्वान्तरभावेन सह)। ६ किण्यादिभदिरादिपरिशामयो: । 
७ (किण्वादेमंदजननशवितस:द्भावप्रकारेश । ८ (अन्तस्तत्त्व हि बित्‌) 
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() प्रस्यथा चेतन्यणक्त्यमद्भावे कायाकारपरिणत भूतविशेषावस्थामपि चैतन्योत्पत्तिविरुद्धयते इत्युक्तवर्त चार्वाक 


प्रत्याह जेन.। इय प्रतिकूलता न किंतु श्रस्मदभीष्ट्सिद्धि, करमादात्मवादिनामभीष्टस्थापनात्‌। दि, प्र, | (2) न 
पूर्वपक्षीकरणीय । (3) ता। 
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ष्ठातात्‌ । न चेव॑ चेतन्यं मूतवित्रत्त:, '्षित्यादितत्त्वस्थापि ःतहिवत्तेत्वप्रसज्भातू, अनाथ- 
'नन्‍तत्वाविज्येयात्‌ । ततो भिन्नलक्षणत्वं तत्त्वान्तरलेन व्याप्त भूतचेतन्धयोस्तत्त्वान्तरत्वं 
साधयत्येव । इति '*चैतन्यपरिग्गामोपादान' एवाद्यचैतन्यपरिगाम: (प्रागिगिनामन्त्यचैतन्योपा- 
देयश्च' जन्मान्तराद्यचेतन्यपरिण्गामः सिद्ध. । 


दरीराकार से परिणत भूत विशेषावस्था से पहले भी पृथ्वी, जल आदि भूतों में चंतन्य शक्ति का सदुभाव 
है | अन्यथा शरीराकार परिणत अवस्था में भी चैतन्य की उत्पत्ति का विरोध हो जावंगा। 

ज॑न- इस प्रकार नहीं कहना चाहिये क्योकि चेतन्य के अनादि अनतपना सिद्ध है और सभी 
आत्मवादियों को यह बात इषप्ट है ओर इस प्रकार चेतन्यतत्त्व, भूतचतुष्टय की पर्याय नही है अन्यथा 
पृथ्वी आदि तत्त्व को भी चैतन्य की पर्याय का प्रसग आ जावेगा क्‍योंकि दोनो में ही अनादि अनतपना 
समान है । इसी लिये “भिन्‍न लक्षण" हेतु भिन्‍न तत्त्व से व्याप्त है और वह भूतचतुष्टय और चैतन्य 
को भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व सिद्ध ही करता है। इस प्रकार प्राणियो का आद्य चैतन्य परिणाम ही पूर्व चेतन्य 
परिणाम (जन्म) के उपादान पूर्वक है ओर अन्त्य चेतन्य उपारंय है तथा अगले जन्म में जन्म के लिये 
मरण के वाद का चंतन्य ही उपादान रूप है उसे ही आद्य चेतन्‍्य परिणाम कहते है यह्‌ बात सिद्ध हुई । 

भावाथं--चार्वाक चेतन्‍्य झौर भूत चतुप्टय को एक तत्त्व सिद्ध करने में लगा हुआ है। उसका 
कहना है कि भले ही जीव और भूत का लक्षण भिन्‍न-भिन्‍न हो फिर भी दोनों एक तत्त्व है । जैसे गुड़, 
महुझ्ना, आटा आदि मदिरा के लिये साधनभूत पदार्थ है। इनमे मादक शक्ति नही है श्लौर सभी के सम्मि- 
श्रण से इन्ही का मदिरा रूप परिणमन होकर इनमें मादकता आ जाती है श्लौर पीने वालो को वह उन्मत्त 
बना देती है। प्रथक्‌ू-प्रथक गुड महुआ या आटे की रोटी खाने वालो में ऐसा विकार या नशा नही होता 
है । अतः ये महुआ ग्रादि पदार्थों का लक्षण भिन्‍न है और मदिरा का लक्षण भिन्‍न है फिर भी दोनों एक 
तत्त्व है बसे ही यद्यपि आत्मा का लक्षण जानना देखना है और भूत चतुप्टय का लक्षण स्पर्श, रस, गध, 
वर्ण रूप है फिर भी लक्षण भेद से ये दोनों पृथक्‌ न होकर एक ही है । 

इस पर झाचाये ने अच्छी तरह समझाया है कि भाई ! गुड़, महुआ, आटा झआादि जड रूप अ्रचेतन 
पुद्गल द्रव्य की पर्याय है और इनमें मदिरा बनने के पहले भी शक्ति रूप से मादकता विद्यमान है तभी 


न्जजतनन अऑिजन ओओ ना हअन--+-+८ न » «»* न विना-2>>लणमण-+आ 





१ उभयत्रापि । २ पर्वचेन्‍्यमुपादान म्‌ । ३ प्रन्त्यचवन्यस्थोपादेयों भविष्यज्जन्मादचेतन्यपरिणाम. । 











(।) प्रन्यथा । (2) न्वनादित्वाविशेषे८पि चेततन्य भूलविवर्त: गक्तित्वात्‌ ननु क्षित्यादिस्तद्विवर्त: शक्तिमत्त्वात्‌ । 
मदजननविवर्तो न तु मदिरादिस्तद्विवतं, तत. क्षित्यादितत्वस्य तत्प्सगों न र्यादिति नाशकनीय । अश्रश्मिप्रायविशेषात्‌ । 
झय॑ ह्यभिप्रायवि्वेष: प्राकृप्रपचेन निरारेक समरथितेन स्वसवेदनाख्यभिन्नलक्षणत्वेन तत्त्वातरत्व चेतन्यस्य व्यवस्थापितं । 
तथापि तसस्‍य क्षिव्यादिविवतंत्वे क्षित्यादेरपि चेतन्यविवतंत्वप्रसग. स्थात्‌ । न चैव मदजननशक्तेमंदिरादिविवतंत्वे मदिरा- 
देस्तद्विवतस्वप्रसंग:स्यात्तस्पामिन्नलक्षणत्वेन तत्त्वातरत्वासिद्ध रिति--दि. श्र. । (3) बस. । (4) ता। कार्य॑भूततः 
(5) एवं प्राक्तनचैतन्यस्योत्तरचेतन्य प्रत्युपादानभावेअप कथ ससार, इत्याहू । 


३७२ ] भ्रष्टसहल्ो [ कारिका ६--- 


संम्मिश्रण होने से मादकता आ जाती है अन्यथा यदि इनमें शक्ति ही नहीं होती तो मिलने पर भी वह 
कहां से प्रकट होती । 

जैनाचार्य तो दूध में घी को शक्ति रूप से एवं आत्मा में परमात्मा को शक्ति रूप से मानते हैं । 
देखो ! जन्म लेते ही बालक में बेरिस्टर, डाक्टर, इजीनियर, मास्टर आदि की शक्ति विद्यमान है इसी लिये 
बड़ा होने पर निमित्त मिलने से वैसा बन जाता है| अतः झ्राटा, महुआ भ्रादि मदिरा से भिन्‍न तत्त्व नहीं 
हैं वे सभी श्रचेतन रूप ही है, किन्तु आत्मा सर्वधा ही इन भूत चतुष्टयों से विलक्षण ज्ञान दर्शन स्वरूप 
चेतन है। श्राइचर्य इस बात का है कि यह चार्वाक भूत चतुष्टय में चारो को परस्पर में भिन्‍न-भिन्‍न 
मानता है और आत्मा एवं भूत चतुष्टय को एक सजातीय द्रव्य मानता है जबकि ये चारो ही भूतचतुष्टय 
पुद्गल की अपेक्षा सजातीय एक द्रव्य है एव आत्मा इनसे भिन्‍न विलक्षण द्रव्य है। यह गझ्रात्मा श्रनादि 
झनत है शोर मरण के बाद शआगे गर्भावस्‍था में आने के लिए उपादान भूत है | ज॑से कि जवानी भ्रवस्था के 
चैतन्य में बाल्यावस्था का चैतन्य उपादान रूप है ऐसा समभना चाहिये। 


छा 


चार्वाक मत निरास ] प्रथम परिच्छेद [ ३७३ 


चार्वाक, मीमांसक ओर नेयायिक ज्ञान को स्वसंविदित नहीं 
मानते हैं उनके खंडन का सारांश 


अ्रस्वसंविदित ज्ञानवादी कहता है कि “ज्ञान स्वसविदित नही है फिर भी बाह्य पदार्थों का प्रका- 
शक है जैसे कि दीपक आदि अस्वसविदित होकर भी बाह्य पदार्थ के प्रकाशक देखे जाते है । 


जनाचार्य कहते है कि प्रदीप श्रादि तो अ्रचेतन है श्रत. बाह्य पदार्थ को जानने वाले नहीं है मात्र 
ज्ञान की उत्पत्ति में कारण है, किन्तु ज्ञान तो बाह्य पदार्थों को जानने वाला भी है श्रौर स्वसवेदन लक्षण 
वाला है। सुखादि ज्ञान भी अ्रपने से बहिभू त सुखादि के जानने वाले है कथचित्‌ वे भी बाह्य ही है । 


सुखादि सातावेदनीय के उदय से हुए है एवं ज्ञान ज्ञानावरण के क्षयोपशम से हुआ है श्रतः सुख 
झोौर सुख का ज्ञान कथचित्‌ भिन्‍न ही है। एवं सभी ज्ञान स्वपर परिच्छेदक माने गये है । 


कोई कहे कि “स्वात्मनि क्रियाविरोधात्‌” नियम से ज्ञान स्व को कंसे जानेगा ? इस पर श्राचार्य 
प्रइन करते है कि स्वात्मा में धात्वर्थ लक्षण क्रिया का विरोध है या परिस्पदात्मक किया का ? प्रथम पक्ष 
तो ठीक नही है कारण कि “पृथ्वी अस्ति” इत्यादि रूप से अ्रस्तित्व आदि क्रिया का विरोध हो जाने से 
सभी का अ्रस्तित्व ही समाप्त हो जावेगा । 


यदि दूसरा पक्ष लेवे तो क्रिया का स्वात्मा कौन है ? क्रिया का स्वरूप या क्रियावान्‌ आत्मा श्रर्थात्‌ 
करना, बनाना आदि श्रर्थ रूप क्रिया ? यदि क्रिया का स्वरूप कहे तो अपने रवरूप का कोई विरोधी 
नही है । दूसरे पक्ष में भी क्रियावान द्रव्य में ही क्रिया पाई जाती है। तीसरे पक्ष में करने, बनाने रूप 
क्रिया स्वात्मा में कोई भी मानते ही नही है। श्रत: ज्ञान रूप क्रिया का स्वात्मा में विरोध न होने से 
सभी ज्ञान स्वसंवेदी है यह बात सिद्ध हो जाती है । 


ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम विशेष से ज्ञान स्वपर प्रकाशक है प्रदीपादि के समान। तथा इस 
शान लक्षण से ही श्रात्म तत्त्व की सिद्धि हो जाने से ससार और मोक्ष एवं उनके कारण भी सिद्ध ही हो 


जाते हैं । 


३७४ ] पझ्रष्टसहस्री [ कारिका ६०७ 


पूर्व भवपरित्यागेन भवान्तरपरिग्रह एव च संसार:। इति प्रसिद्ध न' प्रमाणेन संसारतत्त्वं 
न “बाध्यते, 'नानुमानेन, नाप्यागमेन, तरय तत्प्रतिपादकतया “श्र्‌ ते: “संसारिणस्त्रस- 
स्थावरा:' इति बचनात्‌ । 


[ ससारस्य कारणमभूततत्त्वाना विचार: ] 


तथा संसारोपायतत्त्वमपिः न प्रसिद्ध न बाध्यते, प्रत्यक्षस्य तदबाधकत्वात्‌ । निहेंतुकः 
संसारोउना द्यनन्तत्वादाकादशवदित्यनमानेन' तदबाध्यते इति चैन्न, पर्यायार्थादेशा त्ससार- 
स्पानायनन्तत्वासिद्ध ', दष्टान्तस्यापि “साध्यसाधनविकलत्वाद, द्रव्याथदिश्ञात्त 'तस्य तथा- 
साधने सिद्धसाध्यतानपक्ते. । सुखदु.खादि“भावविवत्तिन लक्षगास्य" संसारस्य “ द्रव्यक्षेत्र- 


पूर्वभव का परित्याग करके भवातर को ग्रहण करना ही ससार हे । इस प्रकार प्रसिद्ध प्रत्यक्ष 
प्रमाण से ससार तत्त्व बाधित नही होता है तथा उपयुक्त कथन को सिद्धि से अनुमान के द्वारा भी 
ससार तत्त्व बाधित नही है और न झ्रामम से ही बाधित है क्योकि आगम तो “ससारिणरत्रसस्थावरा:'' 
इस प्रतिपादक रूप सूत्र से प्रसिद्ध ही है । 

| ससार के कारणभूत तत्त्वों का विचार | 

तथा संसार के कारण भूत तत्त्व भी प्रसिद्ध प्रमाण से बाधित नही है क्‍योंकि प्रत्यक्ष प्रमाण उन 
कारणों को सिद्ध करने मे अबाधित रूप से पाया जाता है। 

शका-- ससार निहेतुक है क्योंकि वह्‌ श्रनादि अनत है जैसे ग्राकाश ।” इस अनुमान से ससार 
के कारण बाधित है | 

समाधान-- ऐसा नही कह सकते क्योकि पर्यायाथिक नय की अपेक्षा से ससार की अनादि अनतता 
असिद्ध है। और 'झ्राकाशवत्‌ यह दुृष्टात भी साध्य साधन विकल है। यदि आप द्रव्याथिक नय की 
अ्रपेक्षा से कहे तो ससार ग्रनादि अ्नत ही है। झ्त: सिद्ध साध्यता का प्रसंग ग्राता है और सुख 
दु.खादि भाव रूप परिणमन लक्षण वाला ससार द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव और भव रूप पाच भेद विशेषों 
से सहेतुक ही प्रतीति मे श्रा रहा हे । अ्रत: ससार को अहेतुक सिद्ध करने वाला आ्रापका अनुमान निर्दोष 
नही है इसलिये ससार के कारण तत्त्वों का बाधक कोई भी श्रनुमान नहीं है तथा श्रागम भी 





१ प्रत्यक्षेणा । २ अनुपलब्धरिति पुृ्वकितचार्वाकानुमानेन । ३े उपायः, कारणम्‌ । ४ पर्यायाथिकनयापेक्षपा । ५ सस्तारस्य । 
६ नित्यत्वेन | ७ भाव: परिणाम: । ८ सुखदु.खादय एवं भावाः परिण्यामास्तेषा विवर्तनं तदेव लक्षण यस्य । 


3८3०, ७3--+33»-3«-33+--.43७3.-..++ननका-५-५“++>वन-+नननकान--३ 43५3७. 3>५५न्‍नजअभ++«»-+-७ «3. 
निननजतल्‍ 








(.) स्वोपात्तकर्मबशात्‌ । (2) पूर्व चार्वाकीपन्यस्तेनानुपलब्धिलिगजनितेन । (3) अ्सिद्धप्रामाण्येत। (4) श्रवणात्‌ । 
(5) काल । (6) नरनतारकादिकथनात्‌ । (7) आत्म । (8) यसः | ता बहु:। (9) भावपरिवतंन इति पा०। 
(0) भ्रात्म। 





चार्वाकमत निरास ] प्रथम परिच्छेद [ ३७५ 


कालभावभव/विशेषहेतुकत्वप्रतीतेश्च॒ नाहेतुकसंसा रसाधनानुमानमनवद्यम । इति न किड्चि- 
दनुमानं संसारोपायतत्त्वस्थ बाधकम्‌ । नाप्यागम', तस्य तत्साधकत्वात्‌ “मिथ्यादर्शना- 
विरतिप्रमादकपाययोगा बन्बहेतव:' इति वचनात्‌, बन्धहेतुनामेव संसारहेतुत्वात्‌ । तदेव॑ 
मोक्षमंसारतत्कारणतत्त्वं भगवतोभिमतं प्रसिद्ध न प्रमागेन युक्तिशास्त्राख्येनाबाध्यं सिध्यत्त- 
ढ्वाचो युक्तिशास्त्राविरोधित्व॑ साधयति, 'तच्च 'निर्दोपत्वम्‌ । इति त्वमेव से सर्वज्ञो 


उसका बाधक नहीं है क्योंकि आगम तो ससार के कारणो का साधक ही है। “मिथ्यादर्शनाविरतिप्रमाद- 
कषाययोगा बधहेतव:' इस प्रकार सूत्र है, क्योंकि बध के कारण ही ससार के कारण है । 

भावार्थ- - यहां जैनाचार्य ससार को सहेतुक सिद्ध करते है तब यह प्रश्न स्वाभाविक ही है कि जब 
ससार श्रनादि है तब कारणो से उत्पन्न हुआ कैसे होगा ” और कारणो से उत्पन्न नही होगा तब उस 
संसार का अत भी कंसे हो सकेगा । 

इस प्रकार प्रश्न होने पर आचार उत्तर देते है कि हम ससार को स्वथा अनादि अनत नहीं 
मानते है क्योकि हम स्याद्वादी है। कथंचित्‌ द्रव्यदष्टि से ससार अनादि अनत है एवं पर्यायाथिक नय को 
श्रपेक्षा स सादि सात है। यद्यपि आत्मा के साथ कर्मो का सवध अनादिकाल से हो है फिर भी उस कर्म 
बध के कारण झात्मा के रागादि परिणाम है और रागादि परिणामों के लिये कारणभूत वह कर्म का 
उदय है अतः यह पंच परिवर्तन रूप संसार सहेतुक ही है और जब सहेतुक है तब इसके हेतुओ का नाश 
करने से ससार का भी नाश हो जाता है। संसार के हेतु मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय योग अथवा 
सिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान, मिथ्याचारित्र है । 

संसार का यह नाश कतिपय भव्य जीवों की अपैक्षा ही कहा गया है क्योंकि ससार में इतनी जीव 
राशि है कि जिसमें से श्रततानत काल से श्रनतानत जीव मोक्ष को प्राप्त कर चुके है और भविष्य में 
भी श्रनंतानत जीव मोक्ष जाते रहेंगे फिर भी आगामी भ्रनतानत काल तक भी जीवराशि कम नहीं होगी, 
न सिद्धों में वुद्धि की ही समस्या आवेगी क्योंकि यदि श्रनत का भी झंत हो जावे फिर वह झनत कंधे 
कहा जावेगा | अत यह ससार अहेतुक नही है और न केवल स्वयं की भूल से ही है यह तो कर्मोदय 
नि्ित्तक भी है और मिथ्या, अविरति आदि निमत्तक भी है। 

प्रत्येक कार्यों के लिये अनेक कारण होते है । द्रव्य कर्मों का उदय और भिथ्या, श्रविरति झादि 
रूप परिणाम ये दोनों ही कारण ससार के कारण है। यहा जो दिखता है उसे ही ससार नहीं समभना, 
प्रत्युत जो भवाँतर की प्राप्ति है वह संसार है इसीलिये “ससरण ससार:” यह व्युत्पत्ति अर्थ सार्थक है । 

इस प्रकार भगवान के द्वारा प्रतिपादित मोक्ष, ससार एवं उन दोनों के कारणभूत तत्त्त भगवान 








है दृव्यक्षेत्रकालभावभवशभेदात्पअ्वधा ससार । २ युक्तिज्ञास्त्राविरोधित्वम्‌ | ३ साधयतीत्यध्याहाय पदम्‌ । 





() प्रसिद्धप्रामाण्य: । (2) साधित. सत्‌ । 


३७६ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ६--- 


बीतरागश्च स्तोतु युक्तो नान्‍्य' इत्युच्यते । 
[ दूरबतिपदार्था यस्‍्य प्रत्यक्षा: सति सोहनू भवानेव | 

विप्रकष्पंवि मिनतलअरासम्बन्धित्वादिता? कस्यचित्प्रत्यक्ष सोच भवानहेंस्तेव* । 
'दुद्यलक्षगाद्भिन्नल क्षगामद्श्यस्वभावस्तत्सम्बन्धित्वेन विप्रकर्पि परमाण्वादिकम्‌* । तथा 
वत्तमानात्कालादु्भिन्न. कालोतीतोनागतश्च, तत्सम्बन्धित्वेन रावशाशद्भादि' । तथा 
दर्शनयोग्याह शाद्भिन्नदेशो 5नु प लब्धियोग्यस्तत्सम्बन्धित्वेन 'मकराकरादि । तद्भिन्न- 
लक्षण सम्बन्धित्वादिना' स्वभावकालदेशविप्रकर्प्पपिः कस्यचित्प्रत्यक्षं साधितम्‌ । सोतर 
भवानह॑नन्‍नेव, न पुनः: कपिलादय इति । एतत्कुतो निश्चितमिति चेतू, श्रस्येषां न्‍्यायागम- 
विरुद्धभावित्वात # । थे न्यायागमविरुद्धभाषिणस्ते न निर्दोपा यथा दुर्वद्यादय , तथा चान्‍्ये 


के इष्ट तन्ब है जो कि प्रसिद्ध प्रमाण से एवं युक्ति और शास्त्र से अबाधित रूप सिद्ध हाते हुये भगवान्‌ 
के वचनो को युक्‍कति ग्ञास्त्र से अविरोधी ही सिद्ध करते है एव युक्ति-शास्त्र से अविरोधीपना ही 
भगवान्‌ के निर्दोषत्व को सिद्ध करता है। इसलिये हे भगवन्‌ ! वे निर्दोष सर्वेज्ञ वीतराग झ्राप ही 
स्तवन करने योग्य है भ्रन्‍्य बुद्ध कपिल आदि नही है इस प्रकार कहा जाता है । 
[ दुरवर्ती पदार्थ जिमके प्रत्यक्ष है वे श्रहंत आप ही है | 

भिन्‍न लक्षण सबंधी श्लादि रूप से विप्रकर्षो भी पदार्थ किसी के प्रश्यक्ष हैं यहां वे झरहुँत भगवान्‌ 
झ्राप हो हैं । 

दृश्य लक्षण (घटादि) से जिनका लक्षण भिन्न है ऐसे भ्रदृश्य स्वभाव वाले पदार्थ प्र्थात्‌ भ्रदुश्य 
स्वभाव संबंधी विप्रकर्षी (परोक्ष-दूरवर्ती) पदार्थ परमाणु आदिक है एव पिशाचादिक स्वभाव विश्रक्षष्ट 
हैं। तथा वर्तमान काल से भिन्‍न शअ्रतीत और अनागत काल हैं उन संबंधी रावण, शत, चक्रवर्ती श्रादिक 
काल विप्रकृष्ट है तथैव देखने योग्य देश से भिन्‍न देश, अनुपलब्धि योग्य है तत्सबधी भ्रर्थात्‌ उन दूर देश 
सबधी लवण समुद्र ग्रादि देश विप्रकृष्ट हैं । उस दृश्य से भिन्‍न लक्षण सबंधी श्रादि रूप स्वभाव से, काल 
से एवं देश से विप्रकर्पी--दू रवर्ती भी पदार्थ किसी के प्रत्यक्ष हैं यह सिद्ध किया है इस विषय में वे श्रहत 
झआ्राप ही है, न कि बुद्ध कपिलादिक । 

निश्चय आपने केसे किया ? ऐसा प्रश्न होने पर शअ्रन्य सभी न्याय श्रौर श्रागम से विरुद्ध 

बोलने वाले हैं।' जो न्याय शोर आ्रागम से विरुद्ध बोलने बाले है वे निर्दोष नही है जैसे दुर्वे्च श्रादि। 


१ बुद्धादि:। २ भगवानिति पराठान्तरम्‌ । ३ घटादे । ४ प्रादिशब्देन पिशाचादि । ५ शद्ध शद्भूचक्रवर्ती। ६ विप्रकषि । 
७ द्रतामापननमपि । 




















(4) गया । भट्टाकलकदेवे --दि. प्र.। (2) काल देश । (3) घटादे: । (4) देशांतर । ($)च इति पाठोधिक: । दि. प्र. । 
(6) जगति | (7) कॉपिलादीता--दि प्र. । (8) कपिनादय: पक्ष: न भवतीति साध्यो धर्म:, न्‍्यायागमचिरुद्धभाषित्वात । 
ये स्यायागमविरुद्धभाषिणरते न निर्दोषाः दुर्वेधदुर्ने मित्तिकादय: न्यायागमविरुद्धभापिणइ्चते तस्मान्न निर्दोषा दि, प्र, 


सबिय द्वारा मान्य मोक्ष का खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [ ३७७ 


कपिलादय इत्यनुमानाननयायागमाविरुद्धभाषिण एवं भगवतोहतो निर्दोषत्वमवसीयते । न 
चात्र स्यायागमविरुद्धभाषित्वंं कपिलादीनामसिद्ध,, तदभिमतस्य मोक्षसंसारतत्का रस्प- 
तत्त्वस्य प्रसिद्ध न प्रमाणोन बाधनात । 
[ सॉल्वामिमतमोक्षस्प निराकरण ] 

तत्र कपिलस्य थ्तावत्स्वरूपे चेतन्यमात्र वस्थानमात्मनो मोक्ष इत्यभिमतं' तत्प्रमाणेन 
बाध्यते, चेतन्यविशेषेनन्तज्ञानादोौ स्वरूपेवस्थानस्थ मोक्षत्वसाधनात्‌' । न ह्यनन्तज्ञानादि- 
कमात्मनोष्स्वरूपं, स्बज्ञत्वादिविरोधात । (प्रधानस्य सर्वज्ञत्वादि स्वरूपं, नात्मन इति 
चेन्न, तस्या चेतनत्वादाकाशवत्‌ । 'ज्ञानादेरप्य चेनत्वादचेतनप्रधानस्वभावत्वं युक्तिमेवेति 





उसी प्रकार से न्‍न्याय-भ्रागम से विरुद्ध बोलने वाले श्रन्य कपिल आदि हैं ।” इस भनुमान से न्‍्यायागम -- 
युक्ति श्लौर आगम से भ्रविरुद्ध भाषी होने से ही भगवान्‌ अर्हत निर्दोष है यह निश्चित होता है। 

यहां कपिलादि न्याय-आगम से विरुद्ध भाषी है यह बात असिद्ध भी नही है क्योंकि उनके द्वारा 
प्रभिमत मोक्ष, ससार प्लौर उन-उनके कारण तत्त्वों में प्रसिद्ध प्रत्यक्ष प्रमाण से बाधा श्राती है । 

[ सांख्य द्वारा मान्य मोक्ष का खंडन ] 

सांस्य- पपने चैतन्य मात्र स्वरूप में श्रात्मा का अवस्थान हो जाना ही मोक्ष है प्र्थात्‌ प्रकृति श्रौर 
पुरुष का भेद विज्ञान होने से प्रकृति की निवृत्ति हो जाने पर पुरुष का सुषुप्त पुरुषवत्‌ श्रव्यक्त चेतन्य 
उपयोग रूप से स्वरूप में अवस्थान हो जाना ही मोक्ष है । 

जैन--आपका यह अभिमत भी प्रमाण से बाधित है क्योंकि हम जेनों के यहां चेतन्य विशेष 
धनतज्ञान आदि रूप स्वरूप में प्रवस्थान होने को मोक्ष सिद्ध किया है। एवं अनंतज्ञान प्रादि पभ्रात्मा के 
स्वरूप नहीं हैं ऐसा नहीं कह सकते, अन्यथा सर्वज्ञत्व श्रादि का विरोध हो जावेगा । 

सशांक्य--सर्वशत्व झादि प्रधान का स्वरूप है प्रात्मा का नहीं है । 

जैन--ऐसा नहीं कहना क्योंकि प्रधान श्रवेतत है आकाश के समान । 

साॉस्य--ज्ञानादि भी अचेतन हैं परत: उन्हें प्रचेतत रूप प्रधान का स्वभाव मानना युक्त हो है । 

जैन--यदि ऐसा आपका कथन है तो यह बताइये कि श्राप किस प्रमाण से ज्ञानादि को अचेतन 


१ प्रकृतिपुरुषयों भेंदविज्ञानात्‌ प्रकृतिनिवृत्ती पुरुषस्य सुषुप्तपुरुषवदव्यक्तचेतन्योपयोगेनल स्वरूपमात्रावस्थानलक्षखो 

मोक्ष दृति सांख्याभिमतम्‌ ॥ २ जैन: । ३ साँख्य: । 

() विरद्धत्वं इति पा.-दि. प्र । (2) भावस्वरूपेइति पा.--दि. प्र. । (3) शभ्रन्यथा। (4) भकर्त्ता निगुरणों 
शुद्धों नित्य: सर्वगतोषःक्रियः । प्रपृत्तश्चेतकों भोक्‍ता ह्यात्मा कपिलशासते ॥ (5) तेषां ज्ञानादीनां भ्रवेतनत्व॑ कस्मादिसि 
हय द्वादी पृच्छति । पर झाह। ज्ञानादयः पक्ष: श्रचेतना भवंतीति साध्यो धर्म: उत्पत्तिमत्त्वात्‌ । ये उत्पत्तिमंतस्ते 
इचेतना यथा घटादय: । उत्पत्तिमंतरवेमे तस्मादचेतना भवंति। झाह जेनः उत्पत्तिमत्वादिति हेतोरनुभवेन कृत्वा व्यभि- 
कारों घटते । कस्मातु ? यतः अनुभवस्ष चेतनव्वेप्प्युत्पत्तिमत्वं दृ्यते--दि. प्र. । (6) दर्शनादि । 


३७८ ] धच्टसहुस्री [ कारिका ६-- 


चेत 'कुतस्तदचे तनत्वसिद्धि: ? अचेतना ज्ञानादय उत्पत्तिमत्वाद्‌ घटादिवदित्यनुमानादिति 
चेनत हेतोरनुभवेन' व्यभिचारात्‌, तस्थ चेतनत्वेप्युत्पत्ति मत््वात्‌ । कथमुत्पत्तिमाननुभव इति 
'चेत्परापेक्षत्वाद्‌ बुद्धधादिवत्‌ । परापेक्षोसो" बुद्धचध्यवसायापेक्षत्वात्‌ “बुद्धथध्यवसितमर्थ' 
+पुरुषश्चेतयते”” इति वचनात्‌ । बुद्धचध्यवसितार्थानपेक्षत्वेनुभवस्य सर्वत्र सर्वेदा सर्वस्य 
पुसोनुभवप्रसद्भात्‌ स्वस्थ सर्वदशित्वापत्ते'स्तदुपायानुष्ठानवैयथ्य॑मेव स्यथात्‌ ॥ यदि पुनर- 
नुभवसामान्‍्यमात्मनो नित्यमनुत्पत्तिमदेवेति “मतं तदा ज्ञानादिसामान्यमपि नित्यत्वादनुत्पत्ति- 
मद्भवेदित्यसिद्धों: हेतु: । ज्ञानादिविशेषाणामुत्पत्तिमत्त्वान्नासिद्ध इति चेत्तह्म नुभववि- 


सिद्ध करते है ? 

सांख्य-- ज्ञानादि अचेतन है क्योकि वे उत्पत्तिमान्‌ हैं घटादि के समान ।” इस अनुमान से ज्ञान 
भ्रादि अचेतन सिद्ध हैं । 

जेन-- यह कथन ठीक नही है क्योंकि झ्ापका हेतु अनुभव के साथ व्यभिचारी है। बह अनुभव 
चेतन होने पर भी उत्पत्तिमान्‌ है । 

सांख्य-- भ्रनु भव उत्पन्न होने वाला कैसे है ? 

जंन-यह प्नुभव पर की अपेक्षा रखता है इसलिये उत्पत्तिमान्‌ है जैसे बुद्धि पर की अपेक्षा रखती 
है अत. उत्पत्तिमान्‌ है। यह साक्षात्कार लक्षण बाला अनुभव पर की भ्रपेक्षा वाला है क्योंकि बुद्धि के 
प्रध्यवसाय (निशचय ) की भ्रपेक्षा रखता है । “बुद्धि के द्वारा निश्चित हुये पदार्थ को पुरुष जानता है” -- 
इस वचन से जाना जाता है। यदि अनुभव बुद्धि से निश्चित पदार्थ की श्रपेक्षा न रखे तो सभी जगह सभी 
काल में सभी पुरुष के अनुभव का प्रसंग झ्रा जावेगा । पुनः सभी सर्वंदर्शी (सर्वज्ञ) हो जावेगे और फिर 
स्वज्ञ बनने के लिये उपायों के अनुष्ठान व्यर्थ ही हो जावेगे। 
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सांख्य--आत्मा का जो झनुभव सामान्य है वह नित्य है उत्पत्तिमान्‌ नहीं है । 

जैन-यदि भ्रापका यह मत है तब तो ज्ञानादि सामान्य भी नित्य होने से उत्पत्तिमान्‌ न होबे । 
झतः झापका “उत्पत्तिमान्‌” हेतु असिद्ध हो जाता है । 
सांख्य- आप जैन के यहा ज्ञानादि सामान्य भले ही उत्पत्तिमान्‌ न होवे किन्तु ज्ञानादि विज्ञेष तो 
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१ सिद्धान्ती | पृष्छति । २ पुरुपस्य बुद्धिप्रतिविम्बतार्थडशनमनुभव । ३ जैन. । ४ साक्षात्करणलक्षणोनुभव: ४५ प्रत्ि- 
बिम्बित निश्चित वार्थम्‌ । ६ जानाति । ७ तस्य सर्वेदशित्वस्थोपाय/ना कारणानां ध्यानमौनादीनामनुष्ठानस्य वेयध्यंम । 
८ साँख्यस्थ । ६ उत्पत्तिमत्त्वादिति । 








श ५ हि # डे थ म्म्म्न्त्क्ण तत्त्व 
([।) इद्रियाण्यश्रेमालोचयंति तदालीचितं मनः संकर्पयति तत्संकल्पितमहंकारोउभिमन्यते तदभिमत बुत्तिरध्यवस्यति 
तद॒ध्यवसित च पुरुषरचेतयने इति सांख्यमतफ्रम: । (2) भवत्यसिद्धों इति पा,--दि. प्र. । 


सांख्य द्वारा मान्य मोक्ष का खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [ ३२७६ 


शेषारा मप्युत्पत्तिमत्त्वादन 'कान्तिकोसौ कथ्थं न स्थात्‌ ? नानुभवस्य विशेषा: सन्‍्तीति 'चायुक्त , 
'वस्तुत्वविरोधात्‌ । तथा हि । नानुभवो वस्तु, सकलविशेषरहितत्वात्‌ खरविषाणवत्‌”। 
'नात्मनानेकान्त:, तस्थापि सामान्यविशेषात्मकत्वादन्यथा तद्वदवस्तुत्वापत्ते: । कालात्ययाप- 
दिष्टश्चायं 'हेतुः, ज्ञानादीना स्वसवेदनप्रत्यक्ष त्वान्चेतनत्वप्रसिद्धेरध्यक्षबाधितपक्षानन्तरं 
प्रयुक्तत्वात्‌ । 











उत्पत्तिमान्‌ ही है । भ्रतः हमारा हेतु अ्रसिद्ध नही है। 

जैन--तो अनुभव विशेष भी तो उत्पत्तिमान्‌ ही है अत आपका हेतु अ्नैकातिक क्‍यों नहीं हो 
जावेगा ? प्रर्थात्‌ अनुभव उत्पत्तिमान्‌ होते हुये भी चेतन है इसलिये आपका “उत्पत्तिमान्‌' हेतु अनुभव 
में चले जाने से अनंकातिक हो जाता है। 

सांख्य--अनुभव में विशेष है ही नही । 

जेन--यह्‌ कथन ठीक नही है अन्यथा वस्तुत्व का विरोध हो जावेगा । तथाहि “अनुभव कोई वस्तु 
नहीं है क्योंकि वह सपूर्ण विशेषों से रहित है गधे की सीग क॑ समान ।/ अर्थात्‌ विश्येप रहित सामान्य खर 
विषाण के समान ग्रसत्‌ ही है । 


सांए्य--आत्मा सकल विशेष से रहित होने पर भी वस्तु है। इसीलिये यह हेतु प्रात्मा के साथ 
व्यभिचारी है। 


जम--नही, झात्मा के साथ भी यह हेतु अनैकांतिक नही है । आत्मा भी सामान्य विशेषात्मक वस्तु 
है प्रन्यथा श्रतुभव के समान वह भ्रवस्तु हो जावेगी । आपका “उत्पत्तिमत्वात्‌” यह हेतु कालात्ययापदिष्ट 
भी है क्‍योंकि ज्ञानादिक स्वसंवेदन ज्ञान के द्वारा प्रत्यक्ष होने से चेतन रूप प्रसिद्ध है श्रौर श्रापका यह 
हेतु प्रत्यक्ष से पक्ष के बाधित ही जाने पर प्रयुक्त किया गया है ञ्रतः कालात्ययापदिष्ट है। 

भावाय -- जिस प्रकार से यहा साख्य के द्वारा मान्य मोक्ष का लक्षण बताया है बसे ही भट्टाकलंकदेव' 


१ (झनुसवस्थोत्पत्तिमच्वेषि चेतनत्वादनंकान्तिकत्व हेतो,, विपक्षपि हेतुदर्शनात) । २ निविशेष हि सामान्य भवेत्‌ 
खरविषारणवदिति वचनात्‌ । ३ (आात्मन., सकलविशेष रहितत्वेषि वस्तुत्वादनेकान्त इति चेनन) । ४ उत्पत्तिमत्त्वादिति । 








(।) बायुक्‍त इति पा. | लोक भनुभवस्य विशेषा न सति हे साख्य ! इति त्वदीयवच: भ्रयुबत कस्मात्‌ वस्तुत्व- 
विरोधात्‌ । भ्रनुभवस्य विशेषाभावे वस्तुत्वं न घटते । तहि प्रनुमानत्वेन यः अनुभव: पक्ष: वस्तु न भवतीति साध्यो धर्म: 
सकलविद्येषरहितत्वात्‌ लरविषाणवत्‌ अश्राहू परः। सकलविश्वेषरहितत्वात्‌ श्रयं हेतु: श्रात्मना कृत्वा व्यभिचारी कोअ्य॑: 
बिशेषरदितो5प्यात्मा वस्त्विति । इति साख्यमतं । अत्राहाहेत' । हे सांख्य ! मम हेतो: आ्रात्मता व्यभिचारों न । तस्यात्मन: 
सामान्यविशेषात्मकत्वात्‌ श्रन्यथा सामास्यविशेषात्मकत्वाभावे आत्मन: प्रवस्तुत्व सभवति--दि, प्र.। (2) निविशेष॑ 
हि सामान्य मबेत्‌ खरविषाणवत्‌ | सामान्यरहितत्वाच्च विशेधास्तद्वदेव हि ॥#इत्युक्तत्वात्‌ । (3) प्रत्यक्षाच्चेतनेति 
वा पाठ; । 


३५८० ] अष्टसहसी [ कारिका ६-- 
[ चेतनसंसगदिचेतना अपि ज्ञानादय: चेतनस्वेन प्रतीयंते इति सांख्यमान्यताया: निराकरण |] 
ग्रथ' 'चेतनसंसर्गादचेतनस्यापि ज्ञानादेश्चेतनत्वप्रतीति: प्रत्यक्षतों म्रान्तेव । 'तदुक्‍तं 
नें तत्वाथराजवातिक प्रथ में भी बताया है । यचा--............. 

“गुणपुरुषांतरोपलब्धौ प्रतिस्वप्नलुप्तविवेकज्ञानवत्‌ श्रनभिव्यक्तचेतत्यस्वरूपावस्था मोक्ष:” गुण-- 
प्रकृति श्रौर पुरुष--भ्रात्मा इन दोनों का भेद विज्ञान हो जाने पर सुप्तावस्था में लुप्त हुये विवेक ज्ञान के 
समान चैतन्य स्वरूप की प्रकटता के न होने रूप अवस्था का हो जाना ही मोक्ष है ! श्रर्थात्‌ सामान्य 
चैतन्य मात्र में प्रवस्थान हो जाना मोक्ष है ऐसी उसकी कल्पना है। 

सांख्य का कहना है कि ज्ञान तो प्रकृति का धर्म है, प्रकृति से भेद हो जानें के बाद आत्मा से ज्ञान 
का प्रस्तित्व समाप्त हो जाता है, झात्मा ज्ञान शुन्य हो जाती है। आत्मा का स्वरूप अचेतन है जैसे कि 
झाकाशादि श्रचेतन प्रसिद्ध हैं । 

इस बात पर जै॑नाचार्यों ने ज्ञानादि को चेतन एवं आत्मा के ग्रुण सिद्ध करने का प्रयत्न किया है । 
इस पर पुनः सांख्य का कहना है कि ज्ञान, सुख प्रादि उत्पन्न होते हैं, प्नित्य हैं, श्रतएव भ्रचेतन हैं क्‍योंकि 
प्रात्मा तो कूटस्थ नित्य अपरिणामी है उसके गुण प्रनित्य कंसे हो सकेंगे ? 

इस पर जैनाचारय झ्रात्मा को स्वथा नित्य नही मानते हैं एवं गुणों को सर्वथा श्रनित्य नहीं 
मानते हैं। वे प्रात्मा को कथंचित््‌ अ्रनित्य सिद्ध करते है एव कथचित्‌ गरुणो को भी नित्य सिद्ध कर देते 
हैं। सामान्यतया प्रात्मा द्रव्य है, नित्य है, ज्ञान गुण भी नित्य है क्योकि ज्ञान गुण से ही श्रात्मा का 
प्रस्तित्व जाना जाता है एवं कथंचित्‌ मति, श्रुत आदि ज्ञानों की श्रपेक्षा ज्ञान उत्पत्तिमान्‌ भी है और 
झात्मा भी नर नारकादि पर्यायों'की श्रपेक्षा उत्पत्तिमान्‌ है। सांख्य अनुभव को प्रात्मा का स्वभाव मानता 
है कितु वास्तव में देखा जावे तो ज्ञान के बिना अनुभव नाम की चीज भला श्रौर क्या होगी ? श्रतः ज्ञान 
स्वसंवेदन सिद्ध भ्रात्मा का स्वभाव है। वह प्रकृति का धर्म नहीं है भोर ज्ञान, दर्शन, सुख, वीय॑ स्वरूप 
झनंत गुणों को प्रकट कर लेना ही मोक्ष है न कि ज्ञान से शुन्य हो जाना। क्योंकि ज्ञान से रहित मोक्ष 
का अनुभव भी भला किसको हो सकेगा झौर कौन उसे प्राप्त करना चाहेगा ? यदि कोई किसी को कहे 
कि भेया ! तुम हमारा सब राज्य पाट ले लो कितु अपने प्राण हमें दे दो तब वह तो यही कहेगा कि 
भाई ! मरने के बाद आपके राज्य सुख का उपभोग कौन करेगा ? ऐसे ही ज्ञान के बिना प्रात्मिक सुखों 
का उपभोग भी कौन कर सकेगा ? श्रत: ज्ञान को आत्मा का ही स्वभाव मान लेना चाहिए । 

चितन के संसर्ग से भ्रवेतन भी ज्ञानादि चेतन रूप से प्रतीत होते हैं सांख्य की ऐसी मान्यता का निराकरण ] 

सांख्य--चेतन-प्रात्मा के संसर्ग से अचेतन ज्ञानादि भी प्रत्यक्ष में चेतन रूप से प्रतीति में श्राते हैं 


३ साइलयः | २ प्लात्मसंसर्गात्‌ । ३ साड्ख्यग्रन्थे । 
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लजलनननत- न तरन व रन 
() प्रत्यक्षतों जायमाना प्रतीति: | (2) ननु भो जैन ! चेतनत्वप्रतीतिर्शानादीनां परमाथिकी न भवति कितु आ्तेव 
चैेतनसंसर्गाच्वेतनत्वप्रतीतेरपचारातु । 


सॉस्म द्वारा मान्य मोक्ष का लण्डन] प्रथम परिच्छेद [ ३८१ 


“'तस्मात्तत्संसर्गादचेतन “चेतनवद्दिह! 'लिझ्भम्‌” इति। '*तदप्यचचिताभिधानं,' शरी- 
रादेरपि चेतनत्वप्रतोतिप्रसद्भाच्वेतनसंसर्गाविशेषात्‌* । शरीराद्यसंभवी बुद्धधादेरात्मना 
संसगंविशेषोस्तोति चेत्स कोन्योन्यत्र कथंचित्तादात्म्यात्‌ू, तददुष्टक्ृतकत्वादिविशेषस्य 
शरीरादावपि भावात्‌ । ततो नाचेतना ज्ञानादय', स्वसंविदितत्वादनुभववत्‌। *स्वसंविदितास्ते, 
“परसंवेदनान्यथानुपपत्ते रिति प्रतिपादितप्रायम्‌ । तथा” चात्मस्वभावा" ज्ञानादयः, चेतन- 
त्वादनुभववदेव । इति न चैतन्यमात्र वस्थानं मोक्ष:, अनन्तज्ञानादिचैतन्यविशेषेवस्थानस्थ 
मोक्षत्वप्रतीते: । 


परन्तु वह प्रतीति अ्रांत ही है। कहा भी है- 

तस्मात्तत्संसरगादचेतन चेतनवदिह लिग “ श्रर्थात्‌ उस चेतन आ्रात्मा के संस से श्रचेतन शानादि 
चेतनवत्‌ दीखते है ऐसा जानना चाहिये । 

जेन--आपका यह कथन भी विचारशून्य है । इस प्रकार से तो शरीरादि में भी चेतनत्व की प्रतीति 
का प्रसंग आ जावेगा क्‍योंकि चेतन का ससर्ग तो छारीर में भी है। 

सांख्य-दरीरादिकों में नही पाया जाने वाला ऐसा प्रात्मा का संसर्ग विशेष बुद्धि श्रादि के साथ 
में है। श्रतः ये बुद्धि आदि चेतन रूप प्रतिभासित होते है, कितु शरीर चेतन रूप प्रतिभासित नही हो 
सकता है । 

जंन--तो भाई ! कथंचित्‌ तादात्म्य को छोड़कर वह कौनसा ससग विशेष है ? कहिये तो सही । 

सांख्य--उस भ्रात्मा के भ्रदृष्ट (पुण्य-पापादि) कृतकत्व आदि विशेष है वे शरीरादि में प्रसभवी 
हैं-- नही पाये जाते है । 

जैन--नहीं, ये सब शरीरादि में भी पाये जाते हैं। इसी लिये “ज्ञानादिक अ्रचेतन नही है क्योंकि वे 
स्वसंविदित हैं अनुभव के समान । एवं वे स्वसंविदित हैं क्योंकि परसंवेदन की अन्यथानुपपत्ति है।” इस 
प्रकार प्राय: प्रतिपादन कर चुके है। उसी प्रकार ये ज्ञानादिक श्रात्मा के स्वभाव है क्‍योंकि वे अनुभव के 
समान चैतन्य रूप हैं भ्रतः ज्ञानादि शून्य चेतन्य मात्र सामात्य आत्मा में अवस्थान होना मोक्ष नही है 
प्रत्युत भ्रनन्त ज्ञानादि स्वरूप चैतन्य विशेष में ही श्रवस्थान होना मोक्ष है ऐसी प्रतीति सिद्ध है। 





१ ग्रात्मनइचेतनर्व॑ सिद्ध यस्मात्तस्मात्‌। २ आत्मसंसर्गात्‌ । बुद्धिससर्गादिति टिप्परतान्तरस । ३ लिज़ुचते जञायते 
इति लिख शेयमित्वथें:। ४ स्याद्ादी। ५ शरीरे ज्ञानेवा। ६ तस्यात्मनो$हष्टपुण्यादि तेन कृतकत्वादिविदेषः 
(आ्राविद्वब्दा-द्वोग्यमोक्त त्वादि:) तस्य शरीरादी सम्बन्धों नास्तीत्युच्यते साझख्येन चेत्तन्त, तस्यापि शारीरादौ भावात्‌ 
७ साधनस्यास्वसंविदितत्वं परिहरति । ८५ स्वसंविदितस्वेषि ज्ञानादीनां प्रघानजत्वमित्युक्त सत्याह। 





() बुद्धि । (2) चेतनावदिह इति पा. । (3) सांख्यमते । (4) झविचारित । (5) तददृष्टकतस्‍्त्यादि इति पा.-- 
दि. प्र. । भोग्यभोवतृत्वादि। (6) घटादि। (7) प्रागमंतरचावकिवादे । (8) ज्ञानस्याचेतनत्वाभावे । 


है८३ ] भ्रष्टसह स्री [ कारिका ६-- 
| बेशेधिकाभिमतमोक्षस्थ निराकरण ] 

'एलेन बुद्धधादिविशेषगुणोच्छेदादात्मत्वमात्र वस्थानं मुक्तिरेति कराभक्षाक्षपाद- 
मतं' प्रमाणोन बाधितमुपर्दाशित, पु सोननन्‍्तज्ञानादिस्वरूपत्वसाधनात्‌, स्वरूपोपलब्धे रेव मुक्ति- 
त्वसिद्ध: । स्थान्मतं' “न बुद्धधादय: पुसः स्वरूपं, ततो भिन्नत्वादर्थान्तरवत्‌ । ततो* 
अभिन्‍्नास्ते 'तद्विरुद्धघर्माधिकरणात्वाद्घटादिवत्‌ । तह्विरुद्धधर्माधिकरणत्वं” पुनस्तेषामुत्पाद- 


भावाथं--सां र्य कहता है कि चेतन के साथ अचेतन रूप ज्ञान सुख आदि का सपकं हो रहा है अत: 
ये ज्ञान श्रौर सुख चेतन दिखते है वास्तव में ये अ्रचेतन है । 

इस मान्यता पर ऐसा भी कहा जा सकता है कि आत्मा स्वय ग्रचेतन है और ज्ञानचेतना के 
संसर्य से चेतनवत्‌ दिख रही है फिर तो नैयायिक का ही मत झा जावेगा जो कि आपको दइष्ट नही है 
अथवा चेतन आत्मा के संसर्ग से शरीर को भी चेतन कहना पड़ेगा किन्तु यह भी बात नहीं है। शत: 
निष्कपं यही निकलता है कि ज्ञानादि ग्रुण चेतन है और प्रात्मा के स्वमाव है। उन अनतज्ञान आदि 
चैतन्य गुणों को प्राप्त कर लेना ही मोक्ष है । 

श्री पुज्यपाद स्वामी ने इष्टोपदेश में कहा भी है कि-- 





4 केअननन>नन नल कक; +न्‍नब 


यस्य स्वयं स्वभावाप्तिरभावे क्ृत्स्तकर्मणः। 
तस्में सज्ञानरलूपाय, नमो5स्तु परमात्मने ॥।१॥ 
संपूर्ण कर्मों का अभाव हो जाने पर जिनको स्वय अपने स्वभाव की प्राप्ति हो गई है ऐसे ज्ञान 
स्वरूप परमात्मा को मेरा नमस्कार हो । 
विशेषिक द्वारा मान्य मोक्ष का खडन | 
बुद्धि आदि विज्लेष ग्रुणों का उच्छेद (नाश) हो करके सामान्य प्रात्मा मात्र में झ्वस्थान होना 
इसी का नाम मोक्ष है। इस प्रकार से कणाद, श्रक्षपाद (वेशेषिक, नेयायिक) ने मुक्ति का लक्षण माना 
है, किन्तु उपयुक्त खण्डन से इनका भी खण्डन हो जाता है श्रत: यह कथन भी प्रमाण से बाधित है क्योंकि 
पुरुष झ्रात्मा का स्वरूप अ्नत ज्ञानादि रूप सिद्ध किया गया है और स्वरूप की उपलब्धि-प्राप्ति होना ही 
मोक्ष है। यह बात सिद्ध हो जाती है | 
वेशेषिक, नेयायिक- बुद्धि श्रादि गुण आत्मा के स्वरूप नही है क्योंकि आत्मा से भिन्‍न है जैसे श्रन्य 
भ्रचेतन पदार्थ । वे बुद्धि भ्ादि पुरुष से भिन्‍न ही हैं क्योंकि वे पुरुष से विरुद्ध धर्म के आधार है जैसे घट 


१ वेशेषिकनयायिकमतस्‌ । २ वेशेषिकनेयासिकयो: । ३ पुस:। ४ ततः पुस. । 


(१) प्रमाणेन साँख्याभिमतमोक्षतत्त्वनिराकरणद्वारेश । (2) प्रत्राह कर्चित्‌ हे बौग ! ततो भिन्नत्वादिति हेतु: असिद्ध 
इति नते बुद्धपादय: ततों भिन्‍ना भवति इति साध्यो धर्म: इत्यादि । दि. प्र.। (3) स्थाद्वादी सांख्य॑ प्रति पृष्छति 
बुद्ध्यादीना तद्वियद्धधर्माधिकरणात्वं कुत इति प्रसने भ्राह । दि, श्र. । 


बैक्षेषिक द्वारा मान्यमोक्ष का खण्डत ] प्रथम परिच्छेद [ ३८३ 


विनाशधर्मकत्वादात्मनो नुत्पादा विनाशधर्मकत्वात्प्रसिद्धू” इति तदयुक्त ', विरुद्धधर्मा- 
धिकरणात्वेषि सर्वथा “भेदासिद्ध मेंचकज्ञानतदाकारबत्‌' । 
[ चित्रज्ञानमेकरूपमने करूप वेति विचारः ] 


एक॑ं हि मेचकज्ञानमनेकश्च तदाकारो “नीलादिप्रतिभासविशेष इत्येकत्वानेकत्वविरुद्ध- 
घर्माधिकरग्त्वेषि मेचकज्ञानतत्प्रतिभासविशेषयोन!. भेदोभ्युपगम्यते, 'मेचकज्ञानत्व- 
विरोधात्‌ । यदि पुनयु गपदनेकार्थ ग्राहि मेचकज्ञानमेकमेव, न ०“तत्रानेकप्रतिभासविशेष- 
सम्भवो यतो विरुद्धधर्माधिकरणात्व'मर्भेदेषि स्थादिति मतं तदापि तत्किमनेकया शक्तचा- 
नेकमर्थ युगपद्ग क्लाति कि वेकया ? यद्यनेकया तदेकमनेकशक्त्यात्मकमिति स एवं विरुद्धधर्मा- 


आदि | उनका विरुद्ध धर्माधिकरणपना सिद्ध ही है क्योकि उनमें उत्पाद, विनाश धर्म पाया जाता है भौर 
श्रात्मा उत्पाद, विनाश धर्म से रहित है यह बात प्रसिद्ध है। 


स्थाह्ादी -आ्रपका यह कथन शअथुक्त है | विरुद्ध धर्मों का श्राधार होने पर भी स्वंथा भेद सिद्ध 

नहीं है जैसे मेचक- चित्रज्ञान और चित्र आकार वर्ण । 
[ चित्र ज्ञान एक रूप है था अनेक रूप ? इस पर विचार ] 

चित्रज्ञान एक है और नीलादि प्रतिभास विशेष उसके झ्राकार अनेक है । इस प्रकार एकत्व, अनेकत्व 
रूप विरुद्ध धर्मो का आधार होने पर भी चित्रश्ञान और उसके प्रतिमास विशेष मेचक वर्णों में भेद नहीं 
माना गया है अन्यथा चित्रज्ञानत्व का विरोध हो जावेगा। 

योग--युगपत्‌ अनेक पदार्थों को ग्रहण करने वाला चित्रज्ञान एक ही है। उस चित्रज्ञान में अनेक 
प्रतिभास विशेष सभव नही है जिससे कि अभेद में भी विरुद्ध धर्मों का आधार होवे । 

जेन--यदि आप ऐसा कहते है तब तो हम आपसे प्रश्न करते है कि वह चित्रज्ञान अनेक शक्ति से 
युगपत्‌ प्रनेक पदार्थों को ग्रहण करता है या एक शक्ति के ढ्वारा युगपत्‌ अनेक पदार्थों को ? यदि श्राप 
प्रथम पक्ष स्वीकार करते हो तब तो एक चित्रज्ञान अनेक शक्त्यात्मक हो गया, वह एक चित्रज्ञान ही 
विरुद्ध धर्मों का आधार रूप हो गया भश्रर्थात्‌ ज्ञान स्वयं एक है और शक्तियां श्रनेक हैं यही विरुद्ध धर्म 























१ स्थादह्वादी। २ मेचकज्ञानतदाकारयोरिव । हे ते मेचकवर्णा:। ४ ग्रन्यथा। ५ आत्मबुद्ध्यादीनाम्‌ । ६ तब यौगस्य । 








() नुल्यादबिनाश इति पा (2) आत्मनों बुद्डधादीना च विषद्धधर्माधिकरण॒त्व भवतु तस्मिन्‌ सत्यपि सर्वथा भेदो 
न सिंद्धघति दि. प्र.। (3) यधामेचकज्ञानमेचकज्ञानाकारयोविरुद्धधर्माधिक रणात्वेषपि सर्वंथा भेदों न सिद्ध्यति। 
लथा प्रत्मबुशष्य(दिजिशेरगुणानां विरुद्धवर्मा विकरणत्वेषपि सर्ववा भेदाभावः | दि. प्र. । (4) झादिशब्देन 
पीतावि प्रतिभास विशेषाश्व॒त्वारों गृह्म ते मेचकस्प पचवरणोंरत्नस्थ ज्ञाने नीलादिप्रतिभास विदेषारां संभवात्पंचवर्णो- 
भवैद्रत्त॑ मेचकारुय । (5) युगपदनेकार्थत्रकाशकंकप्रदीपवर्त्‌ वि. प्र. । (6) चित्रज्ञाने दि. श्र. । 








३८४ ] भष्टसहसी [ कारिका ६-- 


घ्यास:' । ततोनेकशक्त रनेकत्वधर्माधारभूताया: पृथक्त्वात्‌ तस्य त्वेकत्वधर्माधा रत्वान्नेकत्र 
विरुद्धधर्माध्यास इति चेत्कथमनेका शक्तिस्तस्येति व्यपदिश्यते ? ततो 'भेदादर्थान्तरवत्‌ । 
सम्बन्धादिति' '"चेत्तहि तदनेकया शक्त्या संबध्यमानमनेकेन रूपेगा कथमनेक'रूपं न 
स्थात्‌ ? 'तस्याप्यनेकरूपस्य “ततोन्यत्वात्तदेकमे वेतिः चेत्कर्थ 'तत्तस्येति व्यपरदेश्व्यम्‌ ? 
सम्बन्धादिति चेत्स एव दोषो$निवृत्तश्च 'पियेंनुयोगोउनवस्थानात्‌*। यदि पुनरेकेनेव'* रूपेणा- 
नेकया शकक्‍्त्या संबध्यते तदानेकविशेषणात्वविरोध:'' । पीतग्रहणशाशक्त्या' हि येन स्वभावेन 
संबध्यते'' तेनेव नीलादिग्रहणाशकक्‍त्या चेत्‌ पोतग्राहित्वविशेषणमेव मेचकज्ञानं  स्यान्तन नीला- 


गोग-- अनेक धर्मों की आधार भूत झनेक शक्तिया उस चित्रज्ञान से पृथकभूत हैं। वह ज्ञान तो एक 
धर्म का श्राधार है इसलिए एक ज्ञान में विरुद्ध धर्माधार नही है। 

जन- पुन: प्रनेक शक्तियां उस ज्ञान की हैं यह कथन कंसे बनेगा ? क्‍योंकि वे शक्तियाँ ज्ञान से 
भिन्‍न है जंसे दूसरे भिन्‍त पदार्थ । अर्थात्‌ चित्रज्ञान से घट-पट झादि पदार्थ जिस प्रकार भिन्‍न है उसी 
प्रकार से अनेक शक्तियां भी भिन्‍न हो गई पुनः ये शक्तियां एक चित्रज्ञान को हैं यह कैसे कहोगे ? 

यौग--शक्ति के साथ चित्रज्ञान का समवाय सबंध होने से ये शक्तियां ज्ञान की है ऐसा कहते हैं। 

जन--तब तो वह ज्ञान अ्रनेक शक्तियों से संबन्धित होने से अनेक रूप हो गया फिर श्रनेंक रूप 
क्यों नहीं कहलावेगा ? 

यौोग--वे चित्रज्ञान से संबंधित अनेक रूप भी उस चित्रज्ञान से भिन्‍न ही हैं इसलिये वह चित्रज्ञान 
एक ही है । 

जन-पुनः उस चित्रज्ञान के भ्रनेकरूप है यह्‌ आप कंसे कहोगे ? 

घोग--उस 'झ्रनेकरूप' को भी समवाय संबध से ही उस ज्ञान का कहेगे । 

जैन -तब तो उपयुक्त प्रश्नों से जो दोष दिये हैं वे ही दोष विद्यमान रहेंगे । पुनः प्रइनों की 
झनवस्था ही चली जावेगी, कही दूर जाकर भी अवस्थान नही होगा । 
१ बच्यनेकया शाकत्यानेकार्थ युगपद्गूक्लाति तदा एकमेव चित्रज्ञानमनेकशकत्यात्मक॑ सिद्धमिति स एवं विरुद्धधर्माष्यास: । 
२ मेचकज्ञाना (जिन्रज्ञानातू) डटठाद्र्थान्तरवदनेकशक्त भेंदे सति तस्य चिज्ञज्ञानस्थानेकशक्तिरिति कर्थ व्यपदिश्यते ? । 
३ दाकत्या सह मेजकज्ञानस्थ समवायसम्बन्धात्तस्थेत्युच्यतें इति चेतु। ४ जैन झाह तहींति। ५ (मेचकज्ञानम्‌ । 
६ चित्रज्ञानसम्बन्विनोनेकरूपस्य । ७ चित्रज्ञानात्‌ । ८ चित्रज्ञानम्‌) | € प्रनेकरूपं चित्रज्ञानस्येति १० तदनेकया छाकत्या 


सम्बध्यमानमनेकेन रूपेरकेत रूपेण बेति विकल्पद्वय ऋइत्वा भापच्छथ भ्रनेकेन रुपेशेत्यत्र तु दुषणमुक्तमधुना एकेन 
रूपेणानेकया शक्‍त्या सवध्यमित्यत्र द्वितीयपक्ष दोषमाह । ११ ग्रनेका: शक्‍तय इति विश्वेषणत्वविरोध:। १२ मेचकशानम्‌। 


(। ) सार्ड । (2) यौगो वदति तत्‌ चित्रज्ञान एकमेव । कस्मात्‌ । ततरिचत्रज्ञानात्‌ प्रनेकस्य रूपस्थ भिन्‍नत्वादिति 
चेत्‌ स्पादादी वदति । तस्य चित्रज्ञानस्य तदतेक॑ स्वरूपभिति कर्थ कथनीय--दि. प्र. । (3) परिहारइच । (4) दोष- 
परिहारयोरवस्था भावात्‌ । (5) तदा चानेक इति पा.--दि, प्र. । (6) सह । (7) ज्ञानस्य न इति पर दि. प्र'। 


वेशेषिक द्वारा मान्य मोक्ष खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [ ३८४ 


दिग्राहित्व विशेषणामिति पीतज्ञानमेव स्पान्त तु मेचकज्ञानम्‌ । अथैकया गक्त्यानेकमर्थ 
'तद्‌रह्लातीति द्वितीयविकल्प. समाश्रीयते तदापि '्सर्वार्थप्रहगप्रसज्भ: । 'पीतग्रहगाशकक्‍त्या 
हां कया यथा नोलादिग्रहणंं तबातीतानागतवत्तं मानाजेपपदार्थग्रहगामपि केन निवार्येत ? 
शग्रय न पीतग्रहगारात्या नीलग्रहग्गशक्कत्वा वा पीतनीलाचनेकार्थग्राहि मेचकज्ञानमिष्यते' | 
कि तहि ? नीलपोतादिप्रतिनियतानेकार्थ ग्रहगाशक्त्यैकपैति'! मत तदा" ने 'कार्यभेद: 
कारणशक्तिभेदव्यवस्थाहेतु:' स्यादित्येकद्देतुक” विद्वस्प वैश्वरूप्यं' प्रसज्येत ॥ तथा *चाने- 


यौग--वह ज्ञान एक रूप से ही अनेक शक्तियों गे चवधित होता है । 

जेन--तब तो “शक्तियां अनेक हैं” यह विशेषण विरुद्ध हो जावेगा । 

यौग---शान जिस स्वभाव से पीत ग्रहण शक्ति से सब्रन्धित होता है उसी एक ही स्वभाव से नील 
झादि को ग्रहण करने की शक्ति रो सबधित होता हे । 

जैन-- तब तो पीतग्राही विशेषण रूप ही चित्रज्ञान होगा न कि नीलादिग्राही विशेषण रूप | इस 
प्रकार वह ज्ञान पीतज्ञान ही रहेगा न कि चित्रज्ञान । 

भावां--जैनो ने यौग के प्रति दो विकल्प उठाये थे कि वह चित्रज्ञान अनेक शक्ति से युगपत्‌ 


श्रनेंक पदार्थों को ग्रहण करता है या एक शक्ति से ? प्रथमपक्ष मे वह चित्जज्ञान अनेक शक्ति से संबंधित 
होता है | पुनः: दो विकल्प उठाये है कि वह चित्रज्ञान अनेकरूप से अनेक शक्ति से संबधित होता है या 
एक रूप से ? 

यदि अनेक रूप से संबंधित है तो वह ज्ञान झनेक रूप स्वय क्‍यों नहीं होगा ? यदि कहें कि एक 
रूप से संबंधित होता है तो एक रूप से श्रनेक शक्ति से सबधित अनेक विशेषण रूप नही होगा। तथा च 
एक पीतज्ञान रूप या एक नीलज्ञान रूप ही रहेगा न कि चित्रज्ञान रूप । भ्रव मृल का दूसरा पक्ष लेवें तो- 

यौग--यह चित्रज्ञान एक शक्ति से ही युगपत्‌ अनेक पदार्थो को ग्रहण करता है यह दूसरा पक्ष हमें 
दृष्ट है। 

जैन--तब तो फिर सपूर्ण पदार्थों को ग्रहण करने का प्रसग प्राप्त हो जावेगा क्‍योंकि जिस प्रकार 
एक्र ज्ञान पीतग्रहण शक्ति से नीलादि पदार्थों को ग्रहण करेगा उसी प्रकार से भूत भविष्यत्‌ वर्तमान रूप+ 
सपूर्ण पदार्थों को भी ग्रहण कर लेगा उसका निवारण कौन कर सकेगा ? ़ 

यौग--पीतग्रहण शक्ति से या नीलग्रहण शक्ति से श्रर्थात्‌ किसी भी एक शक्ति से पीत नीलादि 


है मेचकज्ञानम्‌ । २ मेवकुज्ा। नीलपीताद्येव केवल न ग्रह्लाति किन्तु सर्वाधग्राहक स्थातु। ३ सर्यार्थग्रहणप्रसज्भ वि- 
बुणोति । ४ यौग । ४ यौगेन | ६ एवम्भूतया एकया हाकत्या नौलपीताइनेकार्थग्राहि मेचकज्ञानमिष्यते इति भतम। 
७ जैन: प्राह। ८५ घटपटादिकाय॑ भेद: । ६ कार्यभेदात्कारणशक्तिभेदो न स्यात्‌ । 
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ढ़ ) प्रतिभास । 2) बहा । (3) नानात्व | (4) सति--दि. प्र. । 


श्द्र६ ] प्ष्टसहस्री [ कारिका ६-- 


कका रणप्रतिवरणन सर्वेकार्योत्पत्ती 'विरुध्यते | 'तदम्युपगच्छता मेचकज्ञानमनेकार्थ ग्राहि 
नानाशक्त्यात्मकमु ररीकत्तंव्यम्‌ः । तेन' च विरुद्धवर्माधिकरणेनैकेन 'प्रकृतहेतो रनैकान्ति- 
कत्वान्न” ज्ञानादीतामात्मनों भेदैकान्तसिद्धियेनात्मानन्तज्ञानादिख्पो न भवेत्‌ । निराक- 
रिष्यपाणत्वाच्चाग्रतो' “गुणगुरितोरन्यतेकान्तस्थ,, न ज्ञानादयो गुग्गाः सर्वथात्मनो 
भिन्ना: शक्‍्या: प्रतिपादयितु यतोड्शेषविशेषग्रुणनिवृत्तिमु क्तिव्येवतिष्ठेत । 
[ मुक्तो क्षयोपशमिकादिज्ञानसुखादीनाममावों न चानतसुखादीना | 
तनु" च धर्माधर्मयोस्तावन्निवृत्तिरात्यन्तिकी मुक्तौ प्रतिपत्तव्या अन्यथा तदनु- 
' हृष अनेक पदार्थों को ग्रहण करने वाला चित्रज्ञान है हम ऐसा नही मानते हे । 

जन-- तो आप क्या मानते है ? 

घोग--नी ल, पीतादि, प्रतिनियत अनेक पदार्थों को ग्रहण करने वाली जो शक्ति है उस एक शक्ति 
से नील पीतादि अनेक पदार्थों को ग्रहण करने वाला चित्रज्ञान है इरा प्रकार मानते है। 

जैन-- तव तो कार में होने वाला भेद कारण शक्ति के भेद की व्यवस्था का हेतु नहीं होगा इस 
प्रकार से तो यह विश्व एक हेतु से ही नाना रूप हो जावंगा। फिर सभी कार्यो की उत्पत्ति में अनेक 
कारणो का वर्णन करना विरुद्ध हो जावेगा । भर्थात्‌ यौगमत में जितने कार्य है उतने ही उनके कारण है 
इस प्रकार की मान्यता है उसमें विरोध ञ्रा जावेगा । अतः इस विरोध का परिहार करने के लिप्रे चित्र- 
ज्ञान अनेक पदार्थों को ग्रहण करने वाला है एवं वह अनेक शबत्त्यात्मक है ऐसा स्वीकार करना ही 
चाहिये । 

इसलिये अनेक विरुद्ध धर्मों के श्राधारभूत उस एक चित्रज्ञान से “विरुद्ध धर्माधिकरणन्वात्‌ हेतु 
व्यभिचरित हो जाता है झ्त. ज्ञानादिक झात्मा से भिन्‍न है। इस प्रकार से भेद एकात की सिद्धि नही 
होती है जिससे कि श्रात्मा अनत ज्ञानादि रूप न होवे अर्थात्‌ आ्रात्मा श्रनतज्ञानादि रूप सिद्ध हो जाता 
है प्लौर गुण-गुणी में एकात से भिन्‍न पना है इस पक्ष का झागे चतुर्थ परिच्छेद में निराकरण करेंगे । 

प्रात्मा से ज्ञानादि गुण सवंथा भिन्न हैं ऐसा प्रतिपादन करना शकय नही है जिससे कि अशेष गुणों 


है यावन्ति कार्याण तावन्ति कारणानीति यौगमत॑ विरुष्यते । २ मेवकज्ञानेन | ३ विरुद्धधर्माधिकरणात्वादित्यस्य । 
४ मेचकन्ननस्थ तदाकारादमेरेपि विरुद्धर्माविकरणत्वसिद्ध' । ५ एकस्पानिकवृत्तिनेत्यादिकारिकाव्याख्यानावसरे 
चतुर्थपरिच्छेदे । ६ भेदेंकान्तस्थ | ७ यौग: । ८ तस्या:, समुक्‍्ते; । 


() तद्विरोबमंगीकुवंता । तत्स्वेकायमनेककारणकमग्रीकुवंता । दि. प्र. । (2) शक्ष्तेरेवानभ्युपगमान्त करिचिद्रोष 
इस्यादांकाया शक्तिरहितेन ज्ञानेन यथा नीलादिग्रहएण तथातीतानागतवतंमानाशेबपदवार्थग्रहरामपि केन निवायंते इति 
वक्तव्य । अथवा तच्छुक्तित समर्थन प्रमेषकमलमातंडे द्वितीयपरिच्छेदे प्रत्यक्षेतर भेदादिति सूत्रश्याख्यानावसरे प्रपंचतः 


प्रोक्तमत्रावगतव्य । दि. श्र. | (3) गुणगुण्पन्यत इति पा.। (4) जवेः। (5) धर्माधर्मय्रोराध्यंतिकी निवत्तिनास्ति 
बैतु तदा तस्या मुक्‍्तेरुत्पत्तिास्ति दि. प्र, । है 


वेशेथिक द्वारा मान्य मौक्ष खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [ श८७ 


पपत्ते: | तन्निवृत्तो च तत्फलबुद्ध'थादिनिवृत्तिरवश्यंभाविनी निमित्तापाये नैमित्तिकस्या- 
प्यनुपपत्ते: । मुक्तस्थात्मनोउन्त:करणासंयोगाभावे वा न '्तत्कायंस्य बुद्धचादेरुत्पत्तिः । इत्य- 
शेबविशेषगुरणनिवृतिमु क्तौ सिद्धचत्येवेति केचित्‌' तेप्यहष्टहेतुकानां बुध्यादीनामात्मान्तः 
करगासयोगजानां च मुक्ती निवृत्ति बत्र्वाणा न निवार्यन्ते! | *कर्मक्षयहेतुकयोस्तु “प्रशम- 
सुखानन्तनानयोनिवृत्तिमाचक्षारगास्ते न स्वस्था: प्रमाणविरोधात्‌' ॥ ततः 'कथच्च्रिदबुध्या- 
दिविशेषगुरणानां निवृत्ति: 'कर्थाज्चदनिवृत्तिमु क्तौ व्यवतिष्ठते | न चैव॑ सिद्धान्तविरोध:, 
“बन्धहेत्वभावनिज राभ्यां कृत्स्तक्मं विप्रमोक्षो मोक्ष: इत्यनुवर्तमाने" 'ऑऔपशमिकादिभव्य- 


का अभाव हो जाना मुक्ति है वह कथन व्यवस्थित हो सके श्रर्थात्‌ मुक्ति का यह लक्षण सिद्ध नहीं 
होता है । 





[मुक्ति में क्षायोत्ण मिक ज्ञान, सुख आदि का प्रभाव है न कि प्रनंत सुखादिको का भ्रभाव] 

यौग--मुक्ति में धर्म अधर्म का तो झ्रात्यतिक अभाव स्वीकार करना ही चाहिये । अन्यथा मुक्ति 
नही हो सकेगी और धर्म, अ्रधर्म की निवृत्ति हो जाने से उसके फल रूप बुद्धि, सुख, दु ख, इच्छा, द्व ष, प्रयत्न 
झौर सस्कार आदि विशेष गृणो का अभाव भी अवश्यभावी है क्योंकि निभित्त के श्रभाव में नैमित्तिक 
(कार्य) भी नहीं हो सकता है अथवा मुक्त जीव के अंत.करण (मन) के सयोग का अभाव हो जाने पर 
उस मन के सयोग से उत्पन्न होने वाले काय॑ स्वरूप बुद्धि आ्रादि की भी उत्पत्ति नही हो सकती है इसलिये 
मुक्त अवस्था में अशेष विशेष गुणो का अभाव सिद्ध ही हो जाता है । 

जन-- जो अ्रदृष्ट-भाग्य रूप, धर्म, अधरम के निमित्त से होने वाले है और भ्रात्मा तथा मन के संयोग 
से उत्पन्न हुये है ऐसे बुद्धि आदिकों का मुक्ति में जो श्रभाव मानते हैं उनका हम खण्डन नही करते हैं। 

भावार्थ --आत्मा के मतिज्ञानावरण झादि कम के क्षयोपशम से उत्पन्न होने वाली क्षायोपशमिक 
बुद्धि एव सातावेदनीय जन्य सुखादि गुणों का भ्रभाव तो हम जैन भो मुक्तावस्था में स्वीकार करते हैं। 

जो कर्म के क्षय से उत्पन्त हुये अव्याबाध सुख धौर श्रनतज्ञानादि का मुक्ति में अभाव सिद्ध करते 
हैं वे स्वस्थ नही हे क्योकि वेसी मुक्ति मानने मे प्रमाण से विरोध श्राता है। इसलिये मुक्त जीदबों में 
कथंचित्‌ क्षयोपशम की श्रपेक्षा से बुद्धि आदि विशेष शुणों का अ्रभाव है और कथचित्‌ क्षायिक गुणों की 





१ घर्माधमंकारणक वुष्धादि | २ अन्त करणुसयोगकार्यस्थ । रे योगा: । ४ झात्मभिजेने. | ५ मुकतात्मा गुण- 
बानात्मत्वादमुक्तात्मवदित्यनुमानेन विरोधातू । ६ अहष्टजानाम्‌ (कर्मप्रभवानाम) । ७ कमक्षयहेतुजानामू । 
८ अस्य प्रकरणे इत्यथं:। हर 

“त) कर्संघर्ममोरभावे सत्ति तत्फलबुद्धचादेरपि श्रश्वयमेवाभाव. । यतो लोके का रखापाये कार्यस्योत्पत्तिन घटने । 
दि. प्र। (2) ज्ञानावरणादि । (3) मोक्षसुख (4) ज्ञानादीनां निवृत्यनिवृत्तिप्रकारेण । (3) सिद्यांतसचे 
क्रेघांचित्‌ गुणानां कथचित्‌ निवुत्यनिवृत्तिप्रतिपादनाभावाद्‌ विरोध इति चेतु । 








| अध्टसहसी [ कारिफा ६--- 


त्वानां 'चान्यत्र' केवलसम्यक्त्वज्ञानदशंनसिद्धत्वेभ्य:” इति सूत्रसदभावात्‌ । 'तत्रौपशमिक- 
क्षायोपशमिकौदयिकपारिणामिकभावानां 'दरशशनज्ञानगत्यादीनां? “भव्यत्वस्थ च विप्रमोक्षो 
मोक्ष इत्यभिसम्वन्धान्मुक्तौ 'विशेषगुरनिवृत्तिरिष्टा, अन्यत्र केवलज्ञानदर्शनसिद्धत्वेम्य इति 
वचनादनन्तज्ञानदर्शनसिद्धत्वसम्यवत्वानामनिवृत्तिर्चेति युक्तं तथा वचनम्‌ । 

















पध्रपेक्षासे श्रनत ज्ञानादि रूप बुद्धि आदि का ग्रभाव नही है यह बात व्यवस्थित हो जाती है । 

इस प्रकार से हमारे सिद्धांत में कोई विरोध नहीं आता है। “बधहेत्वभाव निर्जराभ्या ऋत्स्तकर्म 
विप्रमोक्षोमोक्ष:' इस सूत्र के प्रकरण में ही “प्रौपशमिकादि भव्यत्वाना च “अन्यत्र केवलसम्यक्त्वनज्ञान- 
दर्शनसिद्धत्वेम्य / ये सूत्र पाये जाते है भ्रर्थात्‌ बंध के हेतु का अभाव और निजंरा के द्वारा सपूर्ण कर्मो' 
का नाश हो जाना मोक्ष है और झोपशमिकादि भव्यत्वादि भावों का भी छूठ जाना मोक्ष में माना है। 
तथा कंवल सम्यवत्व ज्ञान दर्शन, सिद्धत्व को छोड़कर ये औपशमिकादि भाव नष्ट हो जाते है श्रर्थात्‌ 
ये भाव मुक्ति मे नही पाये जाते है । 

उनमें प्रौोपशमिक, क्षायोपशमिक, औदयिक एवं पारिणामिक भाव रूप दर्शन, ज्ञान, गति आदि 
तथा भव्यत्द भाव का विप्रमोक्ष--अ्रभाव हो जाना ही मोक्ष है। उपयु क्‍त सूत्रों के साथ सबंध करने से 
मुक्ति में क्षायोपशमिक ज्ञानादि रूप विशेष भ्रुणों की निवृत्ति इष्ट ही है एवं “अन्यत्र केवलज्ञानदर्शनसिद्ध- 
त्वेभ्य:” इस सूत्र के कथन से मुक्ति में अनत ज्ञान, दर्शन, सिद्धत्व एवं सम्यक्त्व रूप क्षायिक विशेष गुणों 
की निवृत्ति नहीं है भ्रतः ये स्याद्वाद वचन युक्त ही हैं। 

उन झौपशमिकादि भावों में श्रोपशमिक के सम्यक्त्व, चारित्र ये २ तथा क्षायोपशमिक के 
मति, श्रुतादि ४ ज्ञान, कुमति आदि ३ अज्ञान, चक्षु आदि ३ दर्शन, क्षायोपशमिक्र रूप ५ लब्धियाँ, 
क्षायोपश्मिक सम्यवत्व, चारित्र और संयमासंयम ये ३ सब १८ भेद, शऔदयिक के ४ गति,४ कपषाय, ३ लिग, 
मिथ्यात्व, अज्ञान, असयत, प्रसिद्धत्व, ६ लेश्या ये २१ भाव तथा पारिणामिक के भव्यत्व, अभव्यत्व एवं 
क्षायिक के दान, लाभ, भोग, उपभोग ओर चारित्र ये ५, इस प्रकारसे इन ४८ विशेष गुणों-भावों का 
मुक्तावस्था में प्रभाव इप्ट ही है। एवं “अन्यत्र इत्यादि सूत्र से अनतज्ञान, दर्शन, सिद्ध स्व, सम्यकत्व ग्र्थात्‌ 


१ विप्रमोक्षो मोक्ष इत्यर्थ,.। २ बिना। हे औपशमिकादिषु । ४ (फ्रमश:ः--श्रौपशमिक सम्यग्दशंन, क्षायोपद्मिको 
शाधोपयोग:, ग्रौदयिकी गतिभेवास्तरगमनरूपा) झादिपद प्रत्येकमभिसंबध्यते । तेन सम्यक्‍त्वचारित्रे इत्यादिसूत्रोक्ताना 
सर्वपां ग्रहणम्‌ । भव्यत्व पारिणामिकम्‌। श्रनाविभभू तरत्नत्रयाविभावयोग्यताफलक भव्यत्वमु । (रत्तत्रयाविभावे तद्भ- 
व्यत्व क्षीयतेज-विपच्यते इत्यथंट, न तु नश्यतीति, तस्य दाक्तिरुपल्वेनाविनाशात्‌) । ५ विश्षेषाः श्रहष्टजबुध्शादय: । 


2 नमक मी 
() सम्यवत्व । औपशर्मिकक्षायोपशमिकरूपयोदेर्शनज्ञानयोग्र हण । (2) चतुगगंति । भादिशब्द: प्रत्येकमश्निसंबंध्यते तेन 
'सम्यकत्वचारित्र ' इत्यादि सूत्र (तक्त्वार्थमूत्र ) अभिहितस्य चारित्रस्याज्ञानादे: फषायादेः परिग्रहों यथाक्षम सेत्स्यति । 
(3) भूते भव्यत्वाभावात्‌ यथा मृत्पिडे घटस्य भव्यत्वं बतंते पश्चाद भूते सजाते घटे घटभव्यत्वाभाव: भवितु योग्य: 
भव्य) तथा रत्लश्रयाविर्भावे योग्यत्वं भव्यत्व तदाविभवि भव्यत्वनिवृत्ति:। (4) केवल्सम्यक्त्वदर्शन इति पा. । 





वैशेषिक द्वारा मान्य मौक्ष खण्डन ) प्रथम परिच्छेद [३८९ 


'कथमेवमनन्तसुखसह्वो मुक्तीा सिद्ध दिति चेत्‌ 'सिद्धत्ववचनात्‌! सकलदुःखनिवृत्ति- 
रात्यन्तिकी हि “भगवत' मिद्धत्वम्‌ | सेब चानस्तप्रणमसुखम्‌ । इति सांसारिकसुखनिवृत्तिरपि 
मुक्ती न विरुध्यते । 


झनंतज्ञान अनंतदर्शन, अनतवीर्य, क्षायिकसम्यक्त्व, ये क्षायिक भाव के ४ भेद और पारिणासिक का १ 
जीवत्व भाव इस प्रकार इन ५ विद्वप गणों का मुक्ति में अभाव नही है। 

इसी प्रकार से श्री भट्टाकलक देव ने राजवातिक में क्षायिक भावों का वर्णन करते हये प्रइनों- 
त्तर रूप में वर्णन किया है। “यद्यनन्तदानलव्ध्यादय उक्‍ला अ्रभयदानाडिद्देतवों दानान्तरायादिसक्षयाद 
भवंति सिद्धेप्वपि तत्प्रसगः, नेपदोप: दारीरनामतीर्थकरवामकर्मोदयायपेक्षत्वात्तेषा तदभावे तदप्रसग. 
प्रमानदाव्याबाधरूपेणेव तेषों तत्र वुत्तिः केब्लज्ानरूपेण अनतवीर्यवृत्तिवत्‌ ।” 

भ्र्थ--प्रवदन यहहोता है कि दानादि रूप अतराय कम के क्षय से प्रगट होने वाली दानादि क्षायिक्र 
लब्धियाँ है उनके कार्य विशेष अनत प्राणियों को अभयदान रूप अहिसा का उपदेश लाभातराय के क्षय 
से केवली को कवलाहार के अभाव मे भी शरीर की स्थिति मे कारणभूत परम, शुभ, सूक्ष्म, दिव्य श्रनत 
पुद्गलो का प्रतिसमय शरीर में सवधित हाना, भोगातराय आदि के क्षय से गधोदक, पुष्पवृष्टि, पदकमल 
रचना, सिहासन, छत्र, चमर अशोक वृक्षाद विभूतियों का होना यह सब वेभव, चार घातिया कर्मों 
के नाश से प्रगट हाने वाली नव केवल-लब्वि रूप हे जत ये क्षायिकभाव कर्मो के क्षय से होने के कारण 
सिद्धों भें भी इनके कार्य होने चाहिये । 

इस पर आचार्य कहते है कि ऐसी बात नही है क्योकि दानादि लब्धियो के कार्य के लिये शरीर 
नाम और तीर्थकर नाम कर्म के उदय की भी अपेक्षा है अतः सिद्धों मे ये लबव्धिया अ्रव्याबाध अनत सुख 
रूप से रहती है ज॑से कि केवलज्ञान रूप में श्रनतवीर्य रहता है। एवं किसी का यह प्रश्न भी हो जाता है 
कि इन उपयु क्‍त तत्त्वार्थसूत्र के सूत्रों स सिद्धत्वभाव का ग्रहण कहा किया गया है ? 

इस पर आचारये कहते है कि जेसे पोरों के पृथक्‌ निर्देश से अगुली का सामान्य कथन हो जाता 
है उसी प्रकार से सभी क्षायिक भावों में व्यापक सिद्धत्व का भी कथन उन विश्येष क्षायिक भावों के कथन 
4 ही हो गया है । अर्थात्‌ कर्मों के सदुृभावतक-चौदहवे गरुणस्थान के श्रत तक ओऔदयिक भावों का 
असिद्धत्व भाव पाया जाता है, कितु स्वंथा सपूर्ण कर्मो के अभाव से सिद्धत्व भाव प्रगट हो जाता है। 
उसी प्रकार से क्षायिक दान, लाभ, क्षायिकचारित्र आदि गुणी का सदभाव भी सिद्धों में सिद्ध ही हो 
जाता है। 

बौग--इस प्रकार सूत्र के आधार से मुक्त में भ्रतत सुख का सदभाव कैसे सिद्ध होगा ? 

न--सृत्र में “सिद्धत्व” वचन है उससे ही श्रनन्त सुख की सिद्धि होती है क्योंकि भगवान के 











श्यौग:।२ जैन:। 


(!) सिद्धस्वशब्देनानंतवीयेसुख्े च ग्राह्म । (2) भावत इति पा. | परमार्थतः । 
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३६० ] अष्टसहस्नी [ कारिका ६--- 


[ वेदातिभिमंतस्य मोक्षस्थ निराकररण ] 

'अनन्तसुखमेव मुक्तस्य, न ज्ञानादिकमित्यानन्देकस्वभावाभिव्य क्तिर्मोक्ष इत्यपर: 
सोपि युक्‍त्यागमास्यां बाध्यते। 'तदनन्तं सुखं मुक्ती पुसः स्वेद्यस्वभावमसंवेद्यस्वभाव॑' वा ? 
संवेद्य चेत्तत्संवेदनस्पानन्तस्थ 'सिद्धि;, अन्यथानन्तस्य सुखस्य "स्वयं सर्वेद्वत्वविरोधात्‌ । 
यदि पुनरसंवेद्यमेव तत्तदा कथं सुखं नाम ? सातसंवेदनस्थ सुखत्वप्रतीते: । स्यान्मतं “ते, 
अभ्युपगम्यते एवानन्तसमृुखसवेदन परमात्मन: । केवल बाह्ार्थानां ज्ञान नोपेयते” 'तस्येति, 
तदप्येव॑ सम्प्रधाय॑मू--कि बाद्यार्थाभावादबाह्मार्थंसवेदनाभावो मुक्तस्येन्द्रियापायाहा ? 
प्रथमपक्षे सुखस्यापि संवेदनं मुक्तस्य न स्थात्‌, तस्थापि वाह्याथेवदरभावात्‌” । पुरुषाद्न तवादे 





संपूर्ण दुःखों का आ्रात्यतिक अभाव हो गया है वही 'सिद्धत्व' गुण है और वह सपूर्णतया दुखी का अभाव 
ही अ्रनत प्रशम सुख है । इसलिये मुक्तिमें सांसारिक सुखोका अभाव है इस कथन में विरोध नही आता है। 
[ वेदांती के द्वारा मान्य सुबित का खडन ] 

बेदांती-- मुक्त जीव के अनत सुख ही है ज्ञानादिक नही है इसलिये आनद रूप एक स्वभाव की 
अभिव्यक्ति हो जाना ही मोक्ष है । 

जन--आपका यह कथन भी युक्ति श्लौर आगम से बाधित है | मुक्त जीव के अनतसुख है वह 
संवेध (अनुभव करने योग्य) स्वभाव वाला है या असवेद्य स्वभाव वाला है ? श्र्थात्‌ ज्ञान के द्वारा 
जानने योग्य जश्ञेय स्वभाव वाला है या झज्ञेय स्वभाव वाला है ? यदि आप कहे कि वह सुख ज्ञेय स्वभाव 
वाज्ञा है तो श्रनतज्ञान की सिद्धि हो जाती है अन्यथा स्वय आत्मा के द्वारा श्रनत सुख ज्ञ य रूप नही हो 
सकेगा। झ्र्थात्‌ ज्ञान का विषयभूत सुख अनंत है और ज्ञान उस अनन्त सुख को वेदन करे--जाने इसलिये 
वह भी भनन्त सिद्ध हो जाता हैं अन्यथा भ्रनत सुखों का सवेदन--ज्ञान नहीं बनेगा। 

यदि पुनः वह सुख असवेद्य (भ्रज्ञय ) रवभाव वाला है तब तो उसे सुख” यह नाम भी कैसे 
बनेगा ? क्योंकि साता के सवेदन को ही सुख कहते है । 

बेदांती--परमात्मा के अनतसुख का सवेदन रूपज्ञान तो हम स्वीकार करते हैं, किन्तु उसके कंवल 
बाह्य पदार्थों का ज्ञान नही मानते हैं । 


१ प्रतः पर वेदान्तवादी प्राहु। २ ज्ञेय स्वमावम्‌ । स्व्सवेदस्त्रभावमिति पाठान्तरम्‌ | ३ (विषयरूपस्प सुखस्यानन्त्ये 
विषयिशस्तद दन स्थाप्यानस्त्मु--अ्रन्यथा तत्सवेदनानुपपत्ते)) । ४ ग्रात्मना । ५ वेदान्तवादिन:। ६ अश्रभ्युपगम्यते । 
७ परमात्मन' । ८ (जन: ) विचायंम्‌ (वक्ष्यमाणप्रकारेण ) । 


() बेदातवादी भास्करवादी । (2) अन्राह जेनः | सोपि मोक्षेडन तसुखवादी विचायमाणः युक्‍त्यागमेन चर विरुद्धचते 
दि.प्र, । (3) तद्धधनत॑ इति पा. | (4) सुखस्य सर्वेदत्येति पा. । स्वसंवेध इति पा. । अन्यथा ज्ञामस्पानंतस्य सिद्ध रभावे 


परनंतस्य सुखस्य सर्वेद्त्व विरुद्धधते । (5) रूप। यस, । (6) यदि सुख तदेव परमब्रह्म॑ 4 तदा सर्वेश्वसंवेदकभाबो न 
स्थादेकरयानशस्य संवेयसंवेदकत्वानुपपत्त रिव्यम्रिप्राय; । 





बौद्ध द्वारा मान्य मोक्ष खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [ ३६१ 


हि बाह्यार्थाभावों ययाभ्युपगन्तव्यस्तथा सुखाभावोपषि, श्रन्यथा द्॑तप्रसज्भात्‌ । अथ हँ त- 

बादावलम्बिनां' सतोपि 'बाह्यार्थस्पेन्द्रियापायादसंवेदन॑ मुक्तस्येति मतं॑ तदप्यसंगतं, तवे 

एवं सुखसंबेदनाभावग्रसद्भात्‌ । 'अ्रथान्तःकरगाभावेपि मुक्तस्यातीन्द्रियसंवेदनेन सुखसंवेदन- 

मिष्पते तहि बाह्याथेसंवेदनमस्तु तस्थातीन्द्रियज्ञानेनेवेति मन्यतां, सर्वथा “विशेषाभावात्‌ । 
[ बौद्धाभिमतमोक्षस्थ निराकरण | ॥ 

'ग्रेषपि “निराखवचित्तसन्तानोत्पत्तिमोक्ष” इत्याचक्षते तेपामपि मोक्षतत्त्वं युवत्या- 


जैन-- त॑वे आपको यह विचार करना होगा कि वाह्म पदार्थों का प्रभाव होने से मुक्त जीव 
बाह्य पदार्थ के ज्ञान का अभाव है या मुक्तजीव के इन्द्रियों के न होने से बाह्य पदार्थ के ज्ञान का अ्रमाव 
है ” यदि आप प्रथम पक्ष स्वीकार करे तो मुक्त जीव के सूख का भी ज्ञान नहीं होगा क्योकि बाह्य 
पदार्थ के समान उसका भी अभाव है। पुरुपाद्तवादियों के यहा जैसे बाह्य पदार्थों का अभाव माना है 
वैसे ही सुख का भी अभाव माना हैं अन्यथा ढ्वत का प्रसंग आता है अर्थात्‌ पुरुष और सुख दो वस्तु होने 
से प्रद्दत नही बन सकेगा । 

इतवादी भाट्ट-बाह्य पदार्थ के होते हुये भी मुक्त जीव के इन्द्रियों का अभाव हे प्रत: मुक्त जीव 
के ज्ञान नही होता है । 

जैन-- यह कथन भी सगत नहीं है क्योकि इन्द्रिय के अभाव से ही सुख सवेदन-सुख के ज्ञान का 
भी अभाव हो जावेगा। यदि कोई कहे कि मुक्त जीव के श्रत:करण का अभाव होते पर भी ग्रतीन्द्रिय 
ज्ञान के द्वारा सुख का सवेदन हम स्वीकार करते है तब तो पुन. मुक्त जीव के अतीन्द्रिय ज्ञान के द्वारा ही 
बाह्य पदार्थों का ज्ञान क्यों नहीं मान तेते क्योंकि दोनो में सवेथा कोई श्रतर नही है । 

भाषा्-वेदांती लोग अपनी आत्मा को, भगवान्‌ को और सारे जगत्‌ को एक परम ब्रह्म रूप 
मानते है उनका कहना है कि जो कुछ चर-अ्रचर, चेतन-अचेतन पदार्थ दृष्टिगोचर हो रहे है वे सब उस 
परमन्रह्म की ही पर्याय है अतः इनके सिद्धांत में मोक्ष की कल्पना तो भ्रघटित ही है फिर भी वे लोग 
कहते है कि एक ब्रह्म स्वरूप आ्रात्मा में लीन हो जाना ही मोक्ष है और उस मोक्ष में केवल प्रानद ही 
श्रानंद रह जाता है। ये लोग मोक्ष में ज्ञान को भी नही मानते हैं । 

इस पर जैनावार्यों ने समभाया है कि भाई ! यदि आप मोक्ष में ज्ञान को नही मानोगे तो अनंत 
सुख का अनुभव भी कंसे हो सकेगा ” अत; जैसे आप मोक्ष में अनंत सुख का अ्रस्तित्व मानते है वेसे ही 
अ्रनंतज्ञान का भी अस्तित्व मान लीजिये कोई बाघा नही है । 


० पे 











->>++लत-+++ 


३ आद्वानामू । २ इन्द्ियापायादेव। रे पर.। ४ सुवसवेदनबाह्मायंसवेदनयों. । ४५ सौगता । ६ वीतरागढ्दे घात्म- 
सन्‍्तानोत्पत्ति. । हि वि पीलिर 
. | अल जीवस्मुक्‍्तः । ( 3) चित्ताना तत्वतो:न्वितत्वसाधनं सतानोच्छेदानुपपत्तिकथन च युक्‍त्या बाघन 

क्षण॒क्षयैकाताम्युपगमे मोक्षाम्युपपमो न॒ घटत एवेति समर्थंनमभ्युपायेन बाधनं--दि. प्र. । 





३९२ ] भ्रष्टसहसी [ कारिका ६-- 


म्युपायेन' च बाध्यते 'प्रदीपनिवग्गोपमयान्तनिर्वागवर्ता चित्तानां! तत्त्वतोडन्वितत्व- 
साधनात्‌” सन्‍्तानोच्छेदानुपपत्तेश्चः निरन्वयक्षगाक्षयेकान्ता/भ्युपायेनीं च मोक्षाभ्यु 
पगमबाधनस्य वक्ष्यमागात्वात्‌ । 

[ साख्यादिमान्मोक्ष काररणतत्त्वमपि निराक़ियते जैसाचार्ये: ] 


ईतथा मोक्षका रणतत््वगपि कप्रिलादिभिर्भापितं न्‍्यायागमविरुद्धस्‌ । 





[सौगत द्वारा प्रभिमत मोक्ष का खडन | 

सौगत--आखव रहित वित्तसतान की उत्पत्ति का नाम ही मोक्ष है । 

जेन--आपका भी यह मोक्ष तत्त्व यक्ति और आगम से बाधित है प्रदीप-निर्वाणोपम हात निर्वाण 
के समान है क्योंकि वास्तव में चित्त ज्ञान क्षणों मे अन्वय पाया जाता है | एवं सतानो का रावंथा उच्छेद 
भी नही हो सकता है तथा च निरन्वय क्षण क्षय को एकात से स्वीकार करने पर मोक्ष की सिद्धि भी 
बाधित ही है । इस मत का खडन आगे हम विशेष रूप से करगे। अर्थात्‌ जैसे दीपक बुझ जाने पर उसका 
ग्रस्तित्व समाप्त हो जाता है बसे ही निर्वाण के बाद जीव के ज्ञान का अस्तित्व कुछ भी नही रहता है 
इस मान्यता में अनेको बाधाये झाती है । 

ग्रव जिस प्रकार रो अन्य के द्वारा मान्य मोक्ष तत्व मे बाबाय झाती है उसी प्रकार से मोक्ष के 
कारणभूत तत्त्वों में भी बाधाये श्राती है इसका स्पष्टीकरण करते है । 


[साख्यादि अन्य सतावलब्रियों के द्वारा मान्य मोक्ष के कारण नत्त्व भी बाधित ही हैं| 


कोपिल आदि के द्वारा कहे गये मोक्ष के कारण तत्त्व भी न्याय-युव्िति श्रौर आगम से विरुद्ध ही हैं । 
श्र्थात्‌ यहा तक श्रन्य लोगों के द्वारा मान्य मोक्ष तत्त्व में दूषण दिखाया है अब मोक्ष के उपायभुत तत्त्वों 
में जो अन्य लोगों की भिन्न-भिन्न मान्यताये है उन पर विचार किया जा रहा है। 


१ प्राग्मेन । २ प्रदीवस्स विर्याशोपम तख्च वच्छासततनितर्खि चे | यया प्रदीपनिर्वाग्ग युकत्यागमेन च बाध्यते। 
है ज्ञानाना साखथत्वेत साधनात। ४ द्वितीयपरिच्छेदे सन्‍्तात' समुदायहचेति कारिकारां वद््यमाणत्वात्‌ । 
५ मानसाना परमार्थतोनुगतत्व साथ्यते मातसाना सस्तानोच्छेदश्च ने समवतीति हेतुदयात्‌ । ६ यथा मोक्षतत्वम । 


()) सकलचित्तसतानोच्छित्तित्रतू। परममुक्यवत्‌। (2) द्वव्यसमस्वित. । (3) या । 
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सांख्यादि द्वारा मान्य मोक्ष खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [३६४३ 


सांख्यादि के द्वारा मान्य संसार मोक्ष के खंडन का सारांश 

साख्य कहता है कि प्रकृति और पुरुष का भेद ज्ञान हो जाने पर चेतन्य मात्र स्वरूप में आत्मा का 
अवस्थान हो जाना मोक्ष है । सर्वेज्ञपना प्रधान का स्वरूप है भ्रात्मा का नही क्‍योंकि ज्ञानादि श्रचेतन हैं 
वे प्रधान के ही स्वरूप हैं, उत्पत्तिमान्‌ होने से घट के समान | एवं आत्मा सकल विशेषों से रहित होने 
पर भी वस्तु है तथा चेतन ग्रात्मा के ससर्ग से ही थे ज्ञानादि चेतन के समान दीखते हैं । 

जेनाचारय कहते है कि साख्य का यह कथन असभव है हमारे यहां तो झ्नत ज्ञानादि स्वरूप चैतन्य 
विशेष में अवस्थान को ही मोक्ष कहा है क्योंकि ज्ञानादि झात्मा के स्वभाव है जैसे चैतन्य । ज्ञान को 
झ्रचेतत एवं प्रघान का धर्म आप किसी भी प्रमाण मे सिद्ध नही कर सकते । य दे “उत्पत्तिमत्वात” हेतु 
से प्रधान का कहों तो भी ठीक नही है। यद्यपि ज्ञान सामान्य की भअ्रपेक्षा उत्पक्तिमान्‌ नहीं है फिर भी 
विद्येप श्रुत एवं केवलज्ञान आदि की अपेक्षा उत्पत्तिमान्‌ है। ज्ञानादि स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से भी चेतन रूप 
प्रसिद्ध है । तथा आत्मा सामान्‍य विशेषात्मक होनें से ही वस्तु है न कि विश्षेपों से रहित होने से । विशेष 
रहित सामान्य खपुप्पवत्‌ असत्‌ ही है झ्रत आत्मा ही सर्वज्ञ होता है अचेतन प्रधान नही होता है । 

वेशेपिक कहता है कि वुद्धि, सुख, दुःखादि झात्मा के विशेष गुणों का उच्छेद होकर के सामान्य 
झ्ात्मा में अवस्थान हो जाना ही मोक्ष है क्योंकि बुद्धि आदि गुण आत्मा के रव॒भाव नही है आत्मा से 
भिन्न हैं कारण उनमें उत्पाद, व्यय पाया जाता है। एवं मुक्ति में धर्म, श्रथर्म का तो आत्यतिक अभाव 
है प्रन्यथा मुक्ति ही नही होगी तथा उनके फलस्वरूप सुख, दुःख, इच्छा, द्वष, प्रयत्न, ज्ञान आदि गुणों का 
ग्रभाव ही हो जाता है। 

इस पर जनाचार्य कहते हैं कि ज्ञानादि को स्वथा आत्मा से भिन्न मानना ठोक नही है क्‍योंकि 
वे आत्मा के ही स्वभाव है। पुण्य पापादि के निमित्त से होने वाले सासारिक सुख एवं क्षयोपशम ज्ञान 
का प्रभाव मानना तो मुक्ति में युक्ति युबत है, कितु वेदनीय एवं ज्ञानावरणादि कर्मों के सर्वथा श्रभाव 
से आत्मा में प्रगट होने वाले अव्याबाध सुख एवं अनतज्ञानादि विशेष गुणों का अभाव मानना कथमपि 
शकक्‍्य नही है । यदि ऐसा मानोगे तो ऐसा कौन बुद्धिमान होगा जो अपने ही सुखादि का नाश करने के 
लिये मुक्ति के लिये प्रनुष्ठान श्रादि करे अर्थात्‌ कोई नही करेगा। झतएव जीव के श्रौपश्ममिकादि पांच 
भावों के अ्ंत्गंत औपशमिक के २ भाव, क्षायोपशमिक के १८ भाव, औदगिक के २१ भाव, पारिणा- 
मिक के भव्यत्व, अभव्यत्व ये दो भाव तथा क्षा-यक के दान, लाभ, भोग, उपभोग और क्षायिकचारित्र 
ये पावच भाव मिलकर ४८ भाव रूप विशेष गुणों का मुक्ति में सर्वेथा उच्छेद है कितु ४ क्षायिक 
भाव १ जीवत्व' रूप पारिणामिक भाव ये ५ भाव मुक्त में पाये ही जाते हैं। कहा भी है-- 


३६४ ] अष्टसहस्री [ कारिका ६-- 

“अन्यत्र केवलसम्यकत्वज्ञानदर्शन सिद्धत्वे भ्य:” इत्यादि । इस प्रकार संसार एवं मोक्ष की सिद्धि 
हो गई । 
वेदांती तो मुक्त जीव के अनंत सुख संवेदन रूप ज्ञान मानते है एवं बाह्य पदार्थों का ज्ञान नही 
मानते हैं । इस पर प्ररन होता है कि मुक्त जीव के इंद्रियों का भ्रभाव है इसलिये बाह्य पदार्थ का ज्ञान 
नही है या बाह्य पदार्थ का झ्रभाव कहो तो सुख का भी अभाव हो जावेगा कारण कि आप पुरुषादवत- 
वादियों के यहा सुख भी बाह्य पदार्थ के समान घटित नहीं होता है यदि मानों तो पुरुष झ्लौर सुख से द्व॑त 
हो जावेगा । यदि इन्द्रियो का अभाव कहो तो बिना इर्द्रिय के युख का वेदन कंसे होगा ? यदि प्रतीद्विय 
से मानो तो बाह्य पदार्थों का ज्ञान मानना होगा । 

तथव बौद्ध ने आख्रवः रहित चित्तसतति को उत्पत्ति को ही मोक्ष माना है सो भी ठीक नही है 
क्योंकि ज्ञान क्षणों में भ्रन्वय पाया जाता है तथा निरन्वय क्षण क्षय को एकात से स्वीकार करने पर मोक्ष 


की सिद्धि बाधित ही है । 


१८७४९ 
(३४59 


सांख्याभिमतमोक्ष कारण खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [३६४ 


[ सासख्याभिमत मोक्षकारणतत्त्व खण्डन | 
'तह्वज्ञाममात्र न परनि:श्र यसकारण, 'प्रकर्षपयंन्तावस्थायामप्यात्मनि शरीरेश 
सहावस्थानान्मिथ्याज्ञानवत्‌र । न तावदिहासिद्धों हेतुट, सर्वेज्ञानामपि कपिलादीनां 
स्वयं प्रकर्षपर्यन्तावस्थाप्राप्तस्थापि ज्ञानस्थ शरीरेग सहावस्थानोपगमात्त”। साक्षात्सकलार्थे- 
ज्ञानोत्पत्त्यनन्तरं' शरीराभावे  कुतोय्रमाप्तस्योपदेश. “प्रवर्तते ? अशरीरस्याप्तस्योपदेश- 
करगाविरोधादाकाशवत्‌ । *तस्यानुत्पन्ननिखिलार्थ ज्ञानस्योपदेश इति चेन्न*, तस्याप्रमाणत्व- 
शद्धू।निवृत्ते रन्‍्या उन्नानपुरुपोपदे शवत्‌ । यदि पून' शरीरान्तरानुत्पत्तिनिश्र यसं न ग्रहीतशरीर- 
निवृत्ति.। 'तस्य साक्षात्सकलतत्वज्ञान कारणा, न तु/ग्रहीतगरी रनिवृत्ते फलोपभोगात्तदुप- 
गमात्‌ । 
गा [साख्य के द्वारा मान्य मोक्ष के कारण का ग्यडन ] 
सांख्य--विज्ञान मात्र ही मोक्ष का कारण है अर्थात्‌ प्रकृति और पुरुष का भेद विज्ञान मात्र ही 
परमनि:श्रेयस का कारण है। ऐसा साख्यो का कहना है। ये लोग चारित्र को बिल्कुल ही मानने को 
तैयार नहीं हैं । 
जन--विज्ञान मात्र ही परनि.श्रेयस (मोक्ष ) का कारण नही है क्योंकि आत्मा में संपूर्ण पदार्थों 
को साक्षात्‌ करने वाले ज्ञान का प्रकर्प पर्यत अवस्था-वरम सीमा के हो जाने पर भी आत्मा का शरीर 
के साथ अवस्थान पाया जाता है । जैसे भिथ्याज्ञान के रहने पर भी शरीर के साथ अवस्थान पाया जाता 
है अर्थात्‌ सर्वज्ञ भगवान के क्षायिक अनतज्ञान की पूर्णता हो चुकी है फिर भी अधातिया कर्मों के शेष 
रहने से परमौदारिक शरीर पाया जाता है । यह हमारा हेवु असिद्ध भी नही है। आपके यहा भी जाम 
के प्रकर्ष पर्यत अवस्था को प्राप्त हो जाने पर भी कपिल आदि सर्वज्ञों का शरीर के साथ श्रवस्थान माना 
है । यदि सपूर्ण पदार्थों को जानने मे समथे ऐसे ज्ञान की उत्पत्ति के झनन्तर ही शरीर का अभाव हो जावे 
तो पुन आप्त का यहां उपदेश देना कंसे बनेगा ? क्योंकि अशरीरी आप्त को उपदेश करने का क्रोध 
है जैसे कि श्रशरी री आकाश उपदेश नहीं दे सकता है । 
सांख्य---जिनके निखिल पदार्थ का ज्ञान उत्पन्न नही हुआ है ऐसे आ्रप्त का उपदेश देना बन जावेगा। 
जंन- नही, जिसके संपूर्ण पदार्थों का ज्ञान उत्पन्त नहीं हुआ है उसके उपदेश में अ्प्रमाणत्व की 
शका दूर नहीं हो सकेगी ग्रज्ञानी पुरुष के उपदेश के समान। 


१ मात्रदाब्देन दर्शनवारित्रयोनिराश । २ सकलायंसाक्षात्तास्तावस्थायाम। ३ विज्ञानमात्रस्य प्रवतंमानत्वात्‌ । 
४ का्पिलादिसि. । ५ साख्य: प्राह | झ्राप्तस्थ । ६ जेन श्राह ।->अनुत्वल्तनिखिलाधंज्ञानस्य पुस उपदेशस्थासत्यत्व- 
संभवात्‌ । ७ शरीरास्तरानुत्पत्तिलक्षशस्थ । निश्लेषमस्य । ८५ (गृहीतशरीरनिवृत्तो न सकलतत्त्वज्ञानं कारण 
गृह्दीतशरीरनिवृत्ती फलोपमोगस्य कारणत्वात्‌ )। ६ (गृहीतशरीरनियृत्ति: फलोपगमादेव भवतीत्युपगमात्सांख्ये: । 





() जानोत्पस्तानतरमिति पा. दि. प्र. । (2 ) प्रवर्तेत इति पा । (3) कपिलादेसन्यपुरुष । (4) नच इति पा. । 





३६६ ] अ्रष्टसहस्नी (कारिका ६-- 


तत. पूर्वोपात्त तरीरेश सहावतिष्ठमानात्त तत्व ज्ञानादाप्तस्योपदेशो युक्त इति मतं' तदा 
हेतु: सिद्धोम्युपगतस्तावत्‌* ।स च परनि:श्रे यसा5का रगात्वं तत्त्वज्ञानस्य साधयत्येव, भाविश- 
रीरस्पेवोपात्तशरी रस्पापि निवृत्ते: परनि:श्रे यसत्वात्‌,? 'तस्य च "तदुभावेप्यभावात्‌। “फलोप- 
भोगकृतोपात्तकर्मक्षयापेक्ष तत्वज्ञानं परनि:श्र यसका रगामित्यप्यनालोचिताभिधानं फलोप- 
भोगस्यौपक्रमिकानौपक्रमिकविकल्पान तिक्रमात्‌। तस्यौ पक्रमिकत्वे कुतस्तदु” पक्रमोन्यत्र तपो- 
तिशयात्‌' । इति तत्त्वज्ञानतपोतिशयहेतुक॑ परनि:श्ने यसमायातम्‌“ । ''समाधिविशेषादुपात्ता- 


0 ०+७+-++-+-+ पेन अर लड़कर्ेलन रन कनन्‍न हे नल ेननने जज ऑन अन्‍ञजनतण+ नजनवननि-++०« -““अजलडलजजन न 


सांख्य--नये शरीर की उत्पत्ति का न होना ही मोक्ष है न कि ग्रहण किये हुये शरीर का भी छूट 
जाना । क्योकि मोक्ष साक्षात्‌ सकल पदार्थों के ज्ञान रूप कारण से है न कि गृहीत शरीर की निवृत्ति 
(श्रभाव) होने से । अर्थात्‌ गृहीत शरीर का अभाव होने में सकल पदार्थो का तत्त्वज्ञान कारण नहीं है, 
प्रत्युत गृहीत शरीर का ग्रभाव फल के उपभोग से होता है। इसलिये पूर्वोपात्त शरीर के साथ अवस्थान 
होने से तत्त्वज्ञान से आप्त का उपदेश युक्त ही है । 

जेन--तब तो हमारा हेतु सिद्ध ही है क्योकि ज्ञान की प्रकर्ष पर्यत अ्रवस्था (कंवलज्ञान) के हो 
जाने पर भी आात्मा का शरीर के साथ अवस्थान पाया जाता है। इसलिये पर निःश्रेयस (मोक्ष) के 
लिये तत्त्वज्ञान साक्षात्‌ कारण नही है यह बात सिद्ध हो जाती है क्योकि भाविशरीर के समान उपात्त 
गृहीत शरीर का भी झभाव होने से ही “पर निः:श्रेयस” होता है श्रतः तत्त्वज्ञान पूर्ण हो जाने पर भी 
मोक्ष का अभाव देखा जाता है। 

सांख्य-- शुभ अशुभ रूप कर्म फल का उपभोग (अनुभव) कर लेने के बाद उपात्त कर्मो का क्षय 
हो जाने से जो तत्त्वज्ञान होता है वह मोक्ष का कारण है। 

ज्ञन--आपका यह कथन भी विचार घून्‍्य ही है। फलोपनोग के दो भेद है--१. औपक्रमिक २ 
अ्नोपक्रमिक और फलोपभोग इन दोनों भेदों का उल्लघन नही करता है। यदि फल का अनु भवन झप- 


१ साख्यस्य । २ प्रस्माभि. स्यथाह्ादिभिरद्भीकृतः प्रकर्षपयेन्तावस्थायामप्यात्मनि ज्ञानस्थ शरीरेश सहावस्थानादित्यय 
हेतु. । ३ परनि.श्र यसत्वस्य । ४ तत्त्वज्ञानभावेषि | ५ (साख्य:) फलाना शुभाशुभानामुपभोगोउनुभवन तेन कृतों 
योसावुषपात्तकर्म या क्षयस्तस्थ अपेक्षा यस्य तत्तथोक्तम्‌ । ६ जैन: प्राह । ७ फलोपभोगस्य | ८ बिना! € (तपोतिशयरया- 
कामनिज्जराकारणात्वमुक्तम्‌) । १० न तु तत्त्वज्ञानमात्रहेतुकस्‌ । ११ तत्वज्ञानतपोतिशझ्नययहेतुकत्वाभावेषि मोक्षस्य स्थिरी- 
भूततर्वज्ञानमेव हेतुरित्यदोष इति साख्य । 























() मानस्य तत्त्व इति पा. दि. प्र.। (2) यथा भाविद्ारीरस्याभावः परनिःश्रेयसत्व घटते। तथा ग्रहीतशरीरस्या- 
प्यभाव:। कस्मात्तस्य परनि:श्र यसस्य तद्भावे तत्त्वज्ञानसद्भावेडपि सत्ि असंभवात्‌ । दि. प्र. । (3) फलानां शुभाशुभा- 
नामुपमोगोष्तुमवन तेन क्षयो योज्सावुपात्तकर्मणां क्षयस्तम्यापेक्षा यस्य तत्तथोकत | (4) अविपाक निजेरा । सविपाक- 
निजेरा । (5) प्रनौपक्रमिकफलोपभोगस्य परनि:श्र यसकारणत्वेन परैरनभ्युपगमादेवात्र तस्य परिहारो नोच्यते-- 
दि. प्र.। (6) तस्य फलोपभोगस्याधिकतपसः सकाशात्‌ भन्यज्रोपक्रम. कुत: न कुतो&पि । एताबता तपसा यो विपाक: 
स सकाम दइृत्यायात॑--दि. प्र. । 


सांख्यादि मान्य संसार मोक्ष खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [ ३६७ 


शेषकर्मफलोपभोगोपगमाददोष' इति चेत्‌ क.' पुनरसो समाधिविशेष: ? स्थिरीभूतं ज्ञान- 
मेव स इति चेत्‌ तदुत्पत्ती परनिश्रव यसस्य भावे स एवाप्तस्योपदेशाभाव”। 'सकलतत्त्व- 
ज्ञानस्यास्थयावस्था'या मसमाधिरूपस्योपजनने युक्तोय योगिनस्तत्त्वोपदेश इति '*'चेन्न, 
सकलतत्त्वज्ञानस्थास्थेर्य विरोधात्तस्य/ कदाचिच्चलनानुपपत्तेट, अ्रक्रमत्वाद्विष"यान्तरसंच- 
रखणाभावात्‌, अन्यथा" सकलतत्त्वज्ञानत्वासभवादस्मदादिज्ञानवत्‌ । अथ* तत्त्वोपदेशद- 
शार्या योगिनोपि ज्ञानं विनेयजनप्रतिबोधाय व्याप्रियमारमस्थिरमसमाधिरूपं पश्चान्निवत्त- 
सकलव्यापारं स्थिर समाधिव्यपदेणमास्कन्द तीत्युच्यते तहि'” समाधिश्चारित्रमिति नाममात्र' 
भिद्यते, नाथ ! । 





क्रमिक-अ्रविपाक निर्जेरा से होता है तो तपोतिशय को छोडकर वह उपक्रम रूप अविपाक निर्जरा और 
श्रन्य किस कारगा से हो सकती है भ्र्थात्‌ तपश्चर्या आदि ही औपक्रमिक निजेरा में कारण है इसलिये 
तपदचर्या के अतिशय विशेष से होने वाला तत्त्वज्ञान ही मोक्ष के लिये कारण है यह बात सिद्ध हो गई 

सांख्य--उपात्त-उपाजित किये गये पूर्व के श्रशेष कर्मो के फल का उपभोग समाधि विशंष से हो 
जाता है ऐसा हमने माना है इसमें कोई दोष नही आता है । 

ज्ञन- यह समाधि विशेप क्‍या है ? 

साख्य--स्थिरी भूत ज्ञान का हो नाम समाधि विशेष है । 

जेन--तब तो स्थिरीभृत ज्ञान के उत्पन्न होते ही मोक्ष हो जावेगा। पुन. आप्त के उपदेश का 
झभाव ही हो जावेगा । 

सांख्य--अ्रस्थेय अवस्था में सकल पदार्थों का तत्त्वज्ञान श्रसमाधि रूप है अ्रतः योगी का तत्त्वोपदेश 


करना युक्त ही है। श्रर्थात्‌ जब संपूर्ण तत्त्वज्ञान श्रस्थिर रहता है तब अ्समाधि रूप अ्रवस्था है 
उस समय योगी उपदेश देते हैं । 


जन--सकल तत्त्वज्ञान मे श्रस्थिर अवस्था का विरोध है भ्रर्थात्‌ पूर्णज्ञान में चलायमान श्रवस्था 
कदाचित्‌ भी नही हो सकती है क्योंकि सकलज्ञान युगपत्‌ सपूर्ण पदार्थों को जान लेता है श्रतः क्रम से 
पृथक्‌-पृथक्‌ विषय में सचरण करने का अ्रभाव है अन्यथा सकल तत्त्वों का ज्ञान होना असभव हो जावेगा 
हम लोगो के ज्ञान के समान । 


१ स्याद्रादी। २ साँख्य:। ३ चलावस्थायाम्‌। ४ जनः। ४ भअस्थेयंविरोध दर्शयति । ६ चलनानुपपत्ति* कुतः ? 
७ श्रक्रमः कुत. ? ८ विषयान्तरसबञ्चरणं सति। ६€ साख्य:। १० जेन' | ११ श्रर्थोडभिप्रायस्तु न भिद्यते | 


(() उम्राधिविशेषस्य स्थिरीभुतज्ञानत्वेन तत्त्वज्ञानतपोतिद्ययद्रयहेतुकत्वाभावाददोष इति भाव: । दि.प्र । (2) स्थिये 
भूसज्ञानोत्पलौ सत््या स परनि.श्र यससंभव: तस्मिनु सति स एवं पूर्वोक्तः आप्तस्थोपदेशाभाव सभवति--दि, 
प्र. । (3) परनिःश्ष यसे शरीरामावादशरीरस्याप्तस्योपदेशकरणविरोधादाकाशवत्‌ भाविशरीरस्येवोपात्तशरीरस्थापि 
निवुत्ति: परनि.भ्रं बसमिति वचनात्‌। (4) सकलतत्त्वज्ञानम्य विषयातरसचरणभावेनास्थ्याभावाद्यदेव परनि.श्रे यसप्रा- 
प्तिस्ततश्चोपदेशाभाव इति भाव: -दि. प्र. । (5) स्वीकरोति । 


३६८ ] प्रष्टसहल्नी [ कारिका ६-- 


तत्त्वज्ञानावशेषाज्ञाननिवृत्ति फलादन्यस्य/ परमोपेक्षालक्षगास्वभावस्थ 'समुच्छिन्नक्रिया- 
7प्रतिपातिपरमशुक्लध्यानस्य तपोतिशयस्य समाधिव्यपदेशकरणात्‌ । तथा चारित्रसहित॑ 
तत्त्वज्ञानमन्तभू ततत्त्वाथेश्रद्धानं परनि.श्रे यसमनिच्छता मपि कपिलादीनामग्रे' व्यवस्थितम । 
ततो नन्‍्यायविरुद्धं सर्वेयेकान्तवादिना ज्ञानमेव मोक्षकारगातत्त्वम्‌ । स्वागमविरुद्ध च, 


सर्वेषामागमे (प्र्रज्याद्यवुष्ठानस्य ” सकलदोपोपरमस्य' च वाह्मयस्याभ्यन्तरस्य च चारित्रस्य 
मोक्षका रखत्वश्रवणात्‌ । 





सांख्य--योगियो का ज्ञान तत्त्वोपदेश के समय शिष्य जनो को प्रतिबोधन करने के लिये प्रवृत्त होता 
हुआ अस्थिर और असमाधि रूप है। पश्चात्‌ वही ज्ञान सकल व्यापार से निवृत्त (रहित) होकर स्थिर 
समाधि नाम को प्राप्त कर नेता है । 

जन-- तब तो इस कथन से समाधि और चारित्र इनमें नाम मात्र का ही भेद रह जाता है अर्थ 
से भेद कुछ भी नही दीखता है । अगेष अज्ञान की निवृत्ति है फल जिसका ऐसे तत्त्वज्ञान से भिन्‍न परमो- 
पेक्षा लक्षण स्वभाव वाला समुच्छिन्न क्रिया प्रतिषाति नामक परम शुक्लध्यान जो कि तपश्चर्या का 
गतिशय रूप है उसी को तुमने समाधि नाम दिया है। तथा जो चारित्र सहित हे और तत्त्वार्थ श्रद्धान 
जिसमें झ्रतगंभित है ऐसा तत्त्वज्ञान ही परनि:श्लेयस (मोक्ष) का कारण है दस प्रकार को कपिल झ्रादि 
स्वीकार नही करते है फिर भी उनके सम्मुख सम्यग्दर्शन और चारित्र व्यवस्थित हो ही जाते है । 

इसलिये ज्ञान ही मोक्ष के लिये कारणभूत तत्त्व है इस प्रकार सर्वथा एकातवादियों का कथन न्याय 
से विरुद्ध है और उनके आरगम से भी विरुद्ध है क्योंकि सभी के आगम मे दीक्षा आदि बाह्य चारित्र के 
अ्रनुष्ठान और सकल दोपों की उपरति रूप श्राभ्यतर चारित्र मोक्ष के कारण ह॑ ऐसा सुना जाता है । 

विशेषार्थ- जन सिद्धात में तेरहवे गुणस्थान में केबलज्ञान पूर्ण रूप से प्रकट हो जाता है, जिसे 
प्रनंतज्ञान अथवा क्षायिकज्ञान भी कहते है। यह ज्ञान की पूर्णावस्था है । यहा नव केवललब्धि के प्रकट हो 
जाने से 'परमात्मा' यह सज्ञा आ जाती है । यहा पर शील के १८ हजार भेद पूर्ण हो जाते है किन्तु ८४ 
लाख उत्तरगुणो की पूर्णता १४ वे गुणस्थान के अत में होती है प्लौर रत्लन्नय की पूर्णता भी वही पर होती 
है ऐसा श्लोकवातिक में स्पप्ट किया है । 

समयसार ग्रन्थ में ज्ञान मात्र से बध का निरोध माना है वहा पर भी श्री जयसेन स्वामी ने टीका 
में स्पष्ट किया है यथा-- 

णादृण झासवाण असुचित्त च विवरीयभाव च | 

दुबखरस कारणत्ति य तदो निर्यात्त कुणदि जीबो ॥७७॥। 


ध्ि ट् ः ल्न्त्न्त्ल्च्ण्जण---+$फककल: कसलकक्ल्क्‍ल्ॉ्ु३ि_ि ७-3 
१ भिस्तस्थ। २ नष्टव्यापाराधविनाणीति स्वरूप तत्शुक्लध्यातस्थ। ३ कपिलादीनां सम्मुखम्‌ । ४ बाह्यचारित्र- 
रूपस्य । ५ झ्राभ्यन्तरचा रित्ररू पस्य । 





() बस: । (2) व्यापार | अविनाशि । (3) नि.श्रे यसकारणम इति पा. । (4) भ्रनक्षनादितप । 





संसारतत्थ के न मानने वालों का निराकरण ] प्रथम परिच्छेद [३१६६ 


[ प्रन्य॑कल्वित ससारतत्त्वमपि सर्वथा विरुद्धमेव | 
तथा संसारतत्त्व चान्येपां न्‍्यायागमविरुद्धम्‌ू । तथा हि । नास्ति नित्यत्वाद्य कान्‍्ते कस्य- 
चित्संसार., 'विक्रियानुपलब्घे: । इति न्‍्यायविरोध: । समर्थयिष्यते' तदागमविरोधदच, 'स्वयं 
पुरुषस्य संसाराभाववचनाद, “गुरगानां संसारोपपत्ते' 'परेषां सवृत्त्या' ससारव्यवस्थिते 


तात्वयंबत्ति--क्रोधाद्यासवाणा सबधि कालृप्यरूपमशुचित्व जडत्वरूप विपरीतभाव व्याकुलत्वलक्षणं 
दु'खकारणत्व च ज्ञात्वा तथंव निजात्मन संवधि निर्मलात्मानुभूतिरूपशुचित्व सहजशुद्धाखइकेवलज्ञानख्पं 
ज्ञातृत्तमनाकुलत्वलक्षणानतसुखत्व च ज्ञागवा ततरच स्वसवेदनजानातरं सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रेकाग्रथपरि- 
णतिरूपे परमसाम!मिक्रे स्थित्वा फोधाद्यासवाणा निवुत्ति करोति जीव । इति ज्ञानमात्रादेव वधनिरोधो 
भवति नास्ति साख्यादिमत प्रवेश' । कि च यच्चात्मास्वयों सम्बन्धि भेदज्ञान तद्रागाद्याखरवेभ्यो निवृत्त 
न वेति, निवृत्त चेत्तहि तस्य भदज्ञानस्य मध्य पानकवद्भदनग्रेत वोतरागचारित्र बोतरागसम्यक्त्ग॑ च 
लभ्यत इति सम्यम्ज्ञानादेव वधनिर्षेधसिद्धि: । यदि रागादिभ्यो निवत्त न भवति तदा तत्सम्यस्भेदज्ञानमेव 
न भवतीति भावार्थ: । 

प्र -- कोधादि आखवों के कलुपता रूप अशुचिपने को, जडता रूप विपरीतपने को, और 
व्याकुलता नक्षण दुख के कारणपने को जानकर एवं अपने आत्मा के निर्मल आत्मानुभूति रूप शुचिपने 
को सहज शुद्ध अखण्ड कंबलज्ञान रूप ज्ञातापन को और अनाकुलता लक्षण अनतसुख रूप स्वभाव को 
जानकर उसक द्वारा स्वसवेदन ज्ञान को प्राप्त होने के अनन्तर सम्यादर्शन, सम्यस्ज्लनान और सम्यक्‌ 
चारित्र मे एकाग्रता रूप परमसामायिक में स्थित होकर यह जीव क्रोधादिक ग्रास्नतो की निवृत्ति 
करता है इस प्रकार ज्ञानमात्र से ही बध का निरोध सिद्ध हो जाता है। यहा साख्य मत जेसा ज्ञानमात्र 
से बंध का निरोध नही माना गया है। ( किन्‍्तू वेराग्यपूर्ण ज्ञान को ज्ञान कहा गया है श्रीर उससे बंध 
का निरोध होता है।) कि च हम तुमसे पछते है कि आत्मा और आखव' सबंधी जो भेद ज्ञान है 
वह रागादि आश्चवों से निवृत्त है या नही ”? यदि कहो कि निवृत्त है तव तो उस भेदज्ञान में पानक 
( पीने की वस्तु ठडाई इत्यादि ) के समान अ्रभदनय से वीतराग चारित्र भी और वोतराग सम्यक्त्व भी 
है, इस प्रकार सम्यग्ज्ञान से ही बध का निरोध सिद्ध हो जाता है,श्रीर यदि वह प्रेद ज्ञान रागादि 
से निवृत्त नही है तो वह सम्यम्भेदशान ही नही है । 

| अच्यो के द्वारा मान्य ससार तत्त्व सर्वथा विरुद्ध ही हैं | 
उसी प्रकार अन्यमतावलबियों का ससारतत्व' भी न्‍्यायागम से विरुद्ध है। तथाहि “नित्य क्षणिक 
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१ (येषां मते नित्य एवात्मा तेषां मते श्रात्मनों भवान्तरावाप्तिरूप ससारो न सभवति श्रात्मनो नित्यत्वेन विकारानु- 
पपते:) । २ (प्रग्नेडस्माभि:) । ३ न प्रकृतिन विक्ृति: पुरुष, एकम्रेबाद्वितीय ब्रह्म त्यादि च वदख्धू । ४ सत्त्व- 
रजस्तमसाम्‌ । प्रकृतिविकृत्यहड्डू/रादीनाम्‌ । ५ साख्याताम्‌ । सौगवानामिति टिप्पणास्तरम्‌ । ६ कल्पनया । 





(!) आ्रात्मन; 


४०० ] भ्रष्टसहस्री [ कारिका ६--- 


[ सांख्यादिमान्य ससा रकारणातत्त्वमपि प्रत्यक्षादि प्रमारौर्बाध्यते 
तथा संसारका रणतत्त्वं चान्येषां न्‍्यायागमविरुद्धम्‌ । 
[ साख्याभिमतससारकारण निराकरण ] 
'तद्धि मिथ्याज्ञानमात्र तेमररीकृतम। न चर तत्कारण. ससार', 'तन्निवृत्तावषि 
'संसारानिवृत्ते: | यन्निवतावषि यत्न निवर्तते न तत्तस्मात्रकारणम्‌ । यथा ःतक्षादि- 


२२+पकबदननन परत बन 


श्रादि एकात में किसी भी जीव को ससार नही है क्योकि विक्रिया-नर नारकादि पर्याय विशेष रूप 
क्रिया की उपलब्धि होना सभव नही है । श्रर्थात्‌ जिनके मत में आत्मा स्वेथा नित्य ही है उनक मत में 
श्रात्मा के भवातर की प्राप्ति रूप ससार सभव नही है। आत्मा को नित्य रूप मानने से विकार ( परिण- 
मन) हो नही सकता है । इस प्रकार यहा न्याय से विरोध आता है ओर आगम से विरोध का वणन 
झ्रागे करंगे । 
किन्‍्ही ने (साख्यो ने) स्वयं ही पुरुष के ससार का अभाव माना है पुनः उनके यहा गुणों 
(सत्त्व, रज, तम) को ही ससार सिद्ध हो जाता है तथा बौद्धों ने तो सवृत्ति (कल्पना मात्र ) से ही ससार 
को माना है। इन सबका माना हुआ ससार तत्त्व भी ठीक तरह से सिद्ध नही होता है अतः जैनो के द्वारा 
मान्य पत्रपरावर्तेन रूप या भवातर रूप ससार तत्त्व ही ठीक सिद्ध होता है । 
[ अन्यों के द्वारा सान्य ससार कारगा भी बिरुद्ध है | 
इस प्रकार श्रन्य जनो के द्वारा मान्य ससार कारण नत्त्व भी न्‍्याय-आगम से विरुद्ध है। अर्थात्‌ 
अ्रद्वतवादी सप्तार को काल्पनिक ही मानते है तो उनके यहा ससार के कारण भी काल्पनिक-असत्य ही 
रहेगे। साख्य ने मिथ्याज्ञान मात्र से ही ससार को माना है इसका खडन भी आगे विद्यानद आचार्य स्वय 
कर रहे है| तात्पयं यही है कि सभी अन्य मतावलबियों के द्वारा कल्पित जितने भी ससार और मोक्ष के 
कारण है वे सभी ससार के ही कारण है ऐसा समभना चाहिये । हमारे यहा मिथ्यात्व, झ्विरति, प्रमाद, 
कषाय आओ्औौर थोग ये पाच कारण माने गये है। अन्य सभी के सभी कारण इन्ही मे शामिल हो जाते है। 
[ साख्य के द्वारा मान्य ससार के कारण का खडन |] 
साख्यों ने मिथ्याज्ञान मात्र कौ ही ससार का कारण माना है, किन्तु उतने मात्र कारण वाला 
ससार नही है क्योकि मिथ्याज्ञान की निवृत्ति हो जाने पर भी ससार का अभाव नही होता है । “जिसकी 
निवृत्ति हो जाने पर भी जो निवृत्त नही होता है वह उस मात्र कारण वाला नहीं है जैसे तक्षादि ( बढ़ई- 
सुतार) के निबृत्त हो जाने पर भी देवगृहादिक का अभाव नही होता है इसलिये वे उस मात्र कारणक 
नही है। तथंव मिथ्याज्ञान की निवृत्ति हो जाने पर भी संसार का अ्रभाव नही होता है श्रतः ससार 
मिथ्याज्ञान मात्र कारण वाला नही है ।” यहां यह हेतु असिद्ध भी नहीं है । 





१ ससारकारणातत्त्वम । २ मिथ्याज्ञाननिवत्तों । 
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() कस्यचिन्मिध्याज्ञान नास्ति तथापि ससारोहरित। (2) सूत्रघारादि । 


सांख्य द्वारा मान्य संसार-कारण खण्डन ] प्रथम परिच्छेद [ ४०१ 


निवृत्तावप्यनिवतंमानं देवगृहादि न तन्मात्रकारणम्‌ । मिथ्याज्ञाननिवृत्तावप्यनिवरत्तमानश्च 
संसार: । तस्तान्न मिथ्याज्ञानमात्रकारणक इति। अ्त्र न 'हेतुरसिद्ध:, सम्यग्ज्ञानोत्पत्तौ 
मिथ्याज्ञाननिवृत्तावपि 'दोषानिवृत्ताौ संसारानिवृत्ते: 'स्वयमभिधानात्‌ । दोषाणां 
संस।रकारणत्वावेदकागमस्वीकरणाच्व तन्मात्र संसारकारणतत्त्वं न्‍्यायागमविरुद्ध सिद्धम्‌ । 
तदेवभन्येषा न्‍्यायागमविरुद्धभाषित्वादहेन्नेव युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्‌ स्वेज्ञों वीतरागश्च 
निश्चीयते । तत. स एवं “सकलसशास्त्रादो प्रेक्षावतां? संस्तुत्य: । 








सम्यग्ज्ञान की उत्पत्ति के हो जाने पर तथा मिश्याज्ञान की निवृत्ति हो जाने पर भी दोष (राग, 
टेषादि) की निवृत्ति न होन से ससार का अभाव नहीं होता है ऐसा साख्यों ने स्वयं माना है। श्रर्थात्‌ 
जैन सिद्धात में भी सम्यक्त्व' प्रगमट होते ही चौथे गुणस्थान में मिथ्याद्शन और मिथ्याजश्ञान का अश्रभाव 
हो गया है फिर भी ससार का प्रभाव नही हुआ है । सम्यकक्‍्त्व छूटने के बाद यह जीब श्रद्धंपुद्गल परा- 
वरतंव तक ससार से भ्रमण कर सकता है और सम्यक्त्व सहित भी ६६ सागरोपम से कुछ प्रधिक काल 
तक संसार में रह सकता है | झतएव मिथ्याज्ञान मात्र ही ससार का कारण नही है। 

पुनः अन्य लोगों ने भी दोषों को ससार का कारण माना है इस बात को झआागम भी स्वीकार 
करता है । इसलिये मिथ्याज्ञान मात्र से ही संसार होता है यह कथन न्याय एवं आगम से विरुद्ध है यह 
बात सिद्ध हो जाती है और इस प्रकार से श्रन्य सभी के आप्त भगवान्‌ न्यायागम से विरुद्ध भाषी है श्रतः 
अर्इत ही युक्ति शास्त्र से अविरोधी वचन वाले है एवं सर्वज्ञ ओर वीतराग है ऐसा निश्चित हो जाता है। 
अ्रत: वे ही सकल शास्त्र तत्त्वार्थ सूत्र की आदि-प्रारम्भ में बुद्धिमानों के द्वारा स्‍्तवन करने योग्य है यह 
बात सिद्ध हो जाती है । 











जज अल 


१ तन्तिवत्तावणि संमारानिवृले रिति । २ दोषा' रागद्व घा: । ३ सांख्य: । ४ सकल तत्त्वार्थादि ॥ 
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ह। ) सौगतै. । (2 ) गृद्धपिच्छाचार्यादीना | उमास्वामिप्रसिद्धापरनाभ । हु 


४०२ ] प्रष्टसहुली [ कारिका ६--- 


'सांख्याभिमत संसार-मोक्ष कारण के खडन का सारांश 


सांख्य ज्ञान मात्र को ही मोक्ष का कारण मापते हैं सो टीक नही है । कारण कि स्वेज्ञ भगवान्‌ के 
क्षायिक अनंतज्ञान की पूर्णता हो जाने पर भी अघातिया कर्मो के शेष रहने से उनका परमौदारिक शरीर 
पाया जाता है। यदि ज्ञान उत्पन्न होते ही मोक्ष हो जावे तो यहा पर अ्रवस्थान एवं उपदेश आदि नहीं 
घटेगा । तथा यदि ज्ञान ही एकात से मोक्ष का कारण होवे तो सभी के आझआगम में दीक्षा आदि बाह्य 
चारित्र का झनुष्ठान एव सकल दोषों की उपरति रूप आभ्यंतर चारित्र स्वोकार किया गया है सो 
व्यथें हो जावेगा । 

हम जनों ने “सम्यग्द्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:” इस आगम सूत्र से मार्ग को पझ्र्थात्‌ मोक्ष के 
कारण को माना है। यदि मोक्ष को श्रकारणक कहेगे तो स्वंदा सर्वत्र सभी जीव के मोक्ष का प्रसंग झा 
जावेगा | तंथव श्रन्य जनों का ससार कारण तत्त्व न्याय झगम से विरुद्ध है । 

साख्यो ने “भिथ्याज्ञान मात्र को ही ससार का कारण माना है” सो ठीक नही है | मिथ्याज्ञान 
की निवृत्ति हो जाने पर भी रागादि दोषों की निर्वुत्त न होने से ससार का प्रमाव नहीं होता है । यह 
बात स्वयं सांख्यों ने मानी है। अतएव हम जैनो को मान्य ससार के कारण आगम मे प्रसिद्ध है । 

“मिथ्याद्शनाविरतिप्रमादकपाययोगा: बंधहेतव ' ये बच्च के कारण ही ससार के कारण है क्योकि 
संसार के कारण झनादि होते हुये भो निहंतुक नहों है। ये कारण भव्य जोवों को श्रपेक्षा अंत सहित 
हैं एवं ग्रभव्यों की भ्रपेक्षा श्रनादि अनत है । प्रतएव अरहत भगवान के शासन में मोक्ष, ससार एव दोनों 
के कारण सिद्ध ही हैं । 


प्रहूंत की वौतरागता पर विचार ] प्रथम परिच्छेद [ ४०३ 


[बौद्ध! शंकते यत्‌ बीतरागोडपि सरागबलु बेष्टां कतु' शक्‍नोति शरीरित्यात, जैनाचार्या अरुय समाधान कूर्वते] 
ये! 'त्वाहु:---'सतोपि यथाथेदर्शिनो वीत्तराग्रस्येदन्‍्तया' .निश्चेतु मशक्तेस्तत्कार्यस्प्र, व्यापा रा* 
देस्तदव्य भिचा रादवीत रागेपि' दर्शनातू, सरागाणामपि वीतरागवच्चेटमानानामनिवा रर्ान्त' 
कस्यचित्‌.स त्वमेवाप्त इति निर्णय: संभवति' इति तेषामपि,, विचित्राभसिसंबस्ध'लया' व्या- 
पारव्याहारादिताडुरयेण क्वचिदप्यतिशयानिरांये” कंमर्थक्याद्विशेषेष्टिप, ज्ञानवतोधि 
बिसंवादात्‌, क्य पुनराश्वासं' लभमहि ? # न हि ज्ञानवतो वीतरागात्पुरुषाद्विंवाद: “क्व- 








[बीद्ध शका करता है कि वीतराग भी सरागवत्‌ चेष्टा कर सकते है क्योकि जे शरीर धारी है इस पर जैनाचार्यों 
का समाधान] 

बोड-- यथार्थ दर्शी वीतराग के होते हुये भी “ये ही वीतराग है” इस प्रकार से निश्चय करता: 
अशकक्‍य है क्योकि वीतराग के कार्य व्यापारादि अवीतराग में भी देखे जाते हैं अतः व्यभिचार दोष आता: 
है । सराग भी वीतरागबत्‌ चेष्टा कर सकते है उनका निवारण कोई भी नहीं कर सकता है प्तः किसीः 
भी जीव में वे झ्राप ही आप्त है! इस प्रकार से निर्णय नहीं हो सकता है। अर्थात्‌ सराग जीत्ो में भी 
वबीतराग के समान चेष्टाये होने पर भी वीतराग जीवों मे वचन झादि का श्रतिशय विशेष देखा जाता 
है वह सर्वज्ञ आप्त आप ही है ऐसा जनाचार्यो के कहने पर बोद्ध कहता है कि मानसिक अ्रभिप्रायो की: 
विचित्रता से शारीरिक ओर वाचनिक क्रियाओं में सकर हो जाता है अ्रतः किसी भी पुरुष में वचनादिकों- 
के अतिशय का निर्णय करना असभव है | इस। बात को आगे स्पष्ट कर रहे हैं । 

जेत-- विचित्र श्रभिप्राय के होने से एवं व्यापार व्यवहारादि की संकरता से कहीं पर कपिलादि 
के समान सुगत में भी श्रतिशय का निर्णय न होने पर किस प्रकार से प्रर्थात्‌ किस भ्र्थ का झ्राश्रय लेकर 
के विशेष झ्राप्त पने को इष्ट सिद्धि होगी क्योंकि केवल वीतरागी में हो नहीं बल्कि ज्ञानवान में भी 
बिसंबाद पाया जाता है पुनः हम लोग कहां पर विश्वास करेंगे ? ऋ£अर्थात्‌ अ्र्हत भगवान्‌ प्राप्त हैं क्योंकि 
वे सवादक है इस पक्ष में हम लोगो को कही भी विश्वास नहीं हो सकेगा । 
ज्ञानवान वीतराग पुरुष से कही पर किसी विषय में बिसवाद संभव नहीं है अन्यथा सगतादि में 


१. सौगता:। २ भ्रयभेवेति प्रकारेश | रे म्रवीतरागेषि दशेनादेव व्यभिचार:। ४ विचित्राभिसन्धितया इति 
प्राठान्तरम्‌ । ४ अ्भिप्रावतया । हेतुरय, दृतीयान्तस्थापरि ,हेनुत्वात्‌ । ६ कॉपरिलादाविव सुगतेषि | ७ सराग्राखां बीत- 
रागवच्चेष्टमानानां मायाविनामपि नानापरिणामत्वेन गम तवचनादिसद्धू रत्वेन क्वचिद्षि पुरुषे माहात्म्यानिश्चये सति विशे- 
घाभिमत ( सुगत ) स्पानर्थक्यं घटते । एवं सति ज्ञानिनोपि शसत्यत्व घटते । ८ सुगतस्य | € विश्वासम्‌ । १० विषये। 


() युक्षितिक्षास्त्राविरोधित्वात वस्‍्य साधनस्पान्यथानुपप्तिनिह्चायक विचित्र त्यादिभाष्यवाक्यमवंतारयंति। 
(2) सरागाणामपि वोतरागवच्चेप्टासद्भावेषपि व्याह्मरादिकार्यातिशयदशेनातू स त्वमेवाप्त इति निर्णायः संभवत्येबेति 
घद॑त़ जैन प्रति सौगतेन कथ्यमानस्थ विवित्राभिसधितया व्यापारव्याहारादिसाकर्येर क्वचिदप्यतिशयानिरंय इति 
वचनोद्धाटनपुरस्सर तत्र दूषणमाहु विचित्रेति । दि. प्र.। (3) किमथंमाश्रित्येति कि शब्द; प्राक्षेप । (4) न केवल 
बीतरागात्‌ । (5) श्रह॑न श्राप्त: संवादकत्वादित्यस्मिनु पक्षे । (6) न क्वापि | * 


४०४ ] भष्टसहस्री [ कारिका ६-- 


चित्संभवब्वि 'सुगतादावप्यनाश्वासप्रसड्भात्‌' 'तस्य कपिलादिस्यो विशेषेष्टेरानथेक्यप्रसद्भात्‌ । 
न चर व्यापारव्याहाराकारविशेषाणां 'तत्र 'साड्ुर्य सिध्यति, विचित्राभिसन्धितानुपपत्ते:” 
श्तस्था: पृथग्जने रागादिमत्यज्ञ प्रसिद्ध: प्रक्षीणदोषे भगवति “निवृत्ते:, श्रस्य यथार्थ - 
प्रतिपादनाभिप्रायतानिश्चयात्‌ । “कुतश्चायं सर्वस्य विचित्राभिप्रायतामहश्यां व्यापारादि- 
साडूर्यहेतु निश्चिनुयात्‌ ? 'शरीरित्वादेहेतो: स्वात्मनीवेति चेत्‌ *तत एवं सुगतस्यासरवज्ञत्व- 
निश्चयोस्तु । तत्रास्य' "हेतो: सन्दिग्धविपक्ष व्यावृत्तिकत्वान्न' तन्निश्चय: । 'शरीरी च 
भी श्रविद्वास का प्रसग आ जावेगा श्रौर सुगत को कपिल आदि से विशेष मानने मे श्रनर्थकता का प्रसग 
भी भरा जावेगा, किन्तु व्यापार, व्याहार, श्राकारादि विशेषों का भगवान्‌ में साकय सिद्ध नहीं होता है । 
ध्रर्थात्‌ सराग वीतरागवत्‌ चेष्टा करे श्र वीतराग सरागवत्‌ चेष्टा करें इसे संकर कहते हैं । यह संकर 
दोष भगवान्‌ में सभव नही है क्योंकि उनके विचित्र अ्रभिप्राय नही पाया जाता है। श्रर्थात्‌ सराग यथार्थ 
प्रभिप्राय वाले है और वीतराग अ्रयथार्थ विचार वाले है यह बात गलत है। विचित्र अभिप्रायपना तो 
रागादिमान्‌ अज्ञानी प्रथग्जन-साधारण मनुष्य मे ही प्रसिद्ध है। सवंदोप रहित वोतराग भगवान्‌ में 
उसका अ्रभाव है क्‍योंकि सर्वज्ञ भगवान यथार्थ प्रतिपादन के श्रभिप्राय वाले है ऐसा निश्चय पाया जाता 
है । तथा ग्राप सौगत सभी के अदृश्य-रूप न दिखने वाले विचित्र अभिप्रायो को व्यापारादि साकय॑ हेतुक 
कैसे निश्चित करेंगे ? श्र्थात्‌ श्रभिप्राय तो आतरिक है प्रतः: उनका बाह्य व्यापारादि कार्यों से निर्णय 
नही किया जा सकता है । 

सोगत--शरी रित्वादि' हेतु से स्वात्मा के समान ही विचित्राभिप्रायता निश्चित है श्रर्थात्‌ सर्वज्ञ 
बीतराग में विचित्राभिप्राय है क्योंकि वे शरीर धारी है हम लोगो के समान । 

जेन--इसी 'शरीरित्व' हेतु से ही बुद्ध देव के असर्वज्ञपने का निश्चय हो जावे क्या बाधा है ? 
प्र्थात्‌ श्रापके बुद्ध भी शरी रवान है अत: वे भी असवंज्ञ है ऐसा हम कह सकते है ? 





१ प्रन्यथा ( ज्ञानवतोपि विसवाद सभवति चेत्‌ ) । २ सुगतस्य । हे ज्ञानवति | ४ सरागो वीतरागवद्वीतरा- 
गदच सरागवच्चेष्टते इति साद्धूयंम ! ५ (विचित्राभिसन्धिताया: )। ६ ( विचित्राभिसन्धिताया )। ७ सौगतः । 
८ सर्वज्ञस्यासवंशस्य वा । £ सौगत: प्राह ।-सबज्ञे वीतरागे विचित्राभिप्रायोस्ति, शरीरित्वादरसदाधिवत्‌ । १० स्थाद्वादी । 
११ सुगते । १२ शरी रित्वादेरित्यस्थ । १३ छारीरी चास्तु सर्वज्ञः्चेति सन्दिग्धा विपक्षाद्रधावत्तिय॑स्य हेतो: स | तत््वात्‌ । 








(!) भ्रविश्वास । (2) सरागवीतरागाभिप्राय: यथार्थायथार्थप्रतिपादनाभिपष्राय. । (3) सौगतोष्नुमानं रचयति | भगवान्‌ 
पक्ष: विचित्राभिप्रायवान्‌ भवतीति साध्यो घमम. । शरीरित्वादे: | यः शरीरी स विचित्राभिप्रायवान्‌ यथास्मदादि: । दि. 
प्र.। (4) तत्र सुगते शरीरित्वादिहँतोरस्थ विपक्षात्‌ । व्यावृत्तिकरव सदिग्घ व्यावतंते न व्यावतेते चेति सवेह:। य: 
विचित्राभिप्रायवान्‌ नास्ति स शरीरी नास्ति | इति विपक्षलक्षण | तन्र संदेह. कथ | करिचिदृविचित्राभिप्रायरहितो5पि 
धारीरीति सौगतो वदति पअ्रतस्तस्य असवेज्ञत्वस्थ निश्वयो न | शरीरी व भवति सर्वज्ञषश्च भवति | पत्र विरोधो नास्ति 
कस्मात्‌ ? विज्ञानोत्कृष्टत्वे पुरुष वचनादिविनाद्ानुपलभात्‌ | दि. प्र.। (5) विचित्राभिप्रायरहितत्व । (6) सदिग्ध- 
विपक्षव्यावृत्तिकत्व कथमित्याशंकायामाह । 


प्रहँत की बीतरागता पर विचार ] प्रथम परिच्छेद [ ४०५ 


स्यात्सवेज्ञनच, विरोधाभावात्‌', 'विज्ञानप्रकर्ष “शरीराद्यपकर्पादशेनादिति चेत्तत* एव 
स्वेज्ञस्थ विचित्राभिप्रायतानिश्वयोपि मा भूत्‌, तत्रापि प्रोक्तहेतो: सन्दिग्वविपक्षव्यावृत्ति- 
कत्वाविशेषात्‌* | 'सोयं विचित्रव्यापा रादिकार्यदर्शनात्सर्वस्थ विचित्राभिसन्धितां निश्चि- 
नोति, न पुनः कस्यचिद्वचनादिकार्यातिशयनिश्चयात्‌ सर्वज्ञत्वाद्यतिशयमिति' *कथमनुन्मत्तः ? 
“कंमयंक्‍्याच्चा'स्थ सन्‍्तानान्तरस्वसन्तानक्षगा क्षयस्वरं प्रापगाशक्त्या'देविशेषस्येष्टि: ? 
विप्रकृष्स्वभावत्वाविशेषात, “वेद्येदकाकाररहितस्थ वेदनाद तस्य वा विशेषस्य' 
रे बोद्ध- हमारे बुद्ध में इस हेतु से श्रसर्वेज्ञता की सिद्धि नही है क्योंकि यह हेतु बुद्ध मे सदिग्ध विपक्ष 
व्यावृत्तिक है। शरीरी भी होवे और सर्वेज्ञ भी होवे इस प्रकार से इसमे विरोध का अभाव है क्‍योंकि 
विज्ञान का प्रकर्ष होने पर शरीरादिक का अ्रपकर्प नही देखा जाता है | 

जैन--इसी हेतु से स्वज्ञ के विचित्रा भिप्रायता का निश्चय भी मत होवे क्योकि सर्वज्ञ में भी यह 
हेतु सदिग्धविपक्षव्यावृत्ति वाला है । 

आप बौद्ध विचित्र व्यापारादि कार्या के देखने से सभी के विचित्र अभिप्राययने का निश्चय तो 
कर लेते है, किन्तु किसी जीव में वचनाडि कार्यों के अतिशय का निश्चय देखकर भी सर्वज्ञत्व आदि 
ग्रतिशय को नही मानते हुये आप उन्मत्त ढमे नही हो सकते है अर्थात्‌ आप बुद्धिमान्‌ कैसे कहे जा सकते 
है ? शारीरिक और वाचनिक कार्यों में सवादकत्वआदि सकरता के देखने से आप्त निदिच्त नही 
है ऐसा हम नही कह सकते है किन्तु आपके सर्वज्ञ का स्वभाव' विप्रकृष्ट है, प्रत्यक्ष गम्य नही है। इसलिए 
श्रन्त सर्वज्ञ नही है ऐसा हम कह सकते है ।' इस प्रकार बोद्ध के कहे जाने पर जैनाचार्य कहते हे कि-- 

ग्राप सौगत संतानातर (भिन्‍न-२ यज्ञदत्त, देवदत्त की सतान) और अपने सतान में क्षणक्षयी 
शक्ति का और स्वर्ग को प्राप्त कराने वाली शक्ति आदि की विशेषता का निश्चय भी किस हेतुसे करेगे ? 
क्योकि दोनो में विप्रकृष्ट-दूरवर्ती स्वभाव समान ही है एवं वेद्य (ज्ञेय) वेदकाकार (ज्ञानाकार) से रहित 
सवेदनाद्व त में विशेषता का निए्चय भी किस प्रकार से होगा ? अथवा जो विशेष प्रमाणभूत, जगद्धि- 
तैषी, शास्ता, रक्षक है श्लौर शोभन श्रवस्था को प्राप्त हो चुके है अथवा सपूर्ण भ्रवस्था को प्राप्त है या 
पुनरावृत्ति (पुनर्जन्म) के न होने से सुध्ठु-सुगति को प्राप्त है ऐसे सुगत है। इस प्रकार इन विशेष नाम 





१ विरोघाभावे हेतुमाह ।२ जेन । हे सोगत;। ४ बुद्धिमानू । ५ कि लिड्ञमश्रित्येत्यथं.4 ६ सौगतस्य | 
७ सन्‍्तानान्‍्तरों देवदत्तयज्ञदत्तसन्तान: । स्वस्थ ग्रात्मम: सनन्‍्तानशच । तयोः क्षराक्षयिणी या शक्ति: स्वगंप्रापणस्य च॑ 
या शक्तिस्तदादेविशेषस्पेष्टितिश्वितिनिरयिका भवति। कुत. ? दुरतरस्वभावत्वातू, उभयत्र सर्वज्ञत्वाद्यतिदये वक्त- 
विशेषस्येष्टो च विशेषाभावात्‌ । ८ ज्ञानाह्वेतवादिन प्रति जेनस्पोक्ति: | £करमर्थक्यादिप्टिरिति पूर्वेशान्वय: । 


(|) भसवंज्ञनिश्चयों न शरीरी भूत्वावि सर्वज्ञोौईम्ति । (2) इंद्विय । (3) सर्वस्य इति पा'। (4) शरीरित्वादिहेतोविचित्राभि- 
प्रायता व निश्चिन्म. किन्तु विचित्रव्यापारादिदशेनादित्यता आह | (5) न तविद्चिनोति । (6) व्यापा रव्याहारादि कार्य - 
सवादकत्वादिसाकय दशंनादाप्तत्व न निइचीयते इति नोच्यते कितु विप्रक्ृृष्टस्वभावत्वादित्युक्त । (7) सर्व क्षणिक 
सस्‍्वात्‌ । (8) द्वैतवादिनं बौद्ध प्रति । (9) संवेदनाई तस्य इति पा. । 


४०६ ] प्रष्टसहस्री [ कारिका ६-- 


प्रमाणभूतस्प' जमद्वितेषिणः शास्तुस्तायिन्र शोभनं? गतस्य सम्पूर्ण बा गतस्थः पुनर- 
नावृत्या' सुष्दु वा गतस्थ "विशेषस्थेष्टि: ? 'स्वेत्रानाश्वासाधिशेषात्‌ । “न चेवें 'बादिनः 
किडिबदनुमानं नाम, निरमिसन्धीनामपि बहुल 'कार्यस्वसावानियमोफ्लम्मात्‌, सति 
काष्ठादिसामपोीविशेषे "क्वचिदुपलब्धरथा तदमावे प्रायत्ोनुपलब्धस्थ' 'मण्यादिकाररण- 
कलापेषि संभवात्‌ । यज्जातीयों 'यतः संप्रेक्षितत्तज्जातीयात्तादगिति दुर्लभनिषंगतायां 
ध्मघ्मकेत्वादोनामपि व्याप्यव्यापकमाव:ः कथमिव निरश्शयित ? वक्षः, शिशपात्वादिति'” 
वाले सुगत की विशेषता का निर्णय भी कंसे होगा ? से होगा ? पुन: कपिल, सुगत, अर्हत श्रादि सभी में अविश्वास 
समान हो रहेगा क्योंकि सर्वेज्ञत्वादि के ग्रतिशय में संवेदनाद्व त गुण में और सुगत के गुण में निर्णय न 
होने से समानता ही है । 
इस प्रकार से कहने वाले बोद्धों के यहाँ श्रनुभान नाम की कोई वस्तु ही सिद्ध नहीं होगी क्‍योंकि 
प्रभिप्राय रहित (अश्रचेतन भ्रग्नि झ्रादि) में भी बहुधा कार्य हेतु ओर स्वभाव हेतु का नियम नहीं देखा 
जाता है। काष्ठादि सामग्री विशेष काररा के होने पर कहीं भ्रग्नि की उपलब्धि होतो है श्रौर काररग 
विशेष सामग्रो के ध्रभाव में प्रायः श्रनुपलब्धि है फिर भी सरि-सुर्यकांतमरिण श्रादि कारण कलाप के होने 
पर शध्नर्नि भी सांभव है। जो जिस जाति वाला जिससे उत्पन्न हुआ देखा जाता है उस जाति वाले से ही 
यह वैसा होता है । इह प्रकार का नियम दुलंभ होने पर धूमकेतु-झरग्नि श्रादि में भी व्याध्य-व्यापक 
भाव का निर्णय कंसे होगा ? यह वक्ष है क्‍योंकि शिक्षपा है, इसी प्रकार “यह वृक्ष है क्योंकि इसमें 
आम्रत्व है” उसी प्रकार शझाप्रलता सें भी कहीं-कहों ग्राम देखे जाते हैं। पुनः बुद्धिमान का मन किस 
प्रकार से निःशंक (संदेह रहित) हो सकेगा ? श्रतः विदग्ध-चतुर सर्कंट जेसे श्रपनी ही पु छ का भक्षण 
कर लेते हैं उसी प्रकार से श्राप शदृष्ट संशय एकांतवादी भी श्रपने पक्ष का स्वर झ्ाप ही रांडन कर 
लेते हैं | 
सौगत--काप्ठादि सामग्री से उत्पन्न भ्रर्ति जिस प्रकार की देखी जाती है मणि झ्रादि सामग्री से उदभूत 


१ प्रमाणभूताय जगद्धितेषिणे प्रणम्थ शास्ते सुगताय ताथिने। ([ दत्युक्त बोध: )। २ सुगतकपरिलाईता मध्ये। ३ 
सर्वेज्ञत्वाद्यतिशये संवेदनाद्वेतगुगे सुगतगुणी चानिरेय्तया विशेषाभावात | ४ भ्रनुमानात्तद्विद्येषेष्टि: स्यादित्युबते श्राह--न 
चैबमिति । ५ एवं वादिनः सौगतस्थ किज्चिदनुमान न सम्भर्वति, निरमिप्रायाणणामनुमानानुमेयानों बाहुल्येन कार्यस्व- 
भावरूपयोर्टेल्वो रतिश्वयदर्शनात्‌ । ६ अ्रभिप्रायरहितानामचेतनादीनामस्न्यादीतामित्यर्थ:। ७ कारणभूते । ८ भश्ग्ने: । 
& मशि' सूर्यकान्त: । १० इत्यनुमान च न भवेयतत. । 














() रक्षकस्य । (2) शोभनमविद्यातृष्णाशुन्य ज्ञानसन्तान सप्राप्तस्य सुदब्दस्थ शोभनाथे॑त्वात्‌ सुरूपकम्यावत्‌ । 
(3) संपूर्ण साक्षाच्चतु राग॑सत्यज्ञान सप्राप्तस्य सुशब्दस्थ संपूर्णावाचित्वात्‌ सुपूर्णाकलशवत्‌ । (4) सुष्ठ पुनरनावत्या 
पुनरविद्यासृष्णगक्रातचिलसतानावुत्ते रभावेन गतस्थ सुशब्दस्य पुनरनावृत्यर्थत्वात्‌ सुनष्टाक्षरवत्‌ । (5) प्रायश. प्रतिपन्‍ना- 
स्तिधुमादीनासपि। (6) कार्यानुमानस्वभावानुमान । (7) दुलभनियमता कुत इत्युक्ते सत्र समर्थन । (8) यत्पकार: । 


(9) 


झहँत की वीतरागता पर विचार ] प्रथम परिच्छेद [ ४०७ 


लिताचूता देरपि' 'क्वचिदेव दर्शनात्‌ प्र क्षाव्तां किसिब नि:शंक चेतः स्पात्‌ ? तदेतद- 
दुष्ट संशयेकान्तवादितां विदग्धमर्कटानशमसिव स्वलॉगुलमक्षरम्‌० #। 'ननु च 'काष्ठादि- 
सामग्रीजन्योडग्निर्याहशो दृष्टो न तादुशों मण्यादिसामग्रीप्रभव इति यज्जातीयो यतो हष्टः 
स ताहशादेव न पुनरन्‍्यादुशादपि, यतो ध्वमपावकयोर्व्याप्यव्यापकभावो न निर्णीयते, “तथा 
यादश्ं चूतत्वं वक्षत्वेन व्याप्तं तादशं त लतात्वेन, यत. शिश्षपात्ववक्षत्वयोरपि व्याप्पव्या- 
पकभावनियमो दुर्लभ. 'स्थात्‌' इति कश्चित्सोपि “प्रतीतेरपलापक:, कार्यस्थ 'तादुशतया 
प्रतीयमानस्यापि “कारणविशेपातिवत्ति दशनात्‌” । 


अझ्रर्नि व॑ंसी नही हाती है'इसीलिये जिस जाती वाला जिससे होता देखा जाता है वह उस जाति वाले से ही 
होता है न कि श्रन्य जाति वाले से । जिससे कि धूम और अ्रग्नि में व्याप्य व्यापक भाव का निर्णय न 
हो सके अर्थात धूम ओर अग्नि में व्याप्य व्यापक भाव का निर्णय होता हो है। तथा जिस प्रकार का 
झाम्रत्व वक्षपने से व्याप्त है उस प्रकार का आम्रत्व बता के साथ व्याप्त नही है जिससे कि शिशपात्व 
और वक्षत्व में भी व्याप्य-व्यापक भाव का नियम दुलंभ होवे अर्थात्‌ दुलंभ नही है। 

जैन--इस प्रकार से कहने वाले अप सौगत भी प्रत्यक्ष प्रतीति का अपलाप करने वाले है क्‍योंकि 
कार्य रूप अग्नि उस प्रकार (सामग्रीजन्य रूप) से प्रतीत होने पर भी कारण विशेष (काष्ठादि) क 
कही पर उललघन करती है ऐसा देखा जाता है जैसे कि मणि झादि से झग्नि की उत्पत्ति सिद्ध है। 

भावाथें- बौद्ध कहृता है कि व्यवहार में हम देखते है क्रि कोई सरागी है परन्तु वचन और काय 
की क्रियाओ्ो को वीतरागी के समान करता है एवं कोई वीतरागी है वह सरागी के समान प्रवृत्ति कर 
सकता है अतः “ये ही अर्हत है यह निर्णय भी किसमें हो सकेगा ” और निर्णय न हो सकने से ही 
आपके भ्रहत सर्वेज्ञ है यह कहना अ्रसभव है । 

इस पर श्राचार्यों ने कहा कि सभी के मनोभिप्राय हम और आपको दिखते नहीं है तो फिर बाह्य 
क्रियाझो से उनका निर्णय कंसे होगा ” तब बौद्ध कहता है कि आपके दीतराग भगवान्‌ के शरीर पाया 
जाता है भरत: वे कुटिल-विचित्र मानसिक विचारधाराओं के हो सकते हैं ध्रतएव वे सर्वेज्ञ नहीं हो सकते तब 
ध्ाचायें ने कहा कि बुद्ध भगवान्‌ को भी शरीर सहित ही आपने माना है श्रत: यह दोष उनमें भी सभव है । 

बौद्ध कहता है कि आपके सर्वेज्ञ का स्वभाव प्रत्यक्ष गम्य नही है श्रत: अर्हत सव्वज्ञ नहीं हो सकते 


१ न केवल वृक्षाचुतादे; । २ व॒क्षों भवितुमहेति, प्राम्रत्वात्तया लतारूपचूतत्वात्‌ (उभयथापि वक्‍तु शक्‍यते ) | ३े परः । 
४ स्वभावहेतु' मण्डयति सौगतः । ५ अ्रपि तु न स्थादेव | ६ सौगत; । ७ प्रत्यक्षस्य । ५ वन्हें:। € काष्ठादिसामग्री- 
जन्यतया । १० कारण विशेष: काष्ठादिस्तस्थातिवत्तिसल्ल ड्वन तस्या दशेनात्‌ | ११ मण्यादेवन्हिदशंनाल | 


() खूतत्वादित्यर्थ:। (2) देशे । (3) न किचिदनुमान नाम दुलंभनियमताया वृक्ष शिशपात्वादिति किमिय 
नि:शक चेतः स्याद्यत. दुलंभनियमतापि कुत इत्युक्ते स्वभ्ावेत्य।दि हेतु. सोषि कुत इत्युक्ते लताचुतादिरित्यादिसाधन । 
(4) अनुमान न भवेत्‌ यतः । चोद्य । (5) ईप्‌ । अनुपलब्धवस्तुनि | (6) स्वपक्षक्षत्िस्णाद्यतः । (7) उलघन | 


४०८] भ्रष्टसहस्री [ कारिका ६--- 


[ यस्नेन परीक्षितकार्यारिय कारणान्यनुवर्तते ] 

'यत्नतः परीक्षितं कार्य कारणं नातिवतंते इति चेत्‌' स्तुतं# पप्रस्तुत॑, 
ध्यापारादिविशेषस्पापि किल्‍्चिज्ज्ञरागादिमदसंभविनो यत्नतः परीक्षितस्थ भगवति ज्ञाना- 
तिशयानतिवृत्ति सिद्धे । एतेन यत्नतः परीक्षितं व्याप्यं व्यापक नातिवतेते इत्ति 'ब्रव- 
तापि स्तुत॑ प्रस्तुतमित्युक्तः वेदितव्यं, पुरुषविभेषत्वादे: स्वभावस्य व्याप्यस्य सर्वेज्ञत्वव्यापक- 
स्वभावानतिक्रमसिद्ध स्वद्ददविशेषात्‌* । ततोय॑ प्रतिपत्तरपराधो नानुमानस्थेत्यनुकूलसा- 
चरति'& । “मन्दतरधियां ब्वमादिकमपि परीक्षितुमक्षमागां “ततो ध्वमध्वजादिबुद्ध - 








यह बात कही जा सकती है ! 

जनाचाये कहते है कि भाई ! आपके यहां भी प्रत्येक वस्तु की क्षण में क्षय होने वाली शक्ति 
दिखती है क्या ? मतलब जो चीज दिखती नही उनके विषय में भी कुछ न कुछ मान्यता श्राप रखते ही 
है । उसी प्रकार से यद्यपि सर्वज्ञ का स्वभाव दिखता नहीं है फिर भी अर्हत ही सर्वज्ञ है इसका निर्णय 
करना ही चाहिये । 

[ यत्न से परीक्षित कार्य काररा के अ्रनुयायी होते हैं 

बोद- यत्न से परीक्षित कार्य कारण का उल्लंघन नहीं करते हैं । 

जन--उक्त बात से तो झापने हमारे इष्ठ का ही समर्थर कर दिया है ॥# व्यापार व्याहार झ्रादि 
विशेष भी जो कि किचिज्ज्ञ रागादिमान्‌ जीवो में असभवी है और यत्न से परीक्षित है वे भगवान में सिद्ध 
ही है क्योकि ज्ञानादि अतिशयों की भगवान्‌ में अवाधित रूप से सिद्धि है। इस प्रकार यत्न से परीक्षित 
व्याप्य हेतु व्यापक का उल्लघन नही करता है ऐसा कहते हुए श्लापने भी हमारे प्रकृत का ही समर्थन कर 
दिया है ऐसा समभना चाहिये । पुरुष विशेषत्व झ्रादि स्वभाव व्याप्य है उसका सर्वज्ञत्व व्यापक स्वभाव 
से श्रनतिक्रम (अबाधितपना) सिद्ध है जैसे कि यत्न से परीक्षित कार्य कारण का उललघन नहीं करते है 
उसी प्रकार पुरुष विशेषत्व आदि व्याप्य सर्वज्ञत्व श्रादि रूप व्यापक स्वभाव का अतिक्रमण नही करते 
है । दोनो जगह व्याप्य-व्यापक भाव में कोई अतर नही है भ्रर्थात्‌ समानता ही है । 
इसलिये यह साध्य का व्यभिचार लक्षरण वोष प्रतिपत्ता का अपराध है प्रनुमान का नहों, भ्रतः 

















१ सौगत: । २ जेन प्राह-- त्वगा सौमतेन अस्माकमिष्ट कथ्रितम्‌ (समर्थितम्‌) । ३ प्रक्ृतम्‌ | ४ (व्याहारादीति 
पाठ'न्तरम्‌) । ५ अनुल्लड्डूनात्‌। ६ सौगतेन | ७ यथा यत्नत परीक्षित कार्य कारण नातिवतंते तथा पुरुष- 
विशेषत्वादिस्वभावों व्याप्य सर्वज्ञत्वादिस्यव्यापकस्वमाव नातिवतेते, उभयत्र व्याप्यव्यापकभावयोर्विशेषाभावात्‌ । 
८ साध्यव्यभिचारलक्षण । ६ बौद्ध! । १० घुमादिकात्‌ । 





() सम्थितं । स्थाद्रादी वदति है सौगत ! त्थया अस्मार्क प्रत्तुत प्रारब्ध इष्टं बोबत | कस्मात्‌ ? क्षयोपश्षमज्ञानिनि 
रागादिमति पुरुषे असभवी यत्नता परीक्षितों व्यापारादिविशेष. भगवति ज्ञानाश्वतिशय नातिवर्तते यत' | दि. प्र. । 
(2) शिशपात्व । वृक्षत्व । (3) तेन युक्तिशास्त्राविरोधाद्यनेकप्रकारेण । (4) नरारां । 


भहँत ही सर्वज्ञ हैं ] प्रथम परिच्छेद [ ४०६ 


रपि व्यभिचारदर्शनात्‌ । प्रश्ञातिशयवतां तु सर्वत्र परीक्षाक्षमागां यथा ब्वमादि पावकादिकं 
न व्यभिचरति तथा व्यापारव्याहा राकारविशेष. क्वचिद्विज्ञाना द्तिशयमपीत्यनुकूलाच रणम्‌ । 
एवं युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्त्वं, भगवतोहेत एवं “सर्वज्ञत्व॑ साधयतीत्यभिधाय । 

| सर्वे सत्महेतवोषहेति भगवति एवं सर्वज्ञत्वं साघयति नान्येषु ) 

'तदेवं तत्‌' सुनिष्चितासस्भवद्बाधकप्रमारात्वमहँत्येव सकलज्ञत्वं साधयति नान्यश्रेत्य- 
विरोध 'इत्यादिता स्पष्टय ति %&, 'स्वामीति शेष:, यद्यस्मादविरोध: सुनिश्चितासं भवद्बा- 
घकप्रमागात्वं त्वग्येव तस्माच्च त्वमेव स इत्यभिधानसंबन्धात" । स एवाविरोधः कुतः 
सिद्ध इत्यारेकाया यदिष्टं ते प्रसिद्धेन न वाध्यते इत्यभिधानात्‌ । 





धाप बोद्ध हमारे श्रनुकूल ही श्राचरण करते हैं ।४ 

मदतर बुद्धि वाले पुरुष धूमादि को परीक्षा में भी भ्रसमथ्थं पाये जाते है अतः धूमादिक हेतु से 
धूमध्वजादि-अग्नि आदि के ज्ञान मे उन्हे व्यभिचार दोप दिखाई दे सकता है, किन्तु प्रज्ञातिशय वाले तो 
सर्वत्र परीक्षा मे कुशल होते है भ्रतः जैसे उनके धूमादि हेतु पावक के ज्ञानादि में व्यभिचार को नहीँ 
प्राप्त होते है । तथेव व्यापार, व्याहार, आकार विशेष किसी जीव में विज्ञानादि भ्रतिशय को सिद्ध ही 
करते है इस प्रकार आपने हमारे अनुकूल ही कथन किया है। भ्रतः युक्ति-शास्त्र से भ्रविरोधी वचन 
भगवान्‌ श्रर्हत में ही स्वज्ञत्व को सिद्ध करते है यह अ्रभिप्राय हुआ । 

[ प्भी हेतु अहत भगवान्‌ को ही सर्वेज्ञ सिद्ध करते हैं भ्रन्य बुद्ध श्रादि को नही ] 

इस प्रकार वे पूर्वोक्त सभी हेतु सुनिश्चितासंभवद्‌ बाधक प्रमाण रूप होने से श्रहंत में ही 
सकलज्ञत्व को सिद्ध करते हैं श्रन्यत्र नहीं। ऐवा “प्रविरोधों' इत्यादि पद से स्वासी समतभद्राचार्य 
स्पष्ट करते हैं# जिससे कि जो अ्रविरोध रूप “सुनिश्चितासभवद्बाधक प्रमाणत्व” है वह आप में हो है 
इसलिये आप ही वे आप्त है दस प्रकार से शब्दों का सत्रध है! वे ही श्रविरोधी-विरोध रहित झाप किस 
प्रमाण से सिद्ध है एसी आशका होने पर जो आपका इष्ट (मत) है वह प्रसिद्ध प्रमाण से बाधित नहीं 
होता है इस प्रकार का अर्थ समझना । 


वर > * हक: अल ननम न कनाक- न ही022 4 ननलम > हि 4 - <--व्वमनक . ५४-3+कनलनननका, 


्प युक्तितशास्त्राविरोधिवाक्त्वाद्यनेकप्रकारेश । २ पूर्वोक्रमु। ३ स त्वमेवेति कारिकोक्तेन | ४ समन्तभद्राचार्य: । 
() न व्यभिचरतीति योज्य । (2) एतेन अहंन्नेव सर्वेज्ञ इति निसचयाभावे बाघक इत्येतदपि निरस्त । एवं पूर्वो- 
बताना सर्वेषा तीर्थच्छेदसप्रदायाना बाघकत्वाभावप्नतिपादनप्रकारेश निः:शेषदोषावरणहानि. कस्यचिस्निदचेतु' न शबयते । 
ग्रत: कथं सभावप्रत इति प्रत्यवस्थानस्थ बाघकाभावध्रतिपादनप्रकारेण सामान्येन सर्वज्ञसिद्धावपि भ्रहुंन्नेव सर्वक्ष इति कथ 
निशलय इत्येबविधप्रत्यवस्थातस्थापि बाधकत्वाभावश्रतिपादनप्रकारेंश--दि. प्र, । (3) कपिलादौ--दि. प्र.। (4) 
तीर्थेकत्‌ समयाना चेति कारिकाया यदस्पष्टतया कथित सुनिश्चितासभवदुबाघकप्रमाणत्व तदिदानी स्पष्टयति स्वामी- 
स्यर्थ:। दि. प्र. । (5) निर्दोष । (6) कारिकायां। (7) अत्राहाहँनू हे समंतभद्वाचार्य. | सः झविरोध: मयि कुतः 
प्रमाणात्‌ सिद्ध । (8) कारिकास्थितय-छेब्दरय पूर्व त्राषि सवधोवगंतव्य. । 


४१० ] प्रष्टस हत्नो [ कारिका ६-- 


[ इच्छामंतरेणापि भगक्‍त: बाच: निर्दोषा. सति ] 

'तत्रेष्ट "मत 'शासनमुवचर्यते, “निराकृूतवाचोपि 'क्वचिवरविप्रतिषेधात' ।* 
न पुनरिच्छा विषयीक्ृतमिष्टं, प्रक्षीणमोहे भगवति मोहपर्यायात्मिकायास्त दिच्छाया:* 
संभवाभावात्‌। तथा हि। नेच्छा सवेविद: शासनप्रकाशननिमित्तं, प्रणष्टमोहत्वात्‌ । 
यस्येच्छा शम्सनप्रकाशननिमित्तं, न स ॒प्रगाष्टमोहो यथा किश्चिंज्श: । प्रसाष्टमोहर्च 
सवेवित्ममास्यत: साधितस्तस्मान्न तस्येच्छा शासनप्रकागननिमित्तम्‌ । इति केबलव्यतिरेकी 
हेतुनिराकूतवाच” साधयति, अव्यभिचारात्‌ । न॒ सर्वविदिच्छामन्तरेरम वकति, वक्‍तृत्वा- 
दस्मदादिवदित्यनेन निराकूतबाजो विप्रतिषेध इति चेन्नायं' नियमोस्ति । 


[ इच्छा के बिना भी भगवान्‌ के वचन निर्दोष हैं | 

उन भगवान्‌ में इष्ट-मत-दासन' अर्थात्‌ आगम का उपचार किया जाता है। क्योंकि निरभिप्राय 
बचनों का भो कहीं पर अविरोध देखा जाता है। ब्ञर्थात्‌ अभिपष्राय रहित वचन भी कही-कही विरोध 
रहित पाये जाते हैं । 

इच्छा को विषय करने वाला “इष्ट” शब्द है ऐसा नही कहना क्योंकि प्रक्षीण मोह-मोहनीय कर्म 
रहित भगवान्‌ में मोह की पर्याय स्वरूप इच्छा सभव नहीं है। तथाहि “सर्वज्ञ को अपना मत प्रकाशन 
करने की इच्छा नहीं है क्योंकि उनके मोहनीय कर्म का नाश हो गया है । जिसको शासन प्रकाशन की 
इच्छा है वह मोहरहित नही है जैसे कि किचिज्ज्ञ (ग्रत्पज्ञ) पुरुष, और सर्वज्ञ मोह रहित है यह बात प्रमाण 
से सिद्ध कर दी गई है। इसीलिये सर्वेज्ञ को शासन प्रकाशन की इच्छा नहीं है ।” इस प्रकार केवलव्य- 
तिरेकी हेतु अभिप्राय रहित वचन को सिद्ध करता है क्योकि इस हेतु में व्यभिचार दोप नही झाता है । 

भावाथ---इषु' धातु इच्छा श्रर्थ में है और यहां भगवान्‌ के शासन को “इप्ट' शब्द से कहा गया है 
इसलिये यह प्रदन स्वाभाविक है कि भगवान के वचन इच्छा पूर्वक ही होते होगे क्योंकि उन्हें अपने मत को 
प्रकाशित करने की विश्व में सर्वतोमुखी फलाने की इच्छा अ्रवश्य होगी तभी तो उनका “मत' इष्ट शब्द 
से कहा गया है। इस पर जैनाचार्यों ने समझाया है कि सर्वज्ञ भगवान्‌ के वचन इच्छापुवंक नहीं होते हैं 


१ भगवति । रे भगवानागम कथयति परन्तु इच्छामन्तरेश कबश्नति। हृष्टमिच्छ विधयीक्ृतमिति भगवत्युपचर्यते । 
अजाह नेयायिकः ।--भो स्थाद्वादिनु इच्छा विना वचनप्रवृत्तिन भवेत्‌ । तदुपरि जैन: प्राह ।--भों नेधायिक निराकृत- 
वाक्षोषि (निरभिप्रायाया: वाचोपषि) क्वचिदब्िप्रतिषेघात्‌ (इच्छा विनापि वचनस्योत्पत्तेवंक््यमारास्थात्‌)। ३ झ्ागम: । 
४ सुबुप्तपुस्षादो । ५ शासनप्रकाशनेच्छाया:। ६ बोषावरणायोहीनिरित्यादिना। ७ (निरभिप्रायबच्नम) | 
८ चैवायिक: प्राह । £ जैन धाह। 








() मित्युपचर्यते इति पा.4 भगवति इृच्छाया वचनलक्षखप्रयोजनसद्भावात्‌ " दृष्टमिति व्यवहारस्य निमितत्त्वात्‌ 
प्रमुख्यत्वात चोपचारत: प्रयोजन प्रवर्तेनं। (2) निरभिप्राया:। (3) शझ्रनिवारणात्‌ । (4) विरोधः। 


सर्वेक्ष के: वच्चम दृच्छापूर्वक नहीं हैं ] प्रधम परिच्छेद [ ४१९ 


[ खर्वज्षवचनानीज्छापूर्व कान्येवेति मन्‍्यमाने को दौषस्तस्‍्य समगधान ] 

'तदम्युप्ममे को दोष इति चेत्‌, नियमाम्युपगमे सुषप्त्यादावपि 'निरमिप्रायप्रवत्तिन 
स्फाल्‌ #। न हि सुषुप्तो 'गोत्रस्खलनादो वाग्व्याहाराविहेतुरिच्छास्ति' । 'प्रतिसंविदिता'- 
कारेज्छा तदा संभवन्‍तोी पुनः स्मर्येत वाजञ्छान्तरवत्‌ #। न “ह्मप्रतिसंबिदिलाकारेच्छा 
संभवति या पद्चान्त 'स्मर्यते । 'पूर्वंकालभाविनीच्छा( तदा वागादिप्रवृत्तिहेतुरप्रतिसंकिदि- 
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नेयाथिक--सवेज्ञ भगवान्‌ इच्छा के बिना नहीं बोलते है क्योंकि वे वक्‍ता हैं हम लोगों के सभाने ।” 
इस प्नुमान से निरभिप्राय वचनों का विरोध सिद्ध हो जाता है। अर्थात्‌ श्रभिप्राय रहित कोई पुरुष 
वचन नहीं बोल सकते । 

जेन---यह नियम नही है कि वचन इच्छापूर्वक हो हों । 

[ स्वज्ञ के वचन इच्छापूरवंक ही होते हैं ऐसी मान्यता मे क्या दोप है ? इसका समाघान ] 

नैयायिक - वचन को इच्छा सहित मानने में क्या दोष है ? 

जेत--ऐसा नियम स्वीकार फरने १२ सोये हुये पुरुष श्रादि में भी प्रभिप्र।य रहित वबचनों कौ 
प्र्बात्ति नहीं होगी# । 

सोये हुये पुरुष में और गोत्रस्खलन भ्रदि में वचन व्यावहार आ्रादि इच्छा हेतुक नहीं हैं। श्रर्थात्‌ 
किसी के दो पुत्र है कमल श्रौर विमल | सामने खडे हुये कमल को देखते हुये और बुलाते हुये पिताजी ने' 
कहा कि बेटा विमल इधर आाश्नो ! उनका अभिप्राव कमल को बुलाने का था किन्तु श्रकस्मात्‌ मुख से 
'विमल' निकल गया इसे ही गोत्र-नाम स्खलन कहते है । इस गोत्र स्खलन में इच्छा रहित वचन देखे 
जाते है । 

उस काल में प्रति सबविदिताकार इच्छा होती हुई सभव है पुन: भिन्‍न वाञ्छाशों के समान 
उसका स्मरण होना चाहिये+ । 

अ्रप्रतिसविदिताकार इच्छा सभव नही है जिसका कि परचात्‌ में स्मरण न किया जावे किन्तु ऐसा 
नहीं है ब्र्थात्‌ सम्यग्शानाकार ही इच्छा सभव है अन्य नहीं ! पुवेकाल संभाविनी--जाग्रत अवस्था में 
होने वाली इच्छा उस काल में वचन आदि की प्रवृत्ति में हेतु है झौर वह अप्रतिसंविदिताकार रूप से 

पृ बरआाह। वाच इच्छापूर्वकत्वास्थुपगमे | २ गोज नाम । ३ प्रतिवचननियतत्वेन (जाग्रदशाया) सविदित प्राकारो 

यस्या: सा । ४ किन्तु सम्यग्ज्ञानाकारा एवेच्छा संभवतीति नान्‍या । ५ परः। ६ पूर्वकालो जाग्रदवस्था। 
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() अध्ति च_तत्र निरभिप्रायप्रवुत्ति । (2) व्यवहारादि इति पा.। व्यापार | (3) सुषुप्तावषि इच्छापुरस्तरत्वेन 
प्रवत्तिस्विष्यतीत्याह । (4) विकल्पद्दय मनतिक्ृत्य ब्र[ते । मो बौद्ध ! प्रति सविदिताकारेच्छा तदा संभवंती वाकूप्रवत्ति- 
हेतुर्िति ब्रषे चेदिच्छांतरवत्तदा स्मर्येत नास्ति च तथा स्मरण :(5)स्याह्वादी वदति। तदा सुषुष्त्यादी' सम्यश्झ्ञाताकारा इज्छी 
उतपद्यममाना पुनरपि स्मयेते यथा जाग्रदवस्यायां उत्पय्यमाना वांछा सस्‍्मयेते । एतावता किमायातं सुपषुप्त्यादी कव्यापारों 
वांछापूर्वको त मवतीत्यर्थ: । दि. प्र. । (6) प्रतिसविदिताकारेच्छाया भभावे भ्रप्रतिसंविदिताकारेच्छा संभवतीत्युक्ते शाह | 





४१२ ] झष्टसहश्ली [ कारिका ६-- 
ताकारा«नुमेया सम्भवत्येवेति चेत कि पुनस्तदनुमानम्‌ ? 'विवादाध्यासिता वागादिप्रवृत्ति- 


' अनुमान ज्ञान के विषयभूत सभव ही है । यदि ऐसा कहो तो वह शअ्रनुमान कया है ? ऐसा प्रदन होने पर 
बौद्ध उत्तर देता है। भ्र्थात्‌ यहां दो विकल्पों को मन में रख कर कहते है कि हे बौद्ध ! प्रतिसंविदिताकार 
इच्छा उस काल में सभव होती हुई वचन प्रवृत्ति में हेतु है यदि श्राप ऐसा कहते है तब तो भिन्‍न इच्छाश्रों 
के समान उस समय उसका स्मरण होना चाहिये किन्तु उस प्रकार से स्मरण होता नहीं है। प्रतिवचन 
रूप नियम होने से जाग्रत भ्रवस्था मे जिसका आकार जाना हुआ रहता है उसे प्रतिसविदिताकार कहते 
हैं। स्याद्वादी कहता है कि उस समय सोते हुये आादिजनो में सम्यरज्ञानाकार इच्छा उत्पन्न होती हुई पुन- 
रपि स्मरण में झाती है जैसे कि जाग्रत अ्रवस्था में उत्पन्न होती हुई वाछा स्मृति में झ्राती है इससे 
क्या निष्कर्ष निकला ? सोती हुई आदि श्रवस्था में वचन व्यापार इच्छा पूर्वक नहीं होता यह श्रभिप्राय 
समभना चाहिये। 

कोई कहे कि प्रतिसंविदिताकार इच्छा के श्रभाव मे अ्रप्रतिसविदिताकार इच्छा सभव है ऐसा कहने 
पर उत्तर देते है कि श्रप्रतिसंविदिताकार इच्छा सभव नही है जो पश्चात्‌ स्मरण में नहीं झा सकती है 
किन्तु सम्यगज्ञानाकार इच्छा ही सभव है श्रन्य सम्भव नही है। 

विश्वेषा्थ--उस समय जो पहले इच्छा की थी वही इच्छा होती हुई वहा (स्वप्न मे ) या गोत्रस्खलन में 
स्मरण की जाती है। जिस इच्छा का सस्कार पहले नही है वह सभव न होने से वहा स्मरण नही की जाती। 

शंका-पूर्वकाल में होने वाली इच्छा उस समय वचन आदि की प्रवृत्ति में कारण है। अतः जो 
इच्छा पहले नही हुई है वह इच्छा भी वहा उत्पन्न होती है इसका भी हम अनुमान कर सकते है। 

प्रतिशंका-- यदि ऐसा है तो बताइये वह श्रनुमान क्या है ? 

समाधाम-- (वह पझनुमान इस प्रकार है) स्वप्न काल मे होने वाली वचन श्रादि की प्रवृत्ति इच्छा 
पूर्वक होती है बयोकि वह्‌ वचन आदि की प्रवृत्ति है प्रसिद्ध इच्छा पूवंक होने वाली वचन श्रादि की 
प्रव॒त्ति के समान । 

वादी यह कहना चाहता है कि स्वज्ञ बिना इच्छा के उपदेश, बिहार श्रादि नही कर सकता है क्यो 
कि हम स्वंसाधारण वक्ता तो इच्छा पूर्वक ही बोलते हुये पाये जाते है। इसके उत्तर में जैनों का 
कहना है कि यह कोई नियम नही है क्योकि सोते समय मनुप्य बड़बड़ाता रहता है या हम कहना कुछ 
चाहते है ओर हमारे मु ह से कुछ निकलता है। इन दोनों स्थितियों में हमारी इच्छा कारण नही है । 

ऐसा भी नही समभना चाहिये कि जाग्रत्‌ अ्रवस्था में हमने जो इच्छा की थी वही वहा साकार 
होकर स्मरण में आ जाती है। जाग्रतू मनुष्य के जिस प्रकार की इच्छा होती है वंसी इच्छा वहा सम्भव 
नही है प्रतः वादी का यह झनुमान करना कि “पूर्व कालिक इच्छा ही पुत्र: सस्कार में ग्राकर वायरादि 
प्रवृत्ति का कारण बन जाती है” गलत है। 
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१ प्‌ पर: प्राह ) स्वप्लसमयिकी । 





सर्वश्ञ के वचन ६च्छापूर्वक नही हैं]] प्रथम परिच्छेद [४१३ 


रिच्छायूविका, वागादिश्रवृत्तित्वात्‌ प्रसिद्धेच्छायूवेकवागादिप्रवृत्तिवदिति चेन्न, हेतोरप्रयोज- 
कत्वात्‌ । 'ययाभूतस्य हि जाग्रतोनन्‍्यमनसों वा वागादिय्रवृत्तिरिच्छापूविका प्रतिपन्‍ता 
देशान्तरे कालान्तरे च तय।भूव॒ध्येव तत्प्रवृत्तिरिच्छापूविका साधयितु शक्‍या न पुनरन्या- 
हशो तिप्र सज्भात्‌र । न च सुषुप्तस्यान्यमनस्कस्य वा तत्प्रवृत्तिरिच्छापुर्वकत्वेन व्याप्तावगता*, 
तदवगतेरसंभवात्‌ । 'सा हि 'स्वसन्ताने” तावन्‍न्न 'सभवति, सुषुप्त्यादिविरोधात्‌ । 'सुषु- 
प्तोन्यमनस्कद्च प्रवृत्तिमिच्छापूविकामवगच्छति चेति व्याहतमेतत्‌ | पश्चादुत्थितोवगच्छ- 


तीति चेदिदमपि तादुगेव । “स्वयमसुषुप्तोननन्‍्यमनाइच सुषुप्तान्यमनस्कप्रवृत्तिमिच्छापूर्वक- 
त्वेन व्याप्तामवगच्छताति तब्रवाण. कथमप्रतिहतवचनपथः स्वस्थरास्थीयते' ? तदानु- 


“विवाद में आई हुई (स्वप्न में होने वाली) वचन आदि प्रवृत्तिया इच्छा पुरवंक होती है क्योकि 
वे वचन आदि प्रवृत्तिया है ससार में प्रसिद्ध इच्छा पूवेंक वचन आदि की प्रवृत्ति के समान । 

जन--नही । श्रापका हेतु श्रप्रयोजक है क्योकि जिस प्रकार जाग्रत मनुष्य या श्रनन्य मनस्क-साव- 
धान मनुष्य की बचनादि प्रवृत्तिया इच्छा पूर्वक मानी गई है | वैसे ही देशान्तर और [कालान्तर में भी 
जीवो की वचनादि प्रवृत्तिया इच्छा पूर्वक सिद्ध वारना शक्‍्य है, किन्तु अन्य--सोते हुए या अन्यमनस्क 
जीवो के इच्छा पूर्वक सिद्ध करना शक्य नही है अन्यथा अति प्रसग दोप आरा सकता है । श्रर्थात्‌-- गोपाल 
घटिकादि धूम भी अग्नि के गमक हो जावेगे। अथवा “सन्निवेशमात्रत्वात्‌” हेतु पृथ्वी श्रादि बुद्धिमद्‌ 
हेसुक हो जावेगे। 

सुप॒प्त भ्रथवा अन्यमनस्क जीव को वचनादि प्रवृत्तिया इच्छापूर्वकत्व से व्याप्त नही है। उसके 
साथ उसकी व्याप्ति असभव है। क्योंकि वह व्याप्ति स्वसतान-सुषुप्त सतान में सम्भव नहीं है श्रन्यथा 
सुष॒प्ति श्रादि का विरोध हो जावेगा । कोई सोता भी अथवा अन्य मनस्क भी हो और वचन प्रवृत्ति-- 
वचनो को इच्छा पूर्वक करें यह बात विरुद्ध है। यदि कहो कि पश्चात्‌ उठकर जानता है तो वह ज्ञान भी 
उसी प्रकार विरुद्ध ही है 

स्वय जो जाग्रत्‌ अ्रवस्था में है अथवा अ्रनन्यमनस्क--सावधान है ऐसे मनुष्य सुषुप्त ओर श्रन्य- 
मनस्क (विक्षिप्त मनस्क) की प्रवृत्ति को “इच्छा पूर्वक” से व्याप्त मानते है ऐसा कहते हुये श्राप नैया- 
यिक श्रबाधित वचन वाले है। इस प्रकार से स्वस्थ पुरुषो के द्वारा आप आदर क॑से प्राप्त कर सकंगे ? 








१ (जैनोअ्रयोजकत्व दर्शयति) । २ गोपालघटिकादिघूमस्थाप्यग्निगमकत्व रय।दित्यतिप्रसज्: । विषारिनी वाग, गोशब्द- 
बाच्यत्वादित्यतिप्रसगे टिप्पणान्तरमिदम्‌ । ३ (इच्छापूर्वकत्वेन सह व्याप्तत्वावगति:) ॥ ४ सुपुप्तसन्ताने । ५ बिरोध- 
मेवाह । ६ व्याहतमेव। ७ (व्याह्ति दर्शयति) । ८ नैयायिक: । & श्राद्रीयते । 

() यथास्थितस्य । (2) युषुप्तस्यान्यमनसों वा। (3) संनिवेशमात्रात्‌ क्षित्यादेबु द्धिमद्हेतुकत्वप्रसगात्‌ । (4) कवि 
व्यक्ती । (5) आह सौगत:ः । सा इच्छा स्वसताने सुषुप्तस्य सुपुप्तत्वलक्षणं नोत्यद्यते चेत्तदा सुषुप्तादि विरुद्धघते एवं 


सति किमायात । स्याद्वाद्याह । हे सौगत  सुपुप्त: भ्रन्यमना: इच्छापूविकां प्रव॒त्ति जानाति इति वचों बिरुद्ध भ्रथ पदचा- 
दुत्यित: सन्‌ जानाति | इंदमपि विरुद्ध । दि. प्र. । (6) अ्रन्यधा । (7) विद्द्ध । (8) प्रत्यक्षतयया । 








डह्ड ] अध्टसहली [ कररिका ६--- 


मानात्तरवग ते रदोष इति चेन्न, अनवस्थाप्रसद्भात्‌, 'तदनुमानस्थापि व्याप्तिप्रतिपत्तिपुर- 
स्सरत्वात्‌ तह़धाप्तेरप्यनुमानान्तरापेक्षत्वात्‌, सुद्रमषि गत्वा प्रत्यक्षतस्तद्बभप्तिप्रतिपत्तेर- 
घटनात । 'एतेन सस्तानान्तरे 'तद्र्राप्तरवगतिरपास्ता, अनुमानात्तदवगतावनबस्थानाविश्ले- 
पात्‌, प्रत्यक्षतस्तदवगते रसं भवाच्च । इति नाजुमेया सुषुप्त्यादाविच्छास्ति तत्काला पूर्वकाला 
वा, तदनुमानस्यानुदयात्‌ । “तथा च सर्वज्ञप्रवृत्तेरिच्छापूर्वकत्वे साध्ये वक्त त्वादेहलो:* 
सुषुप्त्यादिना व्यभिचारात्ततनियम' एवं । 'ततइचेतन्यकरणा परटव्योरेव 'साधकत- 
मत्वम्‌ # । 
[ वक्‍तुमिच्छापि सर्वज़ञबचने सहकारिणीति मान्यताया निराकरण ] 

'लनु च सत्यपि चेतन्ये करणपाटवे च वचनप्रव॒त्ते रदर्शनाद्विवक्षापि तत्सहकारिकार- 

पैयायिक-- अनुमान से वचनादि प्रवृत्तियो की ऐसी व्याप्ति को मानने मे दोष नही होगा | 

जब-- ऐसा नही कह सकते अन्यथा प्रनवस्था का प्रसग भरा जावेगा । वह श्रनुमान भी व्याप्ति के 
ज्ञान पू्वेक होगा । वह व्याप्ति भी मिन्‍न अनुमान को अपेक्षा रखेगी। बहुत दूर भी जा करके प्रत्यक्ष से 
उस व्यापष्ति का ज्ञान नही हो सकेगा । इसी कथन से भिन्‍न सन्तान भें भी उस साध्य-साधन की ब्याप्ति 
का खडन कर दिया गया है क्‍योंकि झनुमान से उस व्याप्ति का निर्णय करने मे अनवस्था समान ही है 
और प्रत्यक्ष से व्याप्ति का ज्ञान असम्भव ही है । 

इस प्रकार से सोते हुये आदि मनुष्यों में तत्‌कालिक या पूर्वकालिक इच्छा है यह बात अनुमेय नही 
है । उसको सिद्ध क रने के लिये किसी भी अनुमान का उदय नही है । इसीलिये सर्वज्ञ की प्रवृत्ति को इच्छा 
पूर्वक सिद्ध करने मे बकक्‍तृत्वादि हेतु सुषुप्त आदि पुरुष से व्यभिचरित पाये जाते है श्रतः इच्छा पूर्वक 
ही कचन होवे ऐसा नियम नही रहता है क्योंकि चेतन्य शोर इ ब्रियों को पटुता ही बचनादि प्रयृत्ति की 
खाधर हैक 

[ बोलने की इच्छा भी सर्वेज्ञ वचन में सहकारी है इस मान्यता का निराकरण ] 


शका--चैतन्‍्य ओर इद्रियो की पटुता के होने पर भी वचन प्रव॒त्ति नही देखती जाती है. किन्तु 
विवक्षा (कहने की इच्छा) भी सहकारी कारण रूप अ्रपेक्षित रहती है । 

समाधात-- नही । भिन्‍न-भिन्‍्न सहकारी कारण नियम से अ्रपेक्षित नही है । 

नकक्‍तंचर-उल्लू श्रादि अथवा अंजन आदि से संस्कृत छक्षु बाले प्रकाश को भ्रपेक्षा न रखकर 








१ अनवस्था दर्शमति । २ स्वसन्ताने व्याप्त्यमावसमर्थनेत । ३ साध्यसाधनब्याप्ते:॥ ४ इच्छाया अननुमेयत्वप्रका- 
रेश। ५ नेयायिकोक्तस्थ । ६ वकक्‍तुखेच्छापूर्वकवयों: (स्त्रभावकार्य स्वरूपान्यतरनियमाभावः) । ७ चैतम्यं शानम्‌ । 
८ करण ताल्वादिप्रयत्न इन्डियारिय वा। ६ वाकपग्रवृत्ति प्रति साधकतमत्वं, सुषुप्त्यादाविच्छापूर्वकत्वाभाबेत्रि बक्तरव- 
दक्षंनातु । १०पर:॥ 


(!) अनुमान । (2) यो: साधक इति पा. । 








सबेज्ञ के वचन इच्छापूर्वंक नहीं है ] प्रथम परिच्छेद [४१५ 


णमपेक्यते एवेति चेत्‌ू, सहकारिकारणान्तरं न वे 'नियतमपेक्षणीपं, नक्तऊ्ण रादे: 'संस्क्- 
तचक्षुषो वाध्नपेक्षितालोकसन्निधे:' रूपोपलम्भात्‌ः ।/ न चेब' संवित्करणपाटव्योरप्य- 
भवेविवक्षासात्रात्कस्य चिहृण तप्रवत्ति: प्रसज्यते, संवित्करस्वेकल्ये 'यथाविवक्ष बारवतेर- 
आवात # | न हि 'शब्दतोर्थतवच शास्त्रपरिज्ञानाभावे तद्द्याख्यानविवक्षायां सत्यामपि 
तद॒चनप्रवृत्तिद्‌ इयते, करणापाटवस्थ चाभावे स्पष्टशब्दोच्चा रणं”, बालमूकादेरपि" तत्प्र- 
सद्भात्‌ । ततर्चेतन्‍्य करग्गपाटवं च वाचो हेतुरेव नियमतो, न विवक्षा, विवक्षामन्तरेणापि 
सुषुप्त्यादो तहशेनात्‌ । 
| कश्चिन्मन्यते दोष प्मूह: सर्वज्षवचने हेतुस्तस्य निरासः क्रियते जैन: | 


न था 'दोषजातिस्तद्वेतुयंतस्तां वाणी” नातिवर्तेत, “तत्प्रकर्षापकर्षानुबिघानाभावाद्‌- 


भी रूप की उपलब्धि कर लेते हैं। घिवक्षा के श्रभाव में वक्‍त्र्व का सद भाव देखा जाता है। इस प्रकार 
से ज्ञान और इन्द्रियों को कुशलता के श्रभाव में भी विवक्षा मात्र से किसी की वचन प्रय॒ृत्ति का प्रसंग नहीं 
भ्राता है क्योंकि ज्ञान एवं ईन्द्रियों की विकलता में विवक्षा मात्र से वचन अ्रवत्ति का भ्रमात है ।+# 

किसी को झब्द से और प्रर्थ से शाह के परिज्ञान का अभाव है फिर भी उसको व्याख्यान करने 
की इच्छा के होने पर भी उस शास्त्र विषयक वचन की प्रवृत्ति नही देखी जाती है । इद्रिय की कुशलता के 
अभाव में स्पष्ट शब्द का उच्चारण भी नही हो सकता है श्रन्यथा बालक मूक श्रादि भी स्पष्ट शब्दोच्चा- 
रण करने लगंगे । इसी लिए चेतन्य और इद्रिय की पटता ही नियम से वचन मे हेतु है न कि विवक्षा क्‍यों 
कि विवक्षा -बोलने की इच्छा के विना भी सुषुप्त-सोते हुए श्रादि जनो के वचन प्रवृत्ति देखी जातो है । 

[ कोई कडता है कि दोषों का समुदाय ही सर्वेज्ञ के बोलने में हेतु है, जेनाचायं इस बात का निषेध करते हैं | 

तथंव दोष समूह भी वचन प्रवत्ति में हेतु नहीं है कि जिससे वाणी उनका उल्लधन न करे । अर्थात्‌ 
बाणी दोष समूह का उल्लधन करतो हो है क्योंकि उस दोष समूह के प्रकर्ष भ्रपकर्ष के श्रनुविधान का 
शभाव है बुद्धि के समान ।४ 

प्रष्टशती दिल्‍ली प्रति एवं मुद्रित प्रति में वाणी ऐसा पाठ है जिसका श्रर्थ है कि दोष समूह उस 
वचन प्रवृत्ति में हेतु नहीं है कि जिससे उस वाणी का उल्लघन न कर सके श्रर्थात्‌ उल्लंघन करंते ही है । 

जिस प्रकार से बुद्धि और शक्ति के प्रकर्ष में वाणी का प्रकर्ष भ्रथवा उनके ग्रपकर्ष में भी वाणी का 


१ नियमेन । २ प्रझजञनादिना | ३ विवक्षाभावेषि बक्तृत्वसद्भावप्रकारेण । ४ (न हीति पूर्वेशान्वयः) । ५ द्वेषादि । 
समूह: । ६ किन्तु प्रतिक्रमेतेव | ७ तस्या दोषजातेः । 


(।) सन्निधेरूषों इति पा.। (2) प्रतीते' । (3) विवक्षानतिक्रमेण । (4) शब्दमाश्रित्य। (5) प्रन्य था 
(6) प्रन्यथा सवित्करणपाटव।भावे स्पष्टवाकृप्रवृत्तिमंवति चेत्तदा बालमूकादेरपि भवतु को$थ्थ:। तथा न दृह्यते। 
दि. प्र. । (7) वाणी” इति पा० दिल्ली श्रष्टशती प्रतौ मुद्रितप्रती च । 


४१६ ] प्रष्टसहली [ कारिका ६-- 


बुद्धधादिवत्‌# (न हि यथा बुद़े: 'शक्तेदच प्रकर्षे वाण्या: प्रकर्षोष्पकर्ष वाउपकर्ष: 
प्रतीयते, तथा दोपजातेरपि, तत्प्रकर्षा वाचोपकर्पात्‌ “'तदपकर्षे एवं 'तत्प्रकर्षात, तो 
वक्‍तुर्दोपजातिरनुमीयेत* । 'सत्यपि च रागादिदोपे “कस्यचिदबुद्धेयेथार्थव्यवसायित्वादि* 
ग्रुगास्य सदभावात्‌, सत्यवावप्रवृत्तेरपलम्भात्‌, कस्यचित्तु बोतरागद्ग षस्यापि बुद्ध रयथा- 
थाव्यवसायित्वादिदोपस्य भावे वितथवचनस्थ दशेनाद्विज्ञानगुणदोपाम्यामेव वाग्वुत्तेगु रादोष- 
वत्ता व्यवतिष्ठते, न पुनविवक्षातों दोपजातेर्वा। नदुक्‍तं- 
“विज्ञानमुणदोषाभ्पां वागव॒त्त गु णदोषबता* । वाऊुछन्तो" गा न वकक्‍तार: शांत्तारां सनन्‍्दबुद्धयः ॥ 
इति । ततः साब्पादेशि' '“तत्रष्टं मत शासनमुपचर्येते' इति । 


श्रपकष प्रतीति में श्राता है उसी प्रकार से दोष जाति के प्रकर्प में वाणी का प्रकर्ष और अपकर्ष में झपकर्ष 
प्रतीत नही होता है, प्रत्युत दोषों के प्रकर्ष होने पर वचन में प्रपकर्ष और दोषो की हानि होने पर वचन में 
प्रकर्ष (वृद्धि की विशेषता) देखा जाता है जिससे कि आप वक्ता में दोषों का अनुमान कर सक अर्थात्‌ 
वक्ता में दोषों का अ्रनुमान नही कर सकते है । मतलब “वचन प्रवृत्ति दोषों का उल्लंघन नही करती है-- 
दोष सहित होती है क्योंकि वह वचन प्रवृत्ति है हम लोगों की वचन प्रवृत्तियों के समान” ऐसे अनुमान से 
झ्राप वक्ता में दोषों की कल्पना नही कर सकते है क्योंकि दोषों के अभाव में ही वचनो की विशेषता 
देखी जाती है। 

रागादि दोष के होने पर भी किसो की बुद्धि में यथार्थ जानना श्रादि गुणों का सदभाव होने से 
सत्यवाक्‌ प्रवृत्ति की उपलब्धि है श्लौर किसी राग ह ष रहित की भी बुद्धि में अयथार्थ निश्चय करने रूप 
दोधों का सद्भाव होने पर अ्रमत्य वचन देखे जाते हैं इसलिये विज्ञान गुण और दोष के द्वारा ही वचन 


प्रवत्ति में गण और दोषपना व्यवस्थित होता है न पुनः विवक्षा से अ्रथवा दोषों से | कहा भी 
इलोकार्य-- वचन प्रवत्ति में विज्ञान गण और दोष के द्वारा ही गण व दोपपना देखा जाता है क्यो 


कि शास्त्रों के विषय में मंदबुद्धि रखने वाले जन वक्‍तत्व को चाहते हुये भी वक्ता नही बन सकते हैं इस- 
लिये ठीक ही कहा है कि भगवान में इृष्ट-मत-शासन शब्द उपचरित रूप से है । 
भावाथथ- किसी का कहना है कि भगवान के वचन इच्छा पूर्वक ही होते है । इस पर जैनाचार्यों ने 


(व्यतिरेकी हृष्टान्ल:)। २ कररणपाटवस्थ । ३ (तथा दोपजातेरपि प्रकर्षापकर्ययोवक्यिप्रकर्षापकर्षों ने हीत्यत्र 
हेतुमाह । ) ४ तस्या दोषजाते । ५ तस्या बाच:। ६ कुतः ? श्रपि तु न कुतोपि। ७ श्रादिशब्देत समारोपब्य- 
वच्छेदादिग्रहरणम्‌ । ८५ वक्तृत्वम्‌ । ६ प्रागुपादिप्टमू्‌ । १० भगवति। 





(!) वद्ध मानसदभावे वाच' अ्रमद्भावों घटते। तस्था ब्रसमदभावे वाच सदमावों घटते इति हेतुद्यात्‌ । वकक्‍तु्दोष 
जातियेतः कृत, अनुमीयेत ने क॒तोषि। दि, प्र.। (2) वाकपवृत्तिर्दोषजानि नातिवतंते वाक प्रवत्तित्वाव भअ्रस्मदादि 
वाकप्रवुत्तिवतु । (3) किच "विज्ञानगुररोयाभ्यां वाखत्तेग णदोपता” नान्यत इत्यस्वप्रव्यतिरेकाभ्यां समर्थयम न प्राह 
सत्यपिचेति । दि. श्र.। (4) नु:। ता।(5) भावे इंति पा. ((6) गुणदोषौ विद्येते यस्या' सा गुणदोषा मत्वथ्थे ब्राशीदेरः । 


प्रहुंत की वीतरागता पर विचार ] प्रथम परिच्छेद [ ४१७ 


स्पष्ट कह दिया है कि लोक व्यवहार में भी सोते हुये सनुष्य के वचन और गोत्रस्खलन झादि के वचन बिना 
इच्छा के ही देखे जाते है। उसने कहा कि सोने के पहले जाग्रत अवस्था में इच्छा थी तो झ्राचारय ने इसका 
भी निराकरण कर दिया है और इस बात को सिद्ध कर दिया है कि श्रात्मा में ज्ञान और इंद्रियों की कुश- 
लता ही वचन प्रवृत्ति में हेतु है। तब फिर शकाकार का कहना है कि ज्ञान और इंद्रियों की कुशलता के 
होने पर बचन नही भी देखे जाते हैं। यदि उसके बोलने की इच्छा नही है श्रत: बोलने की इच्छा तो वचन 
प्रवृत्ति में सहकारी कारण है ही है । 

पुनश्च॒ आचाये इस बात को स्वीकार नही करते है । उनका कहना है कि उल्लू बिल्ली आदि प्राणी 
अजनगुटिका सिद्ध करने वाले अंजन चोर आदि बिना प्रकाश के पदार्थों को देख लेते है। हम ससार में 
ज्ञान और इद्वियों की पटुता के बिना बोलने की इच्छा मात्र से भी किसी में वचन प्रवृत्ति नही देखते हैं 
किसी को बोलने की, सभा में व्याख्यान करने की तो इच्छा बहुत है किन्तु न तो शास्त्रों का किचित्‌ भी 
ज्ञान ही है श्रौर न ही अआँखों से अक्षर बुद्ध पढना गाता है, न कान से स्पष्ट सुनना आता है और न ही 
स्पष्ट वाणी का उच्चारण ही कर सकता है। अत' क्‍या वह बोलने को इच्छा मात्र से कुशल वक्ता 
कहलायेगा ? बालकों को शब्द से या भर्थ से दोनों तरह से भी शास्त्र ज्ञान नही है अथवा गूगे मनुष्य, 
बहरे या अन्धे सनुप्य पढने, लिखने श्रौर कोलने में असमर्थ हैं किन्तु व्याख्यान की इच्छा तो उनमें भी हो 
सकती है क्‍या वे कुशल वक्ता कहला सकते है ? इसलिये भाई ! प्रतिभाशक्ति रूप ज्ञान, क्षयोपशमज्ञान या 
पूर्णन्षान की विशेषता और इद्रियों की कुशलता ही वचन बोलने में-उपदेश देने में हेतु है न कि बोलने को 
इच्छा मात्र । 

कोई और बुद्धिमान्‌ निकले तो उन्होने कह दिया कि दोषों का समुदाय ही वचन प्रवृत्ति में हेतु है 
शरीर आप के भगवान्‌ वक्ता है इसलिये निर्दोष सर्वज्ञ नही हो सकते हैं । 

इस पर जंनाचाये कहते है कि भाई ! दोषों के साथ वचनों का अन्वय व्यतिरेक तो है नही । मत- 
लब॒ दोपों की वृद्धि में वचनो की विशेषता पाई जावे और दोषों के अभाव में वचनो का श्रभाव' होवे ऐसा 
नियम ता है नहीं, प्रत्युत इससे विपरीत ही देखा जाता है कि दोषो की मदता--तरतमता मे बचनों की 
विशेषता और दोपों की बहुलता में वचनों की अ्रसभ्यता-श्रकुशलता ही व्यवहार में दिखती है। श्रतः ज्ञान 
के गुण और दोषो से ही वचनो में सत्यता, असत्यता पाई जाती है इसलिये निर्दोष--राग, दर, मोह, आदि 
श्रठारह दोषो से रहित सर्वज्ञ परमेष्ठी ही सच्चे हितोपदेशी हो सकते हैं । एवं उनके वचनों में इच्छा या 
दोष भ्रादि कारण नही हैं प्रत्युत भव्यों का पुण्य विशेष और सर्वज्ञ के तीर्थंकर नाम कर्म का उदय विशेष 
हो भगवान्‌ की दिव्यध्वनि में कारण माना गया है अन्यत्र ग्रथों में भी इसी बात को पृष्ट किया है--- 

गंभीरं मधुरं मनोहरतर दोषैरपेत हित । कठोष्ठादिवचो निमित्तरहित नो वातरोधोदगत म्‌। 


कप 


स्पष्ट तत्तदभीष्टवस्तुकथक निःशेषभाषात्मक । दूरासन्नलसम सम निरुपम जैन बच: पातु नः । 


_५ | समव. पृ. १३६।॥ 
भगवान्‌ के वचन गम्भीर, मधुर, मनोहरतर है, दोषो से रहित श्रौर हितकर है, कठ, ग्रोष्ठ, तालु 


४१८ ] अष्टस हसम्री [ कारिका ६-- 


६ भ्रगवतोज्लेकांतमत प्रक्षिद्धेंन न बाध्यते | 
तत्पसिद्ध न न बाध्यते । प्रभाणतः सिद्ध प्रसिद्धम्‌ । तदेव कस्यक्चिद्बाधनं? युक्तस्‌ । 
विशेषणमे तत्परमतापेक्षम, श्रप्रविद्धेताप्यनित्यत्वाद्येकान्तथर्मण 'बाधाइकल्पनात्‌'# । 'न 
हनेकान्तशासनस्य प्रत्यक्षत. 'सिद्धोस्त्यनित्यत्वमों बाधक:, सर्वथा नित्यत्वादिधमंवत* । 


श्रादि के निमित्त से रहित, वायु के निरोध की प्रकटता से स्पप्ट, उस-उस अभीष्ट बस्तु को कथन करने 
वाले सम्पूर्ण भाषा रूप, दूर श्लौर निकट से एक सदृश सुनाई देने वाले ऐसे निरुपम जिनेद्र भगवान्‌ के वचन 
सदेव हम सभी की रक्षा करे। 
तिलोय पण्णत्ति ग्रथ में भी कहा है-- 
जोयणपमाण सठिदतिरियामरमणुवर्णिवह पडिवोहो । 
मिदमधुरगभी रतराविसदविसयसयल -- भासाहि ॥६०! 
अट्रस महाभासा खुल्लयभासा वि सत्तसयसखा | 
झवखर अनक्ख रप्पय सण्णी जीवाण सयलभासाग्रों ॥६१॥। 
एदासि भासाण तालुवदंतोट्ुकण्ठ-वावार । 
परहरिय एक्ककाल भव्वजणाणद-कर-मासों ॥६२॥ 
भर्थ - वे अत भगवान्‌ मृदुं, मधुर, अतिगम्भीर, और विषय को विद्यद करने वाली भाषाओं से 
एक योजन प्रमाण समवशरण सभा मे स्थित तिर्यंच, देव और मनुण्यों के समूह को प्रतिबोधित करने वाले 
हैं, सश्षी जीवो की अक्षर और अनक्षर रूप श्रठारह महाभाषा तथा सात सो लघ॒ भाषाओं में परिणत हुई 
झौर तालु, दत, ओष्ठ तथा कण्ठ के हलन-चलन रूप व्यापार से रहित हो कर एक ही समय गे भव्यजनों 
को झानन्द करने वालो ऐसी दिव्यध्वनि--दिव्यभाषा के स्वामी हे । 
ऐसी दिव्यध्वनि के खिरने में तीर्थकर नामकर्म का उदय विशेष ही प्रमुख कारण हे क्योंकि मोहनीय 
कर्म के अभाव में तीर्थकरों के केवली श्रवस्था में इच्छा का होना अराभव | । 
[ भगवात्‌ का झनेकॉलशासन पसिद्ध प्रमास्य से बाधित नही होता है | 
भगवान्‌ का इप्ट (शासन) प्रसिद्ध प्रमाण से बाधित नही होता है। 
प्रमाण से जो सिद्ध है वह प्रसिद्ध फहलाता है, वही किसी से बाधित होना युक्‍त है । यह प्रसिद्ध 
विशेषण परमत को श्रपेक्षा से है क्योंकि अन्यमती जन प्रसिद्ध भी श्रनित्यत्व श्रादि एकान्त धर्म के द्वारा 
शझापके मत में बाधा नही दे सकते है ।# 











१ प्रसिद्धभिति । २ तवेष्टस्य मतस्य | ३ परे: । ४ दौद्ध प्रत्याह स्थाद्रदी । ५ यथा सर्वेथा नित्यत्वादिधर्मों नानेकान्तरय' 
बाधकस्तथा | 





() परप्रसिद्ध नानित्यस्वाद्येकातेन + (2) बाधक । (3) स्याह्ादी वदतति। प्रत्यक्षेण असिद्ध सर्वेथा भ्तित्यस्वरूपएकात 
झनेकातमतस्यबाधाकृन्तटि यथा सर्वधा अ्नित्यरूप. | सौगत श्राहु। तहिं अनुमानेन सिद्ध एकान्तः अनेकतिस्थ बाधघको 
भअविष्यतीति चेतु । स्पाद्राद्याह एवं न कस्मात्‌ (प्रमाण विना तकंज्ञाननिष्पत्तेरगीकरणात्‌ । दि.प्र. (4) प्रसिद्धोःत्य इतिपा, । 








अरहँत की वीतरागता पर विचार ] प्रथम परिच्छेद [ ४१६ 


अ्रनुमानात्सिद्धो बाधक इति 'चेन्नर्ते प्रमाणात्प्रतिबन्ध सिद्धेरशयुपगमात्‌। न 'खलु 'परेषां 
प्रत्यक्षमग्निध मयो: 'क्षणभंगसद्भावयोर्वा साकल्पेन व्याप्ति प्रति समर्थम्‌, 'अविचारकत्वा 

त्सन्तिहितविषयत्वाच्च % । 'अस्मदादिप्रत्यक्ष हि साध्यसाधनयोरवव्याप्तिग्राहि परैरम्युपग- 
न्तव्यं', न योगिप्रत्यक्षम्‌, अनु मानवैयर्थ्यप्रस ज्रात्‌ ,योगिप्रत्यक्षेर देशत:* कात्स्न्यंतो वा निरशे- 
पसाध्यसावनव्यक्तिसाक्षात्कतरगे समारापस्याप्यमावात्‌* तद्व्यवच्छेदनार्थमप्यनुमानोपयो - 
गायोगात्‌। तच्च निविकल्पकमिव सविकल्‍्पकमपि न विचारकं,' ''पूर्वापरपरामरशश शुन्यत्वाद- 
ग्रने काँत शासन का बाधक अनित्यत्व धरम प्रत्यक्ष रे प्रसिद्ध नही है जैसे सर्वथा नित्यत्व आदि धर्म 
झनेकात शासन में बाधा नहीं दे सकते हैं 

सौगत-आप के अनेकातशासन में अनुमान से बाघा सिद्ध है। 

जेन--आप ऐसा नही कह सकते क्योंकि प्रमाण के बिना भ्रविनाभाव की सिद्धि स्वीकार नहों की 
गई है श्रर्थात्‌ नाम के प्रमाण बिना व्याप्ति को लिद्धि नहों हो सकतो है एबं व्याप्ति को सिद्धि न होने 
पर अनुमान भी उत्पन्न नहीं हो सकता है । यदि बौद्ध तक प्रमाण के बिना भी प्रत्यक्ष से व्याप्ति की 
सिद्धि माने तो उनके यहां अग्नि ओर धूम में श्रथवा “सर्व क्षणिक सत्त्वात्‌” इस क्षणभंग क्षणिकत्व साध्य 
झौर सदभाव--सत्त्वरूप साधन में साकल्य रूप से व्याप्ति को ग्रहण करने के लिये प्रत्यक्ष प्रमाण समर्थ 
नहीं है क्योंकि वह्‌ विचारक-निदच्चय कराने वाला नहीं है एवं सन्निहित-निकटवर्तो विषय को हो ग्रहण 
फरने वाला है ।* 

अतः आप साध्य. साधन की व्याप्ति को ग्रहण करने वाला हम लोगो का इंद्विय प्रत्यक्ष ही स्वी- 
कार कीजिए; योगी प्रत्यक्ष नहीं, भ्रन्यथा अनुमान व्यर्थ हो जावेगा । योगी प्रत्यक्ष के द्वारा एक देश रूप से 
ग्रथवा सकल रूप से अखिल साध्य-साधन की व्यक्ति (विशेष) को साक्षात्‌ करने में समारोप संशयादि 
का भी अभाव है । अत' उन सशयादि का व्यवच्छेद करने के लिये भी अनुमान का उपयोग नहीं होगा । 

हम लोगों का इद्विय प्रत्यक्ष सविकल्प होते हुये भी निविकल्प के समान विचारक-व्याप्ति को ग्रहण 
करने वाला नहीं है क्योंकि प्रत्यक्ष पूर्वापर परामर्श के विचार से शून्य है श्रौर अभिलाप (शब्द) के ससमें 


१ तर्काख्यप्रमाणमन्तरा प्रतिबन्बसिद्धे ( प्रा्विशिद्ध ) रनभ्युयगमाहयाप्तिसिद्धब्भावेनुमानायोगात्‌ू । २ (तक ख्य- 
प्रमाणाहतेपि प्रत्यक्षेणेव व्याप्तिसिद्धि' स्यादित्युकते श्राह, तेति)। ३ सोगतानाम्‌ । ४ क्षणिकत्वसत्त्वयो: साध्यसा- 
धनयो । ५ निजिक्रस्पकत्वेन । ६ (ननु योगिग्रत्यक्ष न सब्तिहितविपयमित्युकते बौद्ध न स्याद्वादी प्राह) । ७ संशयादे : 
८ प्रम्मदादिप्रत्यक्षम । £ व्यात्तिग्राहकम्‌ । १० (अजिचारकत्वादिति भाष्योक्तरहेतुमन्यप्रकारेश कथयति)। सर्वेत्रेदम- 
स्माज्जातमिद च सर्वत्रानित क्षणिकत्वेन व्याप्तमिति परामशंशून्यत्वान्तिविकल्पकस्य सविकत्पकस्य वा प्रत्यक्षस्थ । 

(() श्रविनाभाव । (2) बसः (3) सोग्रते:। (4) देशयोगिन: । (5) सकलबोगिन:। (6) योगी परभप्रतिपाद« 
नार्थमनुमान करोति इति चेत्‌ न, विकल्पानुपपत्ते.। तथाहि श्रसो योगी गृहीतव्याप्तिक वा अगृहीतव्यात्तिकं वा परं 
प्रतिपादयेत्‌ ? न तावद गुद्दोतव्याप्तिक तस्थय प्रत्यक्षेणानुमानेन वा ग्याप्तिग्रहशायोगात्‌ नाप्यगृहीतव्याप्तिकमति- 
प्रसंगात्‌ । दि. प्र. 





४२० ] ग्रष्टस हुस्री [ कारिका ६-७ 


भिलापसंसर्ग रहितत्वात्‌' । सन्विहितविषयं च, देशकालस्वभावविप्रक्ृष्टार्थागोचरत्वात्‌ । 
'तन्न साकल्येन व्याप्तिग्रहगासमर्थम। न चानुमानसनवस्थानुषड्भावु#। व्याप्तिग्राहिणोनु- 
मानस्थापि व्याप्तिग्रहणपुरस्स रत्वात्तद्व्याप्ते रनुमानान्तरापेक्षत्वात्‌ क्वाचिदप्यवस्थाना भावात्‌ । 
एवमप्रसिद्धव्याप्तिकं च कथमनुमानमेकान्तवादिनामनित्यत्वाद्य कान्तधर्मस्य साधक येन 


प्रमाण सिद्ध: स्वथकान्तोः्नेकान्तगासनस्थ बाधक: स्यथात्‌ ? 'स्याद्गादिनां तु, परोक्षान्त- 
भमाॉविता नसस्‍्तकेंश" सम्बन्धो व्यवतिष्ठेत# । तस्य विचारकत्वात्‌' । 


[ जैनमते तकंज्ञान प्रमाण तत्तु व्यवसायात्मकमेव ] 
प्रत्यक्षानुपलम्भसहकारिणो 'मतिज्ञानविशेषपरोक्षतकेज्ञानाव रणवीर्यान्त रायक्षयोपशम- 
विशेषादुपजाग्रमानस्थ यावान्कश्चिद्धू म: स सर्वोप्यग्निजन्माउनग्तिजन्मा वा न भवत्तीति 





से रहित है तथा वह प्रत्यक्ष सब्निहित विषयों को ही ग्रहण करने वाला है किन्तु देश, काल ओर स्वभाव 
से विप्रकृष्ट (परोक्ष ) पदार्थों को विषय नही करता है इसलिये निविकल्प अथवा सविकल्प दोलों ही 
प्रत्यक्ष सपूर्ण रूप से व्याप्ति को ग्रहण करने में समर्थ नही है। न अनुभान ही व्याप्ति को ग्रहण करने में 
समर्थ है श्रन्यथा अ्रनव॒स्था का प्रसंग झा जावेग[+ | 

व्याप्ति को ग्रहण करने वाला अनुमान भी व्याप्ति ग्रहणपर्वक ही होता है तब वह पूर्व की व्याप्ति 
भी अनुमानान्तर की अपेक्षा रसेगी श्रत. कही पर भी झवस्थान नही हो सकेगा । इस प्रक्रार से एकातवादियों 
के यहा अ्रप्रसिद्ध व्याप्ति वाला अनुमान भी प्रनित्यत्व झ्रादि एकात धर्म का साधक कंसे होगा कि जिससे 
प्रमाण सिद्ध सवेधा एकात धर्म भ्रतेकॉतशासन को बाधित कर सके श्रर्थात्‌ नही कर सकता है किन्तु 
इस कथन से यदि श्राप कहे कि जेनी भी किस प्रमाण से ध्याप्ति को ग्रहण करते है तो हम स्याद्वादियों 
के यहां परोक्ष के अन्तर्गत एक तक नास का प्रमाण है उससे व्याप्ति रूप सम्बन्ध की व्यवस्था बन जाती 
है# क्योंकि वह्‌ तर्क ही विचारक--व्याप्ति का निश्चय कराने वाला है । 

[ जैनमत मे तके ज्ञान प्रमाण है और वह व्यवसायात्मक ही है ] 

प्रत्यक्ष और भ्नुपलभ जिसमे सहकारी कारण है (अर्थात्‌ जहां-जहा धूम है वहां-बहा भ्रग्नि है जैसे 
१ निविकल्पयकादुत्पत्वत्वात्मविकल्पकस्य (डशब्दससगंसहित व्याप्तिग्राहीति हि परेपा मतम्‌ )। विरोधान्नोभयेतिकारि- 
कव्याख्यानावसरे ब्रभिलापससगगरहितत्व॑ बलादापद्यतेस्येत्ति वक्यते । २ अ्विचारक सन्निहित्विपय च यत. । ३ निवि- 
कल्पक सविकल्पक वा ।४ साकल्येन व्याप्तिग्राहकम्‌ । ५ तह स्थाद्वादिना कथ व्याप्तिग्रह इत्युकते झ्राह । ६ भप्रस्मा- 
कम्‌ । ७ उपलम्भानुपलम्भनिमित्त व्याप्तिज्ञानमूहस्तर्क: । ८ यत्र बत्र धुमस्तत्र तत्राग्नियंथा मठ । यत्र यत्राग्ति्नास्ति 


तत्र लत्र धुमोषि नास्ति यथा महाहृद: । इत्युक्तप्रकारों प्रत्यक्षानुपलम्भी सहकारिणों यस्य तस्य। ६ मतिज्ञानविशेष, 
एवं परोक्षतकेशञान तदावरणम्‌ । 


यम गम शिव यश टच पल पतन नुनननतता5 ८393३ + ८ 
() निविकल्पादुत्पस्तत्वतत्‌ सविकल्पज्ञानस्य । परमतेडभिलापसंसर्गसहित व्याप्तिग्राहि। (2) सर्वमनुमान व्याप्ति- 
ग्राहक साध्यसाधकत्वान्यथानुपफ्लेरित्युक्ते वक्ति । 


तर्क ज्ञान प्रमाण है ] प्रथम परिच्छेद [ ४२१ 


'शब्दयोजनासहितवरा मर्शात्मकत्व/ "कालत्रयवर्तिसाध्यसाधनव्यक्ति/विषयत्वाच्च व्याप्ति प्रति 
समर्थ त्वात्‌,' “प्रत्यक्षवद्बच्ाप्विग्रहणयूवेक त्वा भावादन्‌ मानो हान्त रानपेक्ष पत्वादन वस्था ननु- 
'षड्धात्‌”, 'संवादकत्वेन समारोपव्यवन्छेदकत्वेन च 'प्रमाणत्वात्‌ई । तदप्रमारात्वे न लेड्िक 
प्रमाणमिति 'शेषः, समारोपव्पवच्छेदाविशेषात्‌'# । तकंत: ?संबन्धस्यथाधिगमे!” समारोप- 
विरोधात्‌” । "न “हि “निविकल्पकोधिगमोस्ति यतस्तत्र समारोपोषि९ स्थात्‌ । कि तहिं ? 








मठ । जहाँ-जहा झग्नि नहीं है वहॉ--वहा धूम भी नही है जसे तालाब । इस प्रकार प्रत्यक्ष और अनुप- 
लंभ जिसमें सहकारी है तात्पर्य यह है कि धूम तो प्रत्यक्ष है और ग्रग्नि अनुपलभ - परोक्ष है उन दोनों के 
सम्बन्ध को ग्रहण करने वाला व्याप्ति ज्ञान है) ऐसा मतिज्ञान का विभेष (भेद) रूप परोक्ष तक ज्ञान है। 
उस तक ज्ञान के आवरण एव वीर्यातराय कर्म के क्षयोपशम विशेष से ही तर्क ज्ञान उत्पन्न होता है और वह 
तर्क जितना कुछ भी धूम है वह सभी अग्नि से ही उत्पन्न हुआ है श्रथवा अग्नि के अ्रतिरिक्त श्रन्य किसी 
से उत्पन्न नही हुआ है इस प्रकार से शब्द योजना सहित परामर्शात्मक एवं कालत्रयवर्ती साध्य-साधन 
व्यक्ति--विशेष को विपय करने बाला होने से ही व्याप्ति को ग्रहण करने के प्रति समर्थ हैं। तथा जंसे 
आपका प्रत्यक्ष व्याप्ति पूवंक नही होता है बसे तक ज्ञान प्रत्यक्ष के समान व्याप्ति के ग्रहण पूर्वक नहीं 
होता है । भिन्‍न अनुमान एवं तर्क की अ्रपेक्षा भी नही करता है अ्त' उसमें झनवस्था का प्रसग॒ भी नही 
भ्राता हैं, प्रत्युत वह तर्क ज्ञान सवादक एवं समारोप का व्यवच्छेदक होने से प्रमाण रूप ही है । 

यदि इस तक ज्ञान को प्रमाण न माने तो प्रनुमान भो प्रमाण नहीं हो सकता है क्योंकि समारोप 
का व्यवच्छेदकपना दोनों में समान है# । तर्क से अविनाभाव' सम्बन्ध को स्वीकार करने में समारोप का 
विरोध है । 
१ कम का 2 ह नरम तकस्प्र । ६ प्रत्यक्षवदिति पू त्रक्तमुदाह रणम्‌ ७ तर्कानुमानयों | ८ तकादिव निविकल्पकाद- 
पिनिर्णंये जाते समारोपों विहन्यतामभित्युक्ते श्राह । & (समारोपविरोधस्तु दूर एवास्ताम)। 
() शब्दयोजनारहित इति पा०। (2) व्याप्ति प्रति समथंमित्यश्रेतत्‌ साध्ये हेत्वतर । (3) साध्ये हेत्वतर । (3) समथंत्व कुत: यावता 
तकेोडपि स्वविषये व्याप्तिग्रहणमपेक्षते तच्च न प्रत्यक्षात्‌ भ्रनुमानादित्यादि दोषों भविष्यतीत्याशका। (4) भ्रस्बय- 
दृष्टान्त: । व्याप्त्यनपेक्ष प्रत्यक्ष स्वविषये यथा । ब्यावर प्रतो अ्स्य समर्थनां विचारकत्वात्‌ कालत्रयर्वात साध्यसाधन व्यक्ति- 
विषयत्वाच्लेति हेतुद्वयमुपात्त । एतेन प्रत्यक्षवत्तकोप्पविचारकत्व/।त्‌ सनिहितविपयत्वाच्च व्याप्तिग्रहण प्रति न समर्थंमिति 
बदन्‌ प्रत्याख्यात: प्रत्यक्षेत्पादिशब्दयोजनारहित परामशेंकत्वादिति प्यंत साधनवाक्य देहलीदीपन्यायेन तद्‌ हेतुद्ययसमर्थन 
पर प्रतिपत्तव्य । व्याप्ति प्रति समर्थनत्वात्‌ परोक्षातर्भाविना नस्तकंण सम्बन्धों व्यवतिष्ठेतेति सम्बन्ध: दि, प्र. । (5) 
तरकाख्यविकल्पश्नानस्य प्रत्यक्षफलत्वान्न प्रमाणत्वमिति शंका। (6) प्रमाणातराविरोधलक्षणोन। (7) श्रनुमान 
(8) समारोपव्यवच्छेदकत्वाल्लेगिक प्रमाणमित्यत आह । (9) भ्रविनाभावस्थ । (0) तकंस्य फले निरोेये । () 
झधिग्रमो निर्विकल्प: स्थादित्याह । (2) भ्रधिगमो हि द्वेघा सविकल्पको निविकल्पकदचेति तत्र सविकल्पकाधिगमे सति 
भवतु समारोपविरोध: स्यादिति सौगतशंका निराकुबंतः प्राहुनंहि इति-दि. प्र.॥ (3) श्रथवा शभ्रधिगमे समारोपधिरोध 
इति कुतः कथ्यते निर्गिकल्पकाधिगमे समारोपविरोधाभावादित्याशकायामाहुः । दि. प्र. । 




















४२२ ] श्रष्टसह त्री [ कारिका ६-- 


अधिगमोपषि 'व्यववायात्मेव, तदनुृत्पत्तोसतोषि दह्ानस्थां 'साध- नानन्‍्तरापेक्षया” सस्नि- 
धानाउभेदात्‌' सुषुप्तचेतन्धवत्‌” # । सन्तिधान हीन्द्रियार्थसन्निकर्ष : । तत्स्वयमप्रमाणमाख्यत्‌ 
तथागत:', साधनान्तरापेक्षित्वात्‌* तस्यार्थपरित्त्छित्तौ । 
[ बौद्धाभिमत निविकल्पदशेनमप्रमाणमेव सन्निकर्षवत्‌ ] 
'तत एवं दरश्शनस्याप्रमाणत्व, सुषुप्तचेतन्यवत्‌ स्वयं संशयविपर्यासानध्यवसायाव्यवन्छे- 
दकत्वात्‌ । तद्ग्यवच्छेदिनो निश्चयस्य” “जननात्प्रमाणं दर्शनमित्रि चेत्‌ तत एवं सन्तिकर्ष: 


हा कोई कहता हे कि-तकं के समान निर्विकल्प प्रत्यक्ष से भी निर्णय हो जाने पर समाराप नही 

रहेगा । इस पर जैनाचार्य कहते हैं कि निविकल्पकजश्ञान तो कोई सिद्ध ही नहीं होता कि जिससे समारोप 
भो हो सके अर्थात्‌ समारीप विरोध को बात तो दूर ही रहने दीजिये किन्तु उस निविकल्प में समारोप 
ही नहीं हो सकता है । पुन. प्रश्न होता हे कि वह्‌ निविकल्पज्ञान क्या चीज है ? क्योंकि वह व्याप्तिज्ञान 
भी व्यवसायात्मफ हो है । (प्रर्थात्‌ यहां व्याध्ति के ज्ञान को श्रधिगभ कहा है वह भी सविकल्पात्मक ही 
है) उस सविकल्प ज्ञान की उत्पत्ति न होने पर विद्यमान होता हुआ्ला भी दर्शन साधनांतर (सबिकल्प- 
ज्ञान) की अपेक्षा रखने से सन्निवान-सन्निकर्य में श्रभेद रूप हैं सुघुप्त चेतन्य के समान । 

भावाथं--निविकल्प दर्शन विद्यमान होते हुये भी स्वय समाराप का व्यवच्छेदक नहीं है अ्तएव 
साधनातर-सविकल्प ज्ञान की अपेक्षा है । उसी प्रकार से सन्निकर्ष भी स्वय समारोप का व्यवच्छदक नहीं 
है किन्तु साधनातर की अ्रपेक्षा करता है इसलिये सन्निकर्ष से निशव्िकल्प में कोई विशेषता नहीं है । जेसे 
सुष॒प्त पुरुष के चंतन्य के स्वय प्रमाणता नही है किन्तु साधनों की अपेक्षा देखी जाती ४ । 

सौगत--इद्वियों से पदार्थ का सम्बन्ध रूप सन्तिकर्ष ही सन्विधान कहलाता है । वह सन्निकर्प स्वय 
अ्प्रमाण है क्योंकि पदार्थों की परिच्छित्ति (ज्ञान) में भिन्‍न कारणों की अपेक्षा रखता हे। 

| पोद्ध के द्वारा मान्य निविकल्प दर्शन भी प्रामाणिक नही है जेसे कि सस्निकर्ष प्रमाण नदी है ] 


५ १ व्याप्विज्ञानमधिगमोत्र | सोपि सविकल्पात्मंव । २ सविकल्पकनज्ञानमेवात्रसाधनान्तरग । ३ सताषि दर्शनस्थ ने समा- 
रोपव्यवच्छेदकत्व स्वय॒यत साधनान्तर सविब ल्पकमपेद्ति। तथा सन्निकर्पावि ने समारोपव्यवेच्छेदकः स्वय किन्तु 
साधनान्त रमपेक्षते । इति सन्निकर्पान्न विशेषः। ४ यथा सुपुत अतस्यस्प ने स्वय प्रामाण्य सासनान्‍्तराफपेक्षित्वात्‌ । 
५ (जैन.) तहि तत एवं साधतान्वरपेक्षित्वादेव डे सौगत। ६ दर्शनस्य। ७ सविकल्पवाज्ञानस्थ । 


( ) निर्विकत्यकस्प । (2) ज्ञान । साथनांतरापेक्षया सनिधानाभेदातु यत्सनिवानापेक्ष तत्‌ भ्रधिगमानुत्पत्ति कृद्भवति- 
यया सुपुप्तचेतन्य । साधनॉतरापेक्ष चेद तस्मादबिग्रमानुत्पत्तिकुत्‌ । दि.प । (3) अत्राह स्यादह्वादी। तकेत। 
सम्बन्धस्थ निश्चये जाते सति समारोपो विहन्यते अजाह परः निविकत्पक्रादपि समारोपों विहन्यते । इत्युक्ते स्याद्राद्याह। 
निविकल्पक दह्त निदिचयात्मक न हिं तत्राधिगमे यत: कुत: समारोपष: स्यान्त कुतोषपि पर झाह | तहि भवन्मतेषएधिगम: 
किसिति प्रइने श्राह तिश्वायक्रस्वभाव एवं। स्याद्वादी श्रनुमान रचयति । निविकल्पकदर्शन पक्ष: श्रधिगमानुत्पत्तिकृद्‌ 
भवतीति साध्योपर्म: जननादेव सन्तिकर्षोषपि सत्य भवतु दि प्र. । (4) सौगत- तदिद्वियाथंसन्तिकर्षलक्षणं सन्तिधान 
स्वय प्रप्रमाण कथितवान्‌ | कस्मात ? साजनांतरमपेक्ष्य तस्य संनिधानस्थ अरथनिशवरयघटनात्‌ । दि. प्र.। (5)निरचया- 
रोपमनसो्विरोधइत्युक्तित ।(6) यत्रेव जनयेदेनां तर्रवास्थ प्रमाणता । यत्रेवनिर्वि कल्पबुरद्धि । एनां-सविकल्पबुद्धि इत्यर्थ : । 


निविकल्पदर्शन प्रप्रभाण है ] प्रथम परिच्छेद [ ४२३ 


प्रमाणामस्नतु । तस्यासाधक'तमत्वान्न प्रमाणत्वमिति चेन्कृुतस्तस्यासाधकतमत्वम ? अचेतन- 
त्वाद्घटादिवदिति चेट््शनस्पाप्यसाधथकतमत्व *चेतनत्वात्सुषुप्तचैतन्यवत्कि न स्यातू ? यस्य 
भावेर्थ: परिन्ऊिन्तों व्यवनश्वियतेब्भावे चाप्परिन्छिन्तस्तदर्शन साधकतममिति चेत्रान्निकर्ष: 
साधकतमोस्त, भावाभावयों स्तठ॒ला साधकतमत्वमिति बचनात्‌ | न हि सन्निकर्षस्थ भावे 
भाववत्त्वमभावे 5माववत्त्वमर्थपरिच्छित्त रप्रतीतम । *नाध्यर्थस्यान्यत्‌ परिच्छिन्नत्व, 'तत्परि- 
च्छित्त्युत्पत्त' | परिण्छित्तिरत्पन्ना चेन! "परिच्छिन्तोर्थ उन्यते । अथ निविकन्पकहृष्टौ >सत्या 


जन--इसा हेतु से ही दर्शन भी अ्रप्रमाणीक नही है सुपुप्त चंतन्य के समान क्योंकि दर्शन (निर्वि- 

कल्प प्रत्यक्ष) स्वय सशय, विपर्यय एवं अनध्यवगाय का व्यवच्छेदक नहीं है । 

बौद्धझ-स शयादि के व्यवच्छेदी निश्चय-विकल्प ज्ञान कों उत्पन्न करने वाला होने से बढ दर्शन 

प्रमाण है । 

जैन- इसी हेतु से सन्निकर्ष भी प्रमाण हो जावे क्या बाधा है ? 

बौद्ध--वह रान्निकर्प प्रसिति किया के प्रति साधकेतम नही होने से प्रमाण नही है। 

जन--वह सन्निकर्ष साधकतम क्‍यों नहीं है ? 

बौद्ध--वह सन्तिकर्ष अचेतन है घटादि के समान। 

जैन -- “तब तो प्रापका माना हुआ दर्शन भी साधकतम नहीं है क्योकि वह चेतन है सुप॒प्त चेतन 
के समान । ऐसा भी झाप क्‍यों ने मान लेते ? अर्थात्‌ जो चेतन है वह साधकतम हो ऐसा कोई नियम 
नही है । 

बौद्धझ--जिसके होने पर पदार्थ जान लिप्रे गये है ऐसा व्यवहार होता है एवं जिसके न होने पर नहीं 
जाने गये है ऐसा व्यवहार होता है वह दर्शन साधकतम है। 

जेन-- यदि ऐसा व हवे हो तव तो सन्तिकर्प भी साधकतम हो जावे क्योकि “भावाभावयोस्तदुवत्ता 
साधक्रतमत्व यह न्याय का वचन हे अर्थात जिसके होने पर जो होवे और न होने पर न होवे वही साधक- 
तम है | सन्निकर्ष के भाव में अर्थ परिच्छित्ति का होना एवं झभाव में नहीं होना ऐसी प्रतीति नहीं हो 
यह बात नहीं हैं । 

बौद्धझ-फिर भी पदार्थ जाना गया हे यह व्यवहार कंसे होता है। 








१ प्रमिति प्रति । २ (जन आह) यच्चेतन तत्साथकतममेवेति ने निवमोरित । ३ (सन्तिकर्पस्थ भावाभावयो: सततोर- 
थंपरिच्छित्तेभावाभाववत्तास्तीति सेब साधकतमत्वम्‌)। ४ तथापि केथमर्थ: परिच्छिन्तों व्यवहियते इत्वाशड्ूायामाह 
जैन:। (प्र्वपरिच्छित्पुत्पन्तिमन्तर। अन्यदर्थपरिच्छिन्नत्व नास्तीत्यर्थ, ।६ तत्परिच्छित्ते रन्यत्‌ “परिच्छिसिरुत्पन्ता'' 
इत्यथंपरिच्छिन्त त्वमस्ति चेदित्यर्थो बौद्धणक्काया: । ७ (जैन श्राह) । 











() भावेचाभाव इति पा । (2) सबन्निकर्षस्पथ भावेडपि मध्ये निविकल्पकहृष्टो सत्यामेव परिच्छित्तिरत्यद्यते तान्यथा 
तत; सन्निकर्ष स्थ भावे भाववत्वमित्यादि प्रागुक्तमयुक्तमिति ताथागताकूत । 


४२४ | भ्रष्टसहस्री [ कारिका ६-- 


मर्थस्य परिच्छित्तिनिरचयात्मकार्थंपरिच्छेदव्यवहारहेतुरुत्पथयते नासत्याम्‌ । शअ्रतस्तस्या: 
साधकतमत्वमिति श्तवाकूतं तदपि न समोचीनं, 'सन्निकषदिव तदुत्पत्त्यविरोधात्‌ । 
कथमचेतनात्सन्निकर्पानच्चेतनस्यार्थ निश्चयस्योत्पत्तिन विरुध्यते इति चेत्‌ तवापि कथमचेतना 
दिन्द्रियादे रविकल्पदर्शनस्य चेतनस्योत्पत्तिरविरुद्धा ? 'चेतनान्मनस्कारादिन्द्रियादिसहकारिरगो 
दर्शनस्प्रोत्पत्तिरिति चेततहि. चेतनादात्मनः सन्तिकर्षसहकारिणाो3र्थ निश्चयोत्पत्ति रपि 
कथं विरुधष्यते ? यतः स्व्रार्थव्यवसायात्मकोधिगमो न भवेत्‌ । 
[ सस्निकर्ष बत्‌ लिविकल्पद्शनमपि प्रमार्ण नास्तीति प्रसाध्याधुना तकेरय प्रमाणता साधयंति जैनाचार्या ] 
स च साकल्येन साध्यसाधनसम्बन्धस्तकदिवेति” प्रमाण तर्क:, स्वार्धाधिगमफलत्वात 


........ह8त0.........---+++>+_+++« की 


होता है भ्र्थात्‌ पदार्थ के ज्ञान की उत्पत्ति के बिना अन्य कोई श्र्थ परिच्छित्ति नही है। 

बोद--उस ज्ञान से भिन्‍न “परिच्छित्ति उत्पन्न हुई” इस प्रकार से अर्थ परिच्छित्ति है। पर्थात्‌ 
पदार्थ से ज्ञान उत्पन्न होता ही है । 

जैन--वह जाना हुआ्ना ज्ञान ही अर्थ कहा जाता है। 

बौद्ध निविकल्प दशशन के होने पर अर्थ परिच्छित्ति होती जो कि निश्चयात्मक पदार्थ के ज्ञान रूप 
व्यवहार मे हेतु है क्योकि निविकल्प दर्शन के नहीं होने पर नही होता है श्रतः वह परिछित्ति साधकतम है । 

जन--यह भी कथन समीचीन नही है क्योंकि सन्निकर्प से ही उस परिच्छित्ति की उत्पत्ति मे 
विरोध नही है। 

बौद्ध-अचेतन सन्निकर्ष से पदार्थ के ज्ञान रूप वेतन की उत्पत्ति विरुद्ध कैसे नही है ? 

जैन--तब तो आप के यहा भो अचतन दइद्वियादि से निविकल्प दर्शन रूप चेतन को उत्पत्ति अविरुद्ध 
कैसे होगी ? 

बौद्ध--इन्द्रियादि सहकारी कारण जिसके साथ है ऐसे चतन रूप मनोव्यापार से दर्शन को उत्पत्ति 
होती है 

जैन--तब तो जिसमें सन्निकर्ष सहकारी है ऐसे चेतन आत्मा से पदार्थ के निश्चय की भी उत्पत्ति 
होने में क्या विरोध है ? जिससे कि अधिगम (ज्ञान) स्वार्थ व्यवसायात्मक न होवे प्रर्थात्‌ ज्ञान स्वार्थ 
व्यवसायात्मक ही होता है । 

[सल्निकर्ष के समान निविकल्पदर्शन भी प्रमाण नहीं है इस बात को सिद्ध करके पश्रब ज़ेनाचार्य तर्क की 
प्रमाणता को सिद्ध करते है ] 

झ्ौर सपूर्णतया वह साध्य-साधन के सम्बन्ध का ज्ञान तर्क से ही होता है इसलिए तर्क ज्ञान प्रमाण 


१ बौद्धस्य । २ मनोव्यापारात्‌ । 
नलजजाट:पपपभएप : िर्पैपूप््रजज-ज-्-्-+प्प-प्पपहपजपपूदा्म्प-_-+_++न्‍नन्‍.न्‍नन्‍बन___ 
() सध्यवर्तिनिविकल्पकरद्ष्टिविना | (2) का । (3) सम्वस्धे इति पा. | विषये । तकदिव-उत्पय्यते इति-तथा च। 


एकांतवाद में अनुमान भी घटित नहीं है | प्रथम परिच्छेद [४२४ 


समारोपव्यवच्छेदकत्वात्संवादकत्वाच्चानुमानादिवत्‌ । 
[ एकातवादिनां मतेइनुमानमपरि न सिद्धब्वति झ्तस्तेप्नेकांतमत्ते बाघामुद्भावयितु नाहँति ] 
ततः स्याद्वादिनां व्याप्तिसिद्ध रस्त्यनुमानं, न पुनरेकान्तवादिनां', >्यतोनुमान- 
सिद्ध न सर्वथंकान्तेनानेकान्तस्थ बाधाकल्पना स्थात्‌ । इत्यप्रमाणसिद्धेनापि! बाधा कल्प- 
नीयेव परे, “भ्रन्यथा स्वमतनियमाघटनात्‌ । तथा सति सुक्‍तं परमतापेक्ष॑ विशेषरां प्रसि- 
द्वन न बाध्यते इति । एतेन' यदुक्‍तं भट्ट न । 
नरः “कोप्यस्ति 'सर्वज्ञः स तु सर्वज्ञ 'इत्यपि । साधन यत्प्रयुज्येत प्रतिज्ञामाश्रमेव तत्‌? ॥१॥ 





है क्योंकि वह स्वार्थ अधिगम रूप अ्रपने श्रौर पर पदार्थ को जानने रूप फल को उत्पन्न करता है, समारोप 
सशयादि का व्यवच्छेदक है तथा सवादक रूप है अनुमानादि की तरह । 

[ एकातवादियो के मत में अनुमान प्रमाण भी सिद्ध नही होता है प्रत: वे भ्रनेकांत मे बाघा की फल्पना भी 
नही कर सकते हैं ] 

इसलिये स्याद्वादियों के यहां व्याप्फि की सिद्धि हो जाने से अनुमान प्रमाण व्यवस्थित है न कि एकां- 
तवादियो के यहा । श्रर्थात्‌ तक से सिद्ध व्याप्ति के अभाव में एकांतवादियो के यहाँ श्रनुमान प्रमाण सिद्ध 
नही होता है जिससे कि अनुमान से सिद्ध सर्वथा एकाँत मत के द्वारा अनेकांत शासन में बाधा कल्पित की 
जा सके । अर्थात्‌ सर्वंथा एकातवाद श्रनुमान से सिद्ध नही है, किन्तु आपको इस प्रकार से श्रप्रमाण सिद्ध 
के द्वारा भी अ्नेकांत शासन मे बाधा की कल्पना करना ही चाहिए झन्यथा स्वमत का नियम नही घटेगा। 
झत: बहुत ठीक ही कहा है कि 'प्रसिद्धेत न बाध्यते” यह विशेषण परमत की अश्रपेक्षा से है। 

इलोकार्य --भाट्ट -कोई भी मनुष्य सर्वज्ञ है और वह सर्वज्ञ आप ही है इत्यादि के साध्य करने में 
जो “सुनिश्चितासभवद्बाधकत्वात्‌ साधन प्रयोग है वह प्रतिज्ञामात्र है श्र्थात्‌ वह कथन मात्र ही है।।१॥। 

प्रतिज्ञामात्र क्यों है सो सुनिए--सिद्ध करने की इच्छा से जो अर्हत श्रादि पदाथे हैं वे इस प्रतिज्ञा- 
मात्र से नही कहे जा सकते है और जो इस झनिर्द्धारित प्रतिज्ञा (पक्ष ) के द्वारा कहे जाते है उनकी सिद्धि 


१ तकंसिद्धाया व्याप्तेरभावे एकान्तवादिनामनुमान प्रमाण | २ नरः पक्ष: सर्वज्ष इति च इति पक्षद्ययसाधनमित्यर्थ: । 
ह सुनिध्िचितासंभवद्बाघकप्रमाणत्वादिति । 


() ततस्तकंबलात्‌ स्याद्वादिना व्याप्ति: सिद्धबति व्याप्ते. सकाशादनुमानमस्ति । तर्कात्‌ सिद्धाया व्याप्तेरमावे एकांत- 
वादिनामनुमानप्रमाण नास्ति। दि. प्र । (2) यद्यपि सौगतयौगादीनां तरकभिवेनुमानं मूलत एवं नाह्ति तथापि 
सर्वेशैकातमनुमान सिद्ध सर्वथेंकात वदति। तादुशेन अनुमानसिद्धेन स्वर्थंकातेन इत्वानेकातस्थ कुतो बाघा भ्रपि तु न 
कुंतोषपि । दि. प्र. । (3) ग्रजाह कदिचित्‌ इति कथितप्रकारेण भ्रप्रमाणसिद्ध नाप्यनुमानादिप्रमाशेन कृत्वा परेरेकांत- 
वादिभिः भनेकातमतस्य बाधा कल्पनीयंव श्रन्यथा स्वमतनिश्चयों न घटते । स्वय प्रमाणसिद्धो नास्ति तथापि बाधा 
कल्प्यते स्वमततियमार्थ । दि. श्र. । (4) बाघाउकल्पनता। (5) स त्वप्तिवासि इत्यादिसाधनपरेश ग्रथेन (6) सर्वज्ञो 


पुमान्‌ भवति । (7) पुमान्‌ सर्वज्ञो भवति | (8) पक्षद्यव चन । (9) कुतः । 


४२६ | धष्टसहली [ कारिका ६--- 


शसिसाधयिवितो' यो्: सोनया 'नाभिषीयते? । ध्यस्तृच्यतें? न तत्सिद्ों किडिचिदस्ति प्रयोजनम्‌ ॥३३॥। 
3पदीयागमत्तत्यत्वसिद्धो सर्वक्षतोच्यते । न सा सर्वज्षसामान्यसिद्धिमात्रेण लम्यते ॥३॥ 
यावदबुद्ो न'* सर्वशस्तावत्तदबर्न मृषा। यत्र क्वचनन सर्व सिद्धे लत्सत्यताः कुतः ॥।४॥ 
5अन्यस्मिन्न हि सर्वशे “वच्चसोन्यस्य सत्यता। 'सामानाधिकरण्ये हि 'तयोरज्भाड्रिता' भजेत्‌ ॥५॥ 


इति तन्निरस्तं' , भगवतोहँत एवं युक्तिशास्त्राविरोधिवाक्त्वेन सुनिद्दिचतासंभवदबा- 
धकप्रमाणत्वेन च सर्वज्ञत्ववीतरागत्वसाधनात्‌ । ततस्त्वमेव महान्‌ मोक्षमार्गस्य प्रणेता 
नान्‍य: कपिलादि: । यस्मात्‌-- 


में कुछ प्रयोजन नही है ॥॥२॥ 

जिसके श्रागम की सत्यता सिद्ध है उसके ही सर्वज्ञता है इस प्रकार सर्वज्ञ सामान्य की सिद्धि मात्र 
से वह सर्व ज्षता सिद्ध नही होती है ॥३॥ 

जब तक बुद्ध सर्वज्ष नही है तब तक उसके वचन श्रसत्य है । जिस किसी श्रन्य में सर्वज्ञ की सिद्धि 
हो जाने पर श्रन्य बौद्धादि के ग्रागम की सत्यता कैसे हो सकती है ? ॥॥४॥। 


श्रन्‍्य कोई ही सव्वज्ञ होवे झौर ग्रन्य के वचन में सत्यता होवे ऐसा नहीं हो सकता है क्‍योंकि जो 
सर्वज्ञ है वही श्रागम का प्रणेता है ऐसा समानाधिकरण होने पर ही स्वेज्ञ और उसके बचनो में कार्यंकारण 
भाव बन सकता है अ्रन्यथा नही !॥५॥ 

जेन-- 'प्रसिद्धेन न बाध्यते” ऊपर इस वाक्य का स्पष्टीकरण करने से आपके इस कथन का भी 
खंडन कर दिया गया है ऐसा समभना चाहिए। 

अतः युक्ति शास्त्र से अविरोधी वचन होने से श्रौर सुनिश्चितासभवद्बाधक प्रमाण रूप से भगवान्‌ 
प्रहत में ही स्वेज्ता श्लौर वीतरागता सिद्ध हो जाती है इसलिये शाप ही मोक्षमार्ग के प्रणेता महान हैं 
अन्य कपिलादि नही हैं| क्योकि-- 


इसका संदर्भ झ्रागे झाने वाली सातवी कारिका से है प्रर्थात्‌ आपके मत से बाह्य, सर्वथा एकांत- 
बादी जन “जो कि अपने को श्राप्त मान रहे हैं उनके मत प्रत्यक्षादि प्रमाणों से बाधित हैं । 


१ प्रतिज्ञामात्रमेव कधमित्याह। २ श्रहेंदादि:। ३ भवड्िजेंन: । ४ भ्निर्द्धारित: प्रतिशया । ५ (बौद्धादिभि: प्रवततेमाना- 
ग़मसत्यता) । ६ यः सर्वशः स एवागमस्य प्रणेतरेति । ७ सर्गज्ञतद्नबननयों:॥ ८ कार्यकारणता । 




















() यतः । पुरुषत्तामान्यस्थ सर्वेज्ञत्वमनया प्रतिज्ञया साध्यते ततरुच प्रतिशामात्रत्व॑ं कथमित्याशंकायामाह । (2) 
प्रतिज्ञाया प्रनिर्दारितः पुरुष: सर्वेत्ष:। (3) भरहंदागम। (4) यावद्बुद्धों हि सर्वज्ञो न तावद इति पा.। वि. प्र. । 
(5) भहँति । (6) बौद्धस्थ । (7) इतिकारिकापंचकेन यदुक्‍्तं भष्टेन तन्निराकृतं | दि, प्र.। 8 भ्रविरोधशब्दस्य 
सुनिश्चितासंभवद्बाघकप्रमाणत्वेन पूर्वमेव व्यास्यातत्वात्तस्यामेव प्रकृतायां कारिकायां सद्भावोवयंतब्य: | दि० प्र०। 





नवनीत 


स्वामी श्री समन्तभद्वाचारयंवर्य श्रपनी श्रद्धा और गरुणशतालक्षण गुणों से सहित होकर देवागम 
स्तोन्न के द्वारा भगवान्‌ की स्तुति करना चाहते है। इस स्तोत्र में प्रारंभिक कारिकाओ्रों के द्वारा ऐसा 
ध्वनित हो रहा है कि मानों श्री आचार्यवर्य भगवान्‌ से वार्तालाप ही कर रहे हैं-- 


सर्वप्रथम श्राचार्य कहते हैं कि हे भगवन्‌ ! झ्ापके जन्मोत्सव झ्ादि में देवों का श्रागमन श्रादि 
श्रतुल्य वैभव पाया जाता है। इस पुण्य वैभव को देखकर हम आश्रापको वद्य नहीं समभते है क्‍योंकि ये 
वैभव मायावी जनों में संभव है । तब भगवान ने श्रतरंग-बहिरंग महोदय श्रादि वैभव से श्रपनी विशेषता 
बतलानी चाही तब भी (द्वितीय कारिका में) श्राच्यायंवर्थ ने कहा कि ये भ्रतरग-बहिरग वेभव देवों में 
पाये जा सकते है श्रत: इस हेतु से भी आप वंद्य नहीं। तब भगवान्‌ ने श्रपने तीर्थक रपने को बतलाना चाहा 
तब भी आचार्य श्री ने (तृतीय कारिका में) यह कहा कि सभी सप्रदायों में उनके प्रवतंक श्पने को 
तीर्थंकर मान रहे है श्रौर सभी तो श्राप्त हो नही सकते क्योकि उनमें परस्पर में विरोध है । 


पुनः यह प्रश्न होता है कि श्राप विश्व में किसी को भी भगवान्‌-आप्त मानने को तैयार नहीं हैं 
क्या ? तब स्वामी जी स्वय (तृतीय कारिका के अतिम चरण मे) यह ध्वनित कर देते हैं कि इन सभी 
सप्रदायों में कोई न कोई श्राप्त भ्रवश्य है। वह श्राप्त कौन हो सकता है ? ऐसा प्रश्न होने पर श्राचायं- 
बये ने कठ यह उत्तर नही दिया कि वे सच्चे श्राप्त हमारे श्र ही है, प्रत्युत (चतुर्थ कारिका में) यह्‌ 
बताया कि किसी न किसी जीव में दोष झ्ौर झावरण का सम्पूर्णतया विनाश हो सकता है। 

इतना कहने पर भी यह प्रश्न हो गया कि दोष और झावरण के नष्ट हो जाने पर कोई भ्रात्मा 
कर्म कलंक रहित पझकलंक बन जायेगा फिर भी तो वह सर्वेज्ञ नहीं होगा पुनः प्रापको मान्य कंसे होगा ? 
तब प्राचार्य श्री ने (पांचवी कारिका में) श्रनुमान वाक्य से स्पष्ट किया कि “सूक्ष्म, अ्ंतरित झौर दूर- 
वर्ती पदार्थों को जानने वाला कोई प्रात्मा भ्रवश्य है।' और जो सभी कुछ जान लेता है वही तो 
सर्वज्ञ है । 

इस प्रकार से सर्वेज्ञ का अस्तित्व सिद्ध हो जाने पर वे सर्वेज्ष कौन हैं ? श्रथवा मानों भगवान्‌ ही 
प्रथन करते हैं कि मुझमें ही दोष भौर ब्लावरण नहीं हैं तथा मैं ही सर्बज्ञ हूं इस बात को झ्राप कैसे सिद्ध 
करेंगे ? तब श्राचायं महोदय कहते हैं कि “स त्वमेवासि” वे दोष आ्रावरण रहित सर्वज्ञ श्राप ही हैं क्‍योंकि 
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क्रापके वचन युक्ति भर शास्त्र से विरोध रहित हैं प्रापका शासन (मत) प्रत्यक्ष, प्रनुमान श्लादि प्रमाणों 
से बाधित नहीं होता है। 

इस प्रकार से आचारयवर्य ने चतुर्थे कारिका में अहंत के वीतराग विशेषण को स्पष्ट करके पांचवी 
कारिका से उन्हें सर्वेश सिद्ध किया है। पुनः छठी कारिका से उन्हें ही युक्ति शास्त्र से श्रविरोधी वचन 
बाले घोषित कर परम हितोपदेशी सिद्ध किया है । 

सच्चे झ्राप्त में वीतराग, सर्वज्ष और हितोपदेशी ये तीन विशेषण होने ही चाहिए भ्रन्यथा वह 
भ्राप्त नही हो सकता है । ऐसा भ्रन्य ग्रन्थों में स्वय श्राचार्य श्री ने कहा है और यहां चौथी, पांचवीं एवं 
छठी कारिका के क्रम से भी यही सूचित हो रहा है कि पहले कोई जीव दोष श्रावरण के अ्रभाव से 
वीतराग होता है भौर सर्वज्ञ होने के बाद ही हितोपदेशी हो सकता है । 

इस प्रकार छठी कारिका में झ्राचार्य श्री प्रन्वय मुख से श्रहत को सच्चे झ्राप्त सिद्ध कर चुके है । 
भागे सप्तम कारिका में व्यतिरेक मुख से श्रन्य कपिलादि को सच्चे श्राप्त होने का निषेध करंगे । 

झतः: इस छठी कारिका से सातवी कारिका का संबंध समझ कर इस प्रथम खंड का द्वितीय 
खंड से संबंध स्थापित कर लेना चाहिए। 


अष्टसहसी भाषानवाद कां प्रथम खण्ड 


समाप्त 














[ ४३१ 


पट्कारिकांतर्गताष्टशती 


देवागमेत्यादिमज्भूलपुरस्सरस्तवविषयप रमा 'प्तगुणातिशयपररीक्षामुपक्षिपतैव॒ स्वयं श्रद्धागुण- 
ज्ञतालक्षणं प्रयोजनमाक्षिप्त लक्ष्यते। तदन्यतरापायेथ॑स्याबुपपत्ते.। शास्त्रन्यायानुसारितया तथैवो- 
पन्यासात्‌# [ पृष्ठ ५ ] 
देवागभनभोयानचासरादिविभूतयः । 
मायाविष्वपि दृश्यंते, नातस्त्वसमसि नो सहान्‌ ॥|१॥॥ 


[ पृष्ठ ८ ] 
आज्ञाप्रधाना हि त्रिदशागमादिक परमेष्ठिनः परमात्मचिन्हं प्रतिपद्येरन्‌ नास्मदादयस्तादुशो 
मायाविष्वषि भावादित्यागमाश्नयोयं स्तव.*# [ पृष्ठ ८ ] 


भ्रध्यात्मं बहिरिप्येषविग्रहादिमहोदय: । 
दिव्य: सत्यो दिवोकस्स्वप्यस्ति रागादिसत्सु सः ॥२॥। 
[ पृष्ठ ११ ] 
बहिरन्त:शररी रादिमहोदयोपि पूरणादिष्वसभवी व्यभिचारी, स्वगिषु भावादक्षीणकषायेषु । 
लतोषि न भवान्‌ परमात्मेति स्तूयते । [पृष्ठ १२] 
तोरथक्त्समयानां व्‌ परस्परविरोधतः । 
सर्वेषामाप्तता नास्ति कश्चिदेव भवेद्गुरुः ॥।३॥ 
[ पृष्ठ १४ | 
न हि तीर्थकरत्वमाप्ततां साधयति शक्रादिष्वसंभवि सुगतादी दर्शनात्‌# । [पृष्ठ १५] 
न च॒ सर्वे सर्वदर्शिन: परस्परविरुद्धसमयाभिधायिन:# । [ पृष्ठ १५ ] 


(१) मुद्विताप्टशातो 'परमात्म' इति पाठ हस्तलि० झ० शण० दिए प्र० 'परमात्म' इस्ययमेवपाठो5स्ति ।(२) “भय 
स्तव:” इति पा5: क्वचिदपि भ्रष्टशतीरूपेण तास्ति । 
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ततोश्नेकांतिको हेतु:» । [ पृष्ठ १६ ] 

*अत्णव न कदिचित्पुरुष: सर्वेज्ञ:+ । [ पृष्ठ १६ ] 

ग्रतएवं न कश्चित्सवंज्ञ इत्ययुकतं श्रुतेरविशेषादप्रमाणतापत्ते:। [ पृष्ठ १६६ ] 

तथेष्टत्वाददोष इत्येकेषामप्रमाणिकैवेष्टि:# | [ पृष्ठ १७६ ] 

न खलू प्रत्यक्ष सर्वज्ञप्रमाणान्तराभावविषय अतिप्रसंगात्‌ । [ पृष्ठ १८० ] 

नानुमानम्‌ असिद्धे:७ ।। [ पृष्ठ १८५२ ] 

यदि प्रमाणत: सिद्ध नानात्मसिद्धं नाम्‌ ।# [ पृष्ठ १८४ ] 

अन्यथा परस्यापि न सिद्ध त्‌# । [ पृष्ठ १८५ ] 

तदिमे स्वयमेकेन प्रमाणेन सर्व सर्वज्षरहित॑ पुरुषसमूहं संविदन्‍्त एवात्मानं निस्स्यन्तीति 
व्याहतमेतत्‌# । [पृष्ठ १८४ | 

* तथेष्टत्वाददोष इत्येकेषामप्रमाणिकैवेष्टि:# । [ पृष्ठ १८८ | 

तीथ्थ॑च्छेदसं प्रदायानां तथा सर्वमवगतमिच्छतामाप्तता नारित, परस्परविरुद्धाभिधानात्‌, एका- 
नेकप्रमाणवादिनां उस्वप्रमाव्यावृत्तेरिति#। [ पृष्ठ २२६ ] 

स्वप्रमाव्यावृत्ते रन्‍्यथानेकान्तिकत्वात्‌ ।# [ पृष्ठ २३८५ ] 

सवंप्र माणविनिवृत्तेरितर॒था सप्रतिपत्ते: ।# [ पृष्ठ २४०-२४१ ] 

वागक्षबुद्धी च्छापुरुषत्वादिकं क्वचिदनाविलज्ञान निराकरोति न॒पुनस्तत्प्रतिषपेधवादिषु तथेति 
परमगहनमेतत्‌# । [ पृष्ठ २४१ | 

इत्थ सिद्ध सुनिश्चितासम्भवद्बाधकप्रमाणत्वम्‌ । तेन कः परमात्मा चिदेव लब्ध्युपयोग- 
संस्काराणामावरणनिबधनानामत्यये भवभूतां प्रभु:#। | पृष्ठ २४३ | 

न हि सर्वज्ञस्य निराक्ृते: प्राक्‌ सुनिश्चितासभवत्साधकप्रमाणत्वं सिद्ध येन पर: प्रत्यवतिष्ठेत । 
नापषि बाधकासंभवात्पर प्रत्यक्षादेरपि विध्वासनिबधनमरित तत्प्रकृतेष सिद्ध । यदि तत्सत्तां न 
साधयेत्‌ सर्वत्राप्यविशेषात्तदभावे दर्शनं नादर्शनमतिशेतेनाश्व|साद्दिभ्रमवत्‌ [ पृष्ठ २५४६-५७ ] 

साधकबाधकप्रमाणयोनि्णयात्‌ भावाभावयो रविप्रतिपत्ति रनिर्णयादारेका स्यात्‌# । पृष्ठ २६७] 

न खलु ज्ञस्वभावस्थ कश्चिदगोच रोस्ति यन्‍्न ऋरमेत, तत्स्वभावान्तरप्रतिषेधात्‌० । [ पृष्ठ २६६] 

चेतनस्य सत. सम्बन्ध्यन्तरं मोहोदयकारणकं मदिरादिवत्‌७ | [ प्रृष्ठ २७१ ] 

तदभावे साकल्येन विरतव्यामोह: सबे“मतीतानागतक्तंमान॑ पश्यति प्रत्यासत्तिविप्रकर्ष- 
मप्रमारिशकवेष्टि:” इति पाठ: कवचिदपि लिपौ अष्टक्षतीरूपेरा नास्लि । (३) “स्वप्रभाव्यावत्तेरिति” इति पाठ: शु० ग्र० 


श० प्र० नास्ति। (४) सुनिर्णीतासंमवद्‌” इति पाठांतर, हूं. लि. श्र. श. प्र. (५) “प्रतीतानागतवर्तेमान” इति 
पाठो ह. लि., मु. श्र. छा. प्र. नास्ति । 
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योरकिड्चित्कर॒त्वात्‌& । [ पृष्ठ २७१ ] 
अतएवाक्षानपेक्षाउञ्जना दिसस्कृतचक्षुषी यथालोका5इनपेक्षा# । [ पृष्ठ २७५ ] 
दोषावरणपोहानिनिहशेषास्त्यतिशायनात्‌ । 
क्वचिद्यथा स्वहे तुभ्यों बहिरन्तरम लक्षय: ॥४)। 
| पृष्ठ २८२ ] 
वचनसामर्थ्यादज्ञानादिदोष: स्व॒व॒रपरिणामहेतु:७ । [ पृष्ठ २८३ ] 
झतएव लोप्टादौ निशशेषदोषावरणनिवृत्ते सिद्धसाध्यतेत्यसमीक्षिताभिधान, साध्यापरि- 
ज्ञानात्‌+# | | पृष्ठ २८६-६० | 
दोषावरणयोहनि * रतिशायनान्निश्शेषतायां साध्यायां बुद्धेरपि किन्‍न परिक्षय' स्याह्विशेषा- 
भावादतोनेकान्तिको हेतुरित्यकश्षिक्षितलक्षित । चेतनादिगुणव्यावृत्ते: सर्वात्मना पृथिव्यादेरभिमतत्वात्‌#। 
[ पृष्ठ २९०-९१ | 
अदृश्यानुपलम्भादभावासिद्धि रित्ययुक्स परचेतन्यनिवुत्तावारेकापत्ते , सस्कत णा पातकित्व- 
प्रसद्भाद, बहुलमप्रत्यक्षस्यापि रोगादेविनिज्त्तिनिर्णयात्‌# । [ पृष्ठ २९२ | 
व्यापारव्याहा राका रविशेषव्याव॒न्तिसमयवज्ञात्तादृ्शं लोको विवेचयति# | [ पृष्ठ २६२] 
व्यापा र्याहाराका रविशेषव्यावृत्तेरति समयवश्ञात्त रेस द्वात विल्‍लं।को विवेचयति+ । 
[ पृष्ठ २६३ ] 
यदि पुनरय निर्बध' सर्वेत्र विप्रकपिणामभावासिद्धेस्तता क्ृतकत्वधूमादेविनाशानलाभ्या 
व्याप्तेरसिद्धन कश्चिद्धेतु'। तत' शौद्धोदनिशिष्यकाणामनात्मनीनमेतत्‌, अनुमानोच्छेदप्रसंगात्‌ । 
पृष्ठ२६४-६५ 
उय्वस्य हानिरतिशयवती तस्य कुतश्चित्सवात्मना व्यावृत्ति.,, यथा बुद्धच्यादिगुणस्याइमन । तथा 
च दोषादेहानिरतिशयवती कुृतश्चिन्निवतेयितुमहति सकल कलकमिति कथमलकसिद्धिन भवेत्‌ ?& 
[ पृष्ठ २९६ ] 
मणेमंल देव्यावुत्ति: क्षयः सतोत्यन्तविनाशानुपपत्ते. । तादूगात्मनोषि “कमंणों निवृत्तौ 
परिशुद्धि:#॥ । [ पृष्ठ २६८ ] 
*तेन मणे. कैवल्यमेव मल[देवकल्यम्‌ ।# [ पृष्ठ ३०० |] 
कमंणोपि वेकल्यमात्मकैवल्यमस्त्येब ततो नातिप्रसज्यते# । [ पृष्ठ ३०१ ] 





(१) 'लोष्ठादौ' इति पा. मु. प्र. । २ ) हानिरति' इति पा. मु. श्र. श. प्र । (३) 'तयाहि' इति है! इति पाठोबिकः, ह. लि., 
मु. श्र. श. प्र. । (४) करमंणां इति था , है. लि. प्र. श,। (५) “तेन मरणो: कंवल्पमेव मलादेवेंकल्य” इत्ति पाठ; 
हू. लि, मु. भ. श. प्र. नास्ति 
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प्रतिपक्ष एवात्मनामागन्तुको मल परिक्षयी स्वनिर्छ्नासनिमित्तविवद्धनवशालू+ । [पृष्ठ ३०३ ] 
ननु निरस्तोपद्रव: सन्‍नात्मा कथमकलकोपि बविप्रकर्षिणसर्थ प्रत्यक्षीकुर्यात्‌# । [ पृष्ठ ३१४ ] 
सुक््मांतरितव्रार्था: प्रत्यक्षा: कस्यचिद्यथा | 
झनुमेयत्वतोश्न्यादिरिति सब्रज्ञसंस्सिति: ॥५॥ 
[ पृष्ठ ३१७ ] 
स्वभावकालदेशविप्रकर्षिणामनुमेयत्वमसिद्धमित्यनुमानमुत्सारयति यावान्‌ कश्चिद्भाव. स 
सर्व: क्षणिक इत्यादिव्याप्तेरसिद्धौ प्रकतोपसंहारायोगाद्विप्रकर्षिणामनुमिते रानर्थक्यात्‌ । सतक्त्वादेरनित्य- 
त्वादिना व्याप्तिमिच्छता सिद्धमनुमेयत्वमनवयवेनेति न किडिचचद्व्याहृत पश्याम'# । [ पृष्ठ ३९१९-२० ] 
तेडनुमेया, न कस्यचित्प्रत्यक्षाइच स्यु' कि व्याहन्यते ? इति समानमग्न्यादीनाम्‌# । 
[ पृष्ठ ३२६ | 
तथा चानुमानोच्छेद स्थात्‌# ।। [ पृष्ठ ३२६ | 
तदभ्युपगमे5स्वसवेद्यविज्ञानव्यक्तिभि रध्यक्ष कि जक्षयेत्‌ प्रमाणतया परमप्रमाणतयेति न किडिच- 
देतत्तया नैत'त्तया वा अयमभ्युगन्तुमहेति । [ पृष्ठ ३२६ | 
तदेव प्रमेयत्वसत्त्वादियंत्र हेतुलक्षण पृष्णाति त कथ चेतन प्रतिषेद्धमहेंति सशयित वा# । 
[ पृष्ठ ३२८ | 
धम्मिण्यसिद्धसत्ताके भावाभावोंभयधर्माणामसिद्ध विरुद्धानंकातिकत्वात्कूथ सकलविदि सत्त्व- 
सिद्धिरितिब्रवन्नपि देवाना प्रियस्तद्धमिस्वभाव न लक्षयति# । [ पृष्ठ ३३० | 
शब्दानित्यत्वसाधनेषि कृतकत्वादावय विकल्प' कि न स्थादिति# | [ पृष्ठ ३३० ] 
विमत्यधिकरणभावापन्नविनाशधर्मिधर्मत्वे कार्यत्वादेरसभवदुबाधकत्वादेरपि सदिग्धसद्भाव- 
धरममिधर्मत्व सिद्ध बोद्धव्यम्‌ ।+ [ पृष्ठ ३३१ | 
यदि बविप्रक्ृष्टाथथंप्रत्यक्षत्वमहेत  साध्यते पक्षदोषो5प्रसिद्ध विशेषणत्वम्‌ । तत एब बव्याप्तिन 
सिद्धबं त्‌ । अनहंतइचेदनिप्टानुषगोपि । क पुन सामान्यात्मा तदुभयव्यतिरेकेण यस्य विवक्षिताथ्थप्रत्य- 
क्षत्वम्‌ ? इत्येतद्विकल्पजाल शब्दनित्यत्वेषि समान, व केवल सृक्ष्मादिसाक्षात्करणस्य प्रतिषेधने सशीतौ 
वा | तदयमनुमानमुद्रा मिनत्ति# । | पृष्ठ ३४२ | 
वर्णानां नित्यत्वमकृतकत्वादिना सर्वेगताना यदि साधयति स्यादप्रसिद्धविश्ेषण. पक्ष: इतरथा- 
निष्टानुषग: । कीदुक्‌ पुन सामान्य नाम यदुभयदोष प्रसगपरिहाराय “कल्प्येत ? सबंगतत्वसाधनेपि 
समानम्‌* ! [पृष्ठ ३४४ |] 
(१) “नंतत्तया' इति पा. हु लि 'प्र.श प्र नास्ति । (२) “साध्येत' इति पा., मु. अ्र. क्ष. थ. । (३) अ्र्षग' इक 
पा., मु. भ्र. श. प्र. नास्ति। (४) 'प्रकल्प्येत! इति पा, मु. श्र. श. प्र. । 


प्रथम परिच्छेद (४३१५ 
अधिवक्षितविशेषस्य पक्षीकरणे सभ' समाधिरित्यलमप्रतिष्ठितमिथ्याविकल्पोघे:१# 

[ पृष्ठ ३४५ |] 

स त्वसेवांसि निर्दोषो प्ुक्तिशास्त्राविरोधियाक । 
श्रविरोधो यदिष्टं ते प्रसिद्धेन न बाध्यते । ६॥। 

[ पृष्ठ ३४७ | 
विप्रकष्येपि भिन्‍नलक्षणसबधित्वादिना कस्यचित्प्रत्यक्ष सोत्र भवानहेैंन्तेव# । [ पृष्ठ ३७६ ] 
अन्येषां न्‍्यायागमविरुद्धभाषित्वात्‌+ । [ पृष्ठ ३७६ | 
विचित्राभिसबधतया* व्यापा रव्याहारादिसाकर्येण क्वचिदष्यतिशयानिर्णये कैमर्थंक्याद्विशे- 

षेष्टि: ? शानवतोपि विसवादात्‌, कब पुनराश्वास लभेमहि ?# [ पृष्ठ ४०३ ] 

न चैव वादिन' किडिचिदनुमान नाम, निरभिसम्धीनामपि बहुल कार्यस्वभावानियमोपलम्भात्‌, 
सति काप्ठादिसामग्री विशेष क्वचिदुपलब्धस्थ तदभावरे “प्रायसोनुपलब्धस्थ मण्यादिकारणकलापेपि 
सभवात्‌ । यज्जातीयो यत सप्रेक्षितस्तज्जातीयात्तादुर्गात दुलंभनियमताया धृमधुमकेत्वादीनामपि 
व्याप्यव्यापकभाव: कथमिव निर्णयित ? वृक्ष', शिक्षपात्वादिति लताचूतादेरपि क्वचिदेव दर्शनात्‌ 
प्रेज्ञावता किमिव निशद्धू, चेत स्यात्‌ ” तदेतददृप्टसशयेकान्तवादिना विदग्धमकर्टनामिव स्वलांगू- 
लभक्षण ।# [ पृष्ठ ४०६-७ | 

यत्नत' परीक्षित कार्य कारण नातिवतंते इलि चेत्‌ स्तुत # । | पृष्ठ ४०८ | 

ततोय प्रतिपत्तु * रपराधों नानुमानस्येत्यनुकूलमाचररति# | | पृष्ठ ४०८ | 

5तदेव तत्‌ सुनिश्चितासभ वद्वाधकप्रमाणत्वमहेत्येव सकलज्ञत्व साधयति नान्यत्रेत्यविरोध 
इत्यादिना स्पष्टयति# । [ पृष्ठ ४०६ | 

तत्रेष्ठ मत शासनमुपचरय॑ते, निराकृतवाचोपि क्वचिदर्विप्रतिपेघात्‌% । [ पृष्ठ ५१० |] 

नियमाभ्युपगमे सुषुप्त्यादावषि निरभिप्रायप्रवृत्तिन स्थात्‌# । [ पृष्ठ ४११] 

प्रतिसविदिताकारेच्छा तदा सभवन्‍न्ती पुन स्मयंत वाञ्छान्तरवत्‌ ७ । | पृष्ठ ४११ | 

ततश्चेतन्यक रणपाटवयोरेव ” साधकतमत्वम्‌& । | पृष्ठ ४१४ | 

सहकारिका रणान्तर न वे नियतमपेक्षणीय नक्‍तञ्चरादे. सस्कृतचक्ष॒षो वानपेक्षितालोकस- 
न्निधे: रूपोपलम्भात्‌ । न चेव सवित्करणप।टवर्यो र॒प्यभावे” विवक्षामात्रात्कस्यचिद्ग चन प्रवृत्ति: प्रसज्यते, 
संवित्करणवैकल्ये यथाविवक्ष वाग्वृत्तरभावात्‌७ । | पृष्ठ ४१५ | 





(१) “विकल्पोपाधे:” इति पा., मु. झ. दा प्र (२) “विचित्राभिसधितया” “विचत्राभिसबधितया” इति पा , ह. लि. श्र 
ह. प्र.। (३) 'प्रायंशो' इति पा. मु. श्र. छ प्र. । (४) 'प्रस्तुत' इति प्रष्टशती सर्वत्रास्ति । (५) “प्रतिप्तेरप' इति 
पा,, मु. भ. श. प्र. । (६) “तदेततू' इति पा. ह लि. श्र. श प्र. । (७) एव! पाठो तास्ति, मु. प्र. श. प्र. । 
(८) “प्यभावविवक्षा' इति पा. मु. श्र. श. प्र. । 


४३६ ] प्रष्टसहडी 


न च दोषजातिस्तद्धेतुयंतस्तां. "बाणी नातिवर्तेत, *तत्प्रकर्षापकर्षानुविधानाभावादबुध्या- 
दिवत्‌# । [ पृष्ठ ४१५ | 

प्रमाणत: सिद्ध प्रसिद्ध । तदेव कस्यचिद्बाघन युक्तम्‌ । विशेषणमेतत्परमतापेक्षम्‌, +श्रप्र- 
सिद्धेनाप्यनित्यत्वाद्यनेकान्तधर्मेंण बाधाइकल्पनात्‌& | [ पृष्ठ ४१८] 

अचेन्नतें प्रमाणात्प्रतिबंधसिद्धे रभ्युपगमात्‌ । न 'खलु परेष। प्रत्यक्षमस्निधृमयो. क्षणभज्- 

सद्भावयोर्वा साकल्येन व्याप्ति प्रति समर्थम्‌, अविचारकत्वात्सन्निहितविषयत्वाच्च# । [पृष्ठ ४१६ | 

न चानुमानमनवस्थानुषज्ात्‌# । [ पृष्ठ ४२० ] 

परोक्षान्तर्भाविना नस्तर्केण सम्बन्धो व्यवतिष्ठेत# । [ पृष्ठ ४२० ] 

तदप्रमाणत्वे न लैज्धिक '*प्रमाणमिति शेष., समारोपव्यवच्छेदाविशेषात्‌# । [ पृष्ठ ४२१] 

श्रधिगमोपि व्यवसायात्मव “तदनुत्पत्तोी सतोषि दर्शनस्य साधनान्तरापेक्षया सन्तिधाना- 
भेदात्‌ सुषुप्तच्ेतन्यवत्‌७ । [ पृष्ठ ४२२ | 


(१) वाणी इति पा. मु. ह., भ्र. श. प्र. । (२) “तत्परकर्षाप्रकर्षा'" इति णा. सु. भर. छा. प्र. । (३) 'प्रसिद्धेना' इति 
पा., मु, भर. श. प्र.। (४) चित” नास्ति मु. प्र. श. प्र.। (५) “न च परेषा' इति पा., मु. भ. श. प्र. । 
(६) 'प्रमाणमिति शेष: इति पा. अष्टशतीरूपेण मु. प्र, तास्ति । (७) 'तदनुपपत्ती' इति पा., मु. भ. छा. प्र. । 


झष्टसहस्री 
उद्धतश्लोकाः 
ञ 


पतदूपपरावृत्तवस्तुमात्रप्रवेदनात्‌ । सामान्यविषय प्रोक्‍त लिंग भेदाप्रतिष्ठिते: ॥| 
प्रनादेरागमस्यार्थो न च सर्वज्ञ प्रादिमान्‌ । कृत्रिमेरा त्वसत्येत स कथ प्रतिपाद्ते ।। 

प्रथ तद्र चनेतेव सर्वज्ञोउ्ञे: प्रतीयते । प्रकत्प्येत कथ सिद्धिरन्योन्याश्रययोस्तयों: ॥ 
प्रसवेज्ञप्रणीवात्तु वचनान्पूलवजितात्‌ । सर्वज्ञमवगच्छन्त स्ववाबयात्कि न जानते ॥ 
भ्रनेकाते हि विज्ञानमेकान्तानुअलम्भनम्‌ । तद्विधिस्तन्तिषेघशच मतो नैवान्यथा गतिः | 
प्रसिद्धो भावधमंइ्चेद्‌ व्यभिचार्यूभयाश्रयः | विरोधों धर्मोड्भावस्य स सत्ता साधयेत्‌ कथं | 
अन्यस्मिन्न हि सर्वेज्ञे वचसोउ्ल्यस्य सत्यता । सामानाधिकरण्ये हि तयोरगाणगिता भवेत्‌ ॥ 


हि 

उपदेशो हि बुद्धादेधर्माधर्मादिगोचर । अन्यथाप्युपपद्येत सर्वज्ञी यदि माभवत्‌ ॥। 

ए 

एकस्वात्कमंण,. प्राप्त क्रियेकरव तथाभिदः । कत्‌'भेदादितीत्थ च कि कतंव्य विचक्षणो ॥ 
एकशा स्त्विचारेषु हृयतेइतिशयों महान्‌ । न तु शास्त्रान्तरज्ञानं तन्‍्माश्रेशोव लभ्यते ।। 

क़ 

करोत्यथयज्याद्र्थों विभिन्‍नौ यदि तत्त्वत: | अन्यत्सदिग्धमन्यस्य कथने दुघेट, क्रम. ॥ 
कऋमप्रतीतेरेव स्यात्‌ प्रथम भावनागति.। तत्सामर्थ्यात्पुन: पर्चाद्यतः कर्ता प्रतीयते ॥ 
कार्येथे चोदनाज्ञानं स्वरूपे किन्‍न तत्प्रमा | हयोइचद्‌ हुत ! तो नष्टो भट्टवेदान्तवादिनौ |। 
कामी यत्रव यः कश्चिन्नियोगे सति तत्र स । विषयारूढमात्मान मन्यमानः प्रबतंते | 
कार्यस्य सिद्धौ जातायाँ तद्कक्‍त' पुरूुषस्तदा | भवेत्साधित इत्येव पुमान्‌ वाक्याथे उच्यत्ते ॥ 
कार्येथं चोदनाज्ञानं प्रमाण यस्य सम्मतम्‌ । तस्य स्वरूपसत्ताया तन्नवातिप्रसगत. ॥ 
किडिचस्निर्णीतमाश्रित्य विचारोब्न्यत्र बतंते । सर्वविप्रतिपत्ती तु क्वचिन्तास्ति विचारणा ॥ 
है| 

मुहीत्वा वस्तुसद्मावं स्मृत्वा तत्म्तियोगिनम्‌ । मानस वास्तिताज्ञानं येषामक्षानपेक्षया ॥ 
। 


ज्योतिविच्च प्रकृष्टोषि चंद्राकंग्रहरणादिषु | न भवत्यादिशब्दानां साधुत्व शातुमहँति ॥। 
शो जशषेये कथभज्ञ: स्यादसति प्रतिबंधने । दाह ्म5ग्निर्दाहको न स्थादसति प्रतिबधने ॥॥ 
शात्वा व्याकरण दूर बुद्धि. शब्दापशब्दयो: । प्रकृष्यते न नक्षत्रतिथिग्रहरानिणंये ॥ 


[ ४३७ 
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त्‌ 

तथा दविजस्य व्यापारो याग इत्यभिघीयते । तत: परा च निर्बाधा करोतीति क्ियेष्यते ॥ श्स्र 
तर्को5प्रतिष्ठ: श्रुवयोविभिन्‍्ता, नैंकी मुनियंस्थ बचः प्रमाराम्‌ । 

धर्मस्य तत्त्व निहित॑ गुहायां, महाजनो येन गत: स पथा: ॥| (१८० 
तथा बेदेतिहास।दिशञानातिशयवानपि । न स्वर्ग देवताधूब॑प्रत्यक्षीकरणें क्षमः । २५०५ 
तज्ज्ञापकोपलम नस्याभावो5मावप्रमाणुत: । साध्वते चेन्‍न तस्यापि सर्वत्राष्यप्रवुत्तितः | २६० 
त्वं संभव: संभव तं रोग, सतप्यमानस्य जनस्यथ लोके | आसी रिहाकस्मिक एव वेद्यो, बैद्यो यथा नाथ ' रुजा प्रश्चान्त्य ।॥। ३४७ 
तज्ज्ञापकोपलंभो5षपि सिद्ध: पूर्व न जातुचित्‌ । यस्य स्मृतौ प्रजायेत नास्तिताज्ञानमाज्जसम्‌ ॥ २६१ 
तां प्रातिपदिकाथ च घात्वथ्थ च प्रचक्षते । सा सत्ता सा महानारमा यामाहुस्त्वतलादव: ॥॥ श्र 
ताभ्याँ तद॒व्यतिरेकश्चेत्‌ किन्‍न दूरेडवभासनम्‌ । दूरेआ्यभासमानस्प सन्निधानेठतिभासनम्‌ ॥ १३७ 
तेषामशेषन्‌ज्ञाने स्मृते तज्शापके क्षण । जायते नास्तिनाज्ञान मानस तत्र नान्‍्यथा ।। २६० 
दे 

दशहुध्तान्तर ब्योम्नि यो नामोत्प्लुत्य गच्छति । न यीजनमसी गन्तु शकतोःभ्यासशतरपि | २५५ 
घर 

घमंशत्वनिषेधस्तु केवलो5जोपयुज्यते । स्वमन्यद्विजानस्तु पुरुष: केन वाय॑ते ॥ ३१५ 
न 

न सामान्‍य विदोेषेश बिना किज्चित्प्रतीयते । सामान्याक्षिप्यमाणुस्य न हि नामाप्रतीतता ।। १२५ 
न भेदाद्भिल्नमस्त्यन्यत्सामान्यं बुद्धधभेदत: । बुद्धयाकारस्य भेदेन पदार्थस्य विभिन्‍नता 0 १३७ 
न चागमविधिः कश्चिन्नित्य: सर्वज्बोधन:। न च मंत्रार्थवादानां तात्पयेमवकल्प्यते ॥ २४६ 
न चान्याथंप्रधानेस्तेस्तदस्तित्वं विधीयते । न चानुवदितु शक्य. पूर्वमन्यरबोधित: २४६ 
न चाहोषनरज्ञान सकृत्साक्षादुपेयते । न क्रमादन्‍्यसतान प्रत्यक्षत्वानभीष्टित. | २६० 
नल्वेव सर्वर्थकांत: परोपगमतः कथ । सिद्धों निषिध्यते जैनैरिति चोद्य। न घीमतासू ।॥। २६४ 
ने हैँगो: सर्वर्थका्तरनेकान्त: कथण्चल | श्रुतज्ञानाभिगस्यत्वासीधां हंष्टेष्टथाधनात्‌ ।। ३२४ 
नरः कोः्प्यस्ति सर्वेज्ञ: स तु सर्वेज्ञ इत्यपि । साघन यत्प्रयुज्येत प्रतिज्ञामात्रभेव तत ॥ ४२४ 
नानुमानादलिंगत्वात्‌ क्‍्वार्थापत्त्युपमायति: । सर्वेज्षस्थान्यक्षाभावसावुक्ष्यानुपपत्तित: ॥ २५६ 
मिविदेष॑ हि सामान्य भवेच्छशविषाशवत्‌ । सामान्यरहितत्वाच्च विशेषस्तद्वदेव हि ॥ १२६ 


नैव सर्वेत्र सर्वक्ज्ञापकानुपददंनम्‌ । सिद्ध तहनारोपो येन तत्न निषिध्यते ॥ २६ड 


भ्र 


परस्पराविनामभूतं द्यमेतत्प्रतीयते । नियोग: समुदायोउ्प्मान्‌ कायप्रेरणयोगम॑त' ॥। 

परोपगमत: सिद्ध: स चेन्तास्तीति साध्यते । व्याधातस्तस्प्रमाणत्वेन्योन्यं सिद्धों न सोपन्यथा ॥ 
पाक करोति याग च यदि भेद: प्रतीयते । एवं सत्यनवस्था स्थादसमञजसताकरी ॥ 

पाक करोति याग चेत्येव भेदेववभासिते । कानवस्था भवेत्तत्र तत्प्रतीत्यनुसारिणाम्‌ ॥ 
प्रत्ययार्थों नियोगश्च यत: शुद्ध' प्रतीयते । कार्यूपदच तेतात्र चुद्ध कार्यमस्तो मतः ॥ 

प्रमाण कि तियोग स्परात प्रमेघमथवा पुन' । उभयेन विहीनो वा दृयरूपोथवा पुनः ।। 
प्रतीतेः्तधर्मात्मन्यर्थ स्वयमबाधिते । को दोष सुनयैस्तत्रेकातोपप्लवसाधने ॥ 
प्रमाणान्तरतोप्येषा न सर्वेपुरुषग्रह. । तल्लिगादेरसिद्धत्वात्‌ सहोदीरितदूषणात्‌ ॥ 
प्रत्यक्षाद्रविसंवादि प्रमेयत्वादि यस्य तु । सदुभाववा रणें शक्त को नु त कल्पयिष्यति ॥ 
प्रा्ञोषपि हि नरः सूक्ष्मानर्थात्‌ द्रष्टु क्षमोडपि सन्‌। स्वजाती रन तिफ्रामन्नतिशेते परान्नरान्‌ ॥ 
प्रेरकत्वं तु यत्तस्य विशेषशमिहेष्यते । तस्याप्रत्ययवाच्यत्वाच्छुद्धे कार्ये नियोगता ॥ 

प्रेरणेव नियोगो5त्र शुद्धा सर्वत्र गम्यते । नाप्रेरितों बत कश्चिन्नियुक्त स्व प्रबुध्यते ॥ 

प्रेयंते पुरुषो नेव कार्येणृह्‌ विना क्वचित्‌ । ततइच प्रेरणा प्रोक्ता नियोग' कार्यसगता ॥ 
प्रेरणा विषय. कार्य न तु तत्पर रक स्वत । व्यापारस्तु प्रमारस्य प्रमेय उपचयंते |॥ 

प्रेरणा हि विना कार्य प्रेरिका नेव कस्यचित्‌ । कार्य वा प्र रणायोगो नियोगस्तेव सम्मतः ॥ 
ब्ब 


बुद्धिरिवातदाकारा तत उत्पद्यते यदा । तदास्पष्टप्रती भास व्यवहारों जगन्मतः॥ 

बुद्धादयो द्यवेदज्ञास्तेवा वेदादसभव: । उपदेश. कृतो$स्तै्व्यामोहादेव केवलात ॥ 

भर 

भावना यदि वाकक्‍्यार्थों नियोगो नेति का प्रमा । तावुभी यदि वाक्यार्थों हृती भट॒ठप्रभाकरों ॥। 
सर 


ममेद कार्य मिस्येव ज्ञात पूर्व यदा भवेत्‌ । रवसिद्धी प्र रक॑ तत्स्यादन्‍्यथा तन्‍न सिद्धअति ।। 
ममेद भोग्यमित्येव भोग्यरूप प्रतीयते । ममत्वेन च विज्ञान भोक्तयेंव व्यवस्थितम्‌ ।। 
ममेदं कार्यभित्येव मन्‍्यते पुरुष: सदा | पुस कार्यविशिष्टत्व नियोगो&स्य च वाच्यता ॥ 


ग्र 
ग्रथा प्रयोजकस्तत्र बाध्यमानप्रतीतिक । प्रयोज्यो$पे तथ्ंव स्याच्छब्दों बुद्धथ्ंबाचक: ।। 


बजते पचतीत्यत्र भावना न प्रतीयते । यज्याद्रर्थातिरेकेश तस्प्रा वाक्याश्रेता कुतः ॥ 
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यथा द्विजल्य व्यापारों य।ग इत्यभिधीयत्ते । ततः परा पुन॒द्‌ ष्टा करोतीति न हि क्रिया ॥ 
यजि किया च॒ द्रव्यस्य विशेषादपरा न हि। सामानाधिकरण्येन देवदत्ततया गतेः |। 

यजते पचतीत्यत्र भावनाया: प्रतीतित: | यजाद्यर्यातिरेकेण युकता वाक्‍्यार्थता तत: ॥ 
यजि क्रियापि भावस्याविशेयादपरंव हि | सामानाधिकरण्येन देवदत्ततया गतेः ॥। 
यज्जातीय: प्रमारस्तु यज्जातीयाथंदर्शनम्‌ । दुष्ट सप्रति लोकस्य तथा कालान्तरेष्प्यभूत्‌ ॥ 
यत्राप्यतिशयों दृष्ट स स्वार्यानतिलबतात्‌ । दूरसूक्ष्मादिदुष्टो स्पान्न रूपे श्रोत्रबृत्तिता ।। 
यदा च क्वचिदेकत्र भवेत्त-्वास्तितागति: । नवान्यत्र तदा सास्ति क्त्रव सर्वत्र नास्तिता ॥ 
यदीयागमसत्यत्वसिद्धों सर्वज्ञतोच्यते। न सा सर्वज्ञसामान्यसिद्धमात्रेण लम्यते |। 
यावदबुद्धों न सर्वज्ञस्तावत्तद्रचत मृषा । यत्र क्वचन सब्वज्ञे सिद्धे तत्सत्यता कुत. ॥ 

ये तु मन्वादय. सिद्धा प्राधान्येन त्रयीविदास्‌ । ज्यीविदाश्रितग्रन्यास्ते वेदप्रभवोक्‍्तय. ॥ 
प्रेषपि सातिशया दृष्टाः प्रज्ञमेवादिभिनरा: | स्त्ोकस्तोकान्तरत्वेन न त्वतीन्द्रियदर्शनात्‌ ॥ 


बकक्‍तव्यापारविषयों योडर्थों बुद्धं प्रकाशते | प्रामाण्य तत्र दाब्दस्य नार्थतत्त्वनिबन्धनम्‌ ॥ 
ब्यापार एप मम किमवश्यमिति मन्‍्यते । फल विनेव नव चेत्‌ सफलाधिगम. कुत. ? ।। 
विशेषणां तु यत्तस्य किविदन्यत्नतीयते । प्रत्ययार्थो न तद्युकत घात्वर्थ: स्वगेकामबत्‌ ॥ 
विवक्षाय रतन्त्र त्वात्‌ भेदाभेदव्यवस्थिते:। लाभिधानात्कारकस्य सर्वेमेतत्ममञ्जसम्‌ ॥ 
विज्ञानगुणदोषाभ्था वाखृत्तेगु णोदोषता | वाज्छुन्तो वा न वक्‍तार श्षास्त्राणा मदबुद्धय ७ 


दा 


शब्दव्यापारछपो वा व्यापार: पुरुषस्य वा । द्वयव्यापाररूपो वा द्वयाव्यापार एव बा ॥ 
शब्दात्ममावनामाहु रन्यामेब लिंगादय: । इय त्वन्येव सर्वार्था स्वाख्यातेपु विद्यते ॥ 
शब्दादुच्चरितादात्मा नियुक्‍तों गम्यते नरें:। भावनात' पर: को वा तियोग' परिकल्प्यताम्‌ ॥ 


स 

सन्‍्सात्र भावलिंयं स्थादसपृक्त तु कारक: | घात्वार्थ. केवल: शुद्धों भाव इत्यमिधीयते ॥ 
सबधाद्दि तदभेदो घात्वथ॑स्पाप्यसौ भवेत्‌ । सोपि निवंत्यं एवेति तदभेदेनैव भिद्यताम्‌ ॥ 
सर्वेज्ञों दुद्यते तावन्तेदानीमस्मदादिभि: । दृष्टो न चेकदेश्योउस्ति लिग॑ वा योनुमापयेत्‌ ॥ 
सर्वेशोक्ततया वाक्य सत्य तेन तदध्तिता | कथ तदुभय सिद्धथेव सिद्धभुलान्तरादुऋते ।। 
सर्वज्षतदृश् कठ्िविद्यदि पद्येम सप्रति । उपमानेन सर्वेज्ञ जानीयाम ततो बयम्‌ ॥ 

सर्वेश्षवंधि तद्बोद्धु, #िचितू बोधघेर्न शक्‍्यते । सर्वेबोधोस्ति चेत्‌ कदिचित्तदूबोद्धा कि निषिध्यते ॥ 
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सर्वेसंबंधिसवेशज्ञापकानुपलभनम्‌ । न चक्ष रादिभिर्वेद्यमत्यक्षत्वाददृष्टवत्‌ ॥ 

सर्वेप्रमातृस॒इं धिप्रत्यक्षादिनिवा रणात्‌ । केवलायमगम्य चर कथ्थ सीमांसकस्य तत्‌ ॥ 
सर्वेप्रमातृसंबधिप्रत्यक्षादिनिवारणात्‌ । केवलागमग म्यत्वं सप्स्यते पुण्यपापयों: ॥ 
साध्यरूपतया येन ममेदम्तिति गम्यते । तत्प्रसाध्येन रूपेशा भोग्य स्वं व्यपदिश्यते ॥। 
सिद्धमेक यतो ब्रह्म गतमाम्तायत: सदा | सिद्धवर्वेन ते तत्काय॑ प्रेरक कुत एवं तत्‌ ॥। 
सिद्धरूपं हि यदभोग्यं न नियोग स तावता। सब्यत्वेनेह भोग्यस्य प्रेरकत्वान्नियोगता ।। 
सिसाधयिषितों यों: सोतया नाभिधीयते । यस्‍्तूच्यते न तत्सिद्धों किड््विदस्ति प्रयोजनम्‌ ॥ 
सुगतो यदि सर्वेज्ष: कपिलो नेति का प्रमा । तावुमौ यदि सर्वज्ञो मतभेद; कथं तयो: ॥ 
सूक्ष्मादर्थोपि चाध्यक्ष कप्यचित्पकल' स्फुटमू । श्रुतशानाधिगम्पत्वान्नदीद्वीपादिदेशवत्‌ ॥॥ 
स्वसबंधि यदीद स्याद्‌ व्यभिचारि पयोनिधे । प्र भ:कुमादिसख्यान: सद्मिरज्ञायमानक: ।। 
स्वामित्वेनाभिमानों हि भोक्तुयंत्र भवेदयम्‌ । भोग्य तदेव विज्ञेयं तदेव स्व निरुच्यते ॥ 
स्यानत्रयाविसवादि श्रुतज्ञान हि वक्ष्पते तेनाधिगम्यमानत्व सिद्ध लवंत्र वस्तुनि ॥ 


डंडह | 
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पारिभाषिक शब्दों की व्याख्या 


आप्त--जो अज्ञानादि दोष, ज्ञानावरण आदि द्रव्य कर्मे रूप आवरण से रहित निर्दोष, सूक्ष्मादि 
पदार्थों को जानने वाले सवेज्ञ, और युक्तिश्यासत्र से अविरोधी वचन बोलने वाले हितोपदेशी हैं । 

अन्यथानुपपतक्ति-- अन्य प्रकार से नही होना, जैसे भ्रग्नि रूप साध्य के अभाव में धूम रूप साधन 
का न होना । 

तथोषपत्ति--उस प्रकार होना, जँसे अग्नि के होने पर ही घूम का होना | 

व्यभिचार दोष--जो हेतु पक्ष, सपक्ष में रहते हुये विपक्ष में चला जावे जो व्यभिचारी या अने- 
कांतिक कहलाता है । जैसे “आकाश नित्य हैं क्‍योंकि प्रमेय है' यहा प्रमेयत्व हेतु नित्य आकाहा में रहते 
हुये अनित्य घट में भी चला जाता है क्योकि घर भी प्रमेय है । 

अध्यात्म--आत्मा का आश्रय लेकर होना । 

नियोग--“नियुक्तोहअनेन वाक्येन' मैं इस वेद वाक्य से नियुक्त हुआ हू इस प्रकार के वेद वाक्य के 
अ्र्थ को नियोग कहते है । 

प्रमाण संप्लय--बहुत से प्रमाणो का एक श्रथ्थ में प्रदुत होना । 

विधिवाद--जगत्‌ को एक परबद्दा रूप ही मानना, या सर्व जगत्‌ू को एक सत्‌, रूप ही मानना, 
इसे ब्रह्मवाद, ब्रह्माद्देत, सत्तादत भी कहते है । 

अविद्या--अद्वेतवादियों द्वारा कल्पित भेद रूप गलत धारणा को श्रविद्या कहते है । 

वासना- पूर्व पूर्व के सस्कार से एक रूप वस्तु को अनेक भेद रूप मानना या एक क्षण में नष्ट होने 
वाली क्षणिक वस्तु को कालातर स्थायी मानना । इसे प्रद्वेतवतादी और बौद्ध दोनो ही मानते है । 

सवृत्ति--कल्पना मात्र । सर्वथा ब्रसत्य । 


चार्वाक--पृथ्वी, जल, अग्नि और वायु इन भूत चतुष्टयों से आ्रात्मा की उत्पत्ति मानने वाला 
जड़वादी । 


बोद्ध सर्वथा प्रत्येक वस्तु को एक क्षण मात्र स्थिति वाली मानने वाले क्षणिकवादी | 


सांख्य--भ्रकृति और पुरुष इन दो तत्त्वों को मानने वाले, सर्वथा प्रत्येक वस्तु को नित्य कटस्थ 
अपरिणामी मानने वाले, आत्मा को कर्ता, नित्य शुद्ध कहने वाले, नित्यैकांतवादी । 
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सीसांसक--वैंद की अ्रपौरुषेय भानमे वाले, सर्वज्ञ को न मानने वाले । 

वेशेषिक-- द्रव्य गुण आदि सात पदार्थ मानने वाले, समवाय सबंध से वस्तु के अस्तित्व को कहने 
वाले । ईश्वर सृष्टि कत्‌ त्ववादी । 

नेयायिक प्रमाण प्रमेय श्रादि सोलह पदार्थ मानने वाले, ईश्वर कतृ त्व वादी । 

बेदांती- ब्रह्मद्वेतवादी, सत्ताद्व तवादी या विधिवादी सब पर्यायवाची नाम हैं। 

अद्देत--सर्वथा संपूर्ण चराचर जगत्‌ को एक रूप मानने वाले । इनमें पांच भेद हैं-- ब्रह्मादैत, 
शब्दाद्वत, विज्ञानाइत, चित्राहंत और शून्यादँत । 

तस्वोपप्लबवांदी--तात्वों की कहकर उनका अ्रभाव करने वाले, कल्पना मात्र ही तत्त्व को 
मानने वाले । 

शन्‍्यबादी--सपूर्ण जगत को असत्य या करपया रूप कहने वाला बौद्ध का माध्यमिक नामक 
एक भेद । 

जैन- द्रव्यदूष्टि से सभी ठस्तु को नित्य, श्रनादि निध्वन एवं पर्याय दृष्टि से सभी वस्तु को 
उत्पाद, व्यय, प्रौव्यात्मक सत रूप मानने वाले स्याद्वादो, कर्म छात्र विजेता ऐसे जिन भगवान के 
उपासक । . 

अन्यापोह--अन्य का अ्रभाव करके कथन करना। बौद्ध शब्दों का भ्रथं भ्रन्यापोह करते हैं । 
जैसे 'गौ' इस शब्द को सुनने पर “यह श्रश्व नही है, हाभी नहीं है, इत्यादि अर्थ करना श्रन्यापोह है । 

प्रतिपत्ति- ज्ञान, 

संप्रतिपत्ति--विसवाद रहित जानना। 

विप्रतिपत्ति-- विसवाद का होना । 

सामान्य --अ्रन्वय रूप धर्म या संत रूप धर्म । जैसे सभी वस्तुये अस्ति रूप है या सभी गायो में 
गायपना है यही सामान्य धर्म है । 

विधोष--व्याव॒ृत्ति रूप धर्म, जेसे यह गाय काली है, यह सफंद है इन धर्मों को विशेष कहते है । 

प्रत्यासत्ति--निकटता का होना । 

उपलब्धि लक्षण प्राप्ति--जो दिखने, उपलब्ध होने योग्य है उसकी प्राप्ति -- 

उपलब्धि लक्षण प्राप्तानुपलब्धि--जो वस्तु उपलब्ध होने योग्य है उसकी प्राप्ति का न होना, 
जैसे कमरे में घट उपलब्ध होने योग्य है उसका न होना । इसे दृश्यानुपलब्धि भी कहते है । 


अनुपलब्धि लक्षण प्राप्तानुपलब्धि--जो वस्तु उपलब्ध होने योग्य नही है उसकी प्राप्ति का न 
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होना, जेंसे कमरे में पिशाच या परमाण उपलब्ध होने योग्य नहीं हैं इनका न होना । इसे प्रदुश्यानुप- 
लब्धि भी कहते हैं । 

प्रतिभास--भलक । पर ब्रद्म तत्त्व । ज्ञान । 

अर्थांतर--भिन्‍्न । 

अनर्थातर--अ्रभिन्‍्न । 

समवाय--अयुत सिद्ध पदार्थों में इसमें यह है इस ज्ञान को समवाय कहते हैं। यह नैयायिक 
वैशेषिक की मान्यता है। जैनाचायें इसे ही तादात्म्य नाम देते हैं । 

संयोग--युत सिद्ध में इसमें यह है इसका नाम सयोग है। नैयायिक वेशेषिक इसे एक गुण मानते 
है । कितु जेनाचार्य इसे पृथक्‌ गुण नही मानते हैं । 

अभिधान--कहना | 

अभिधेय-वाच्य । कहे जाने योग्यपदार्थ । 

अपोौरुषेयवेद- जो श्रनादि निघन है, नित्य है, जिनको कहने वाला रचने वाला कोई नही है, इसी 
लिये जो प्रमाण हैं। ऐसा वेदाती और मीमांसक आदि मानते हैं । 

प्रत्यक्षफप्रमाणवादी-चार्वाक प्रत्यक्ष ही एक प्रमाण मानता है श्ननुमान आदि को श्रप्रमाण 
कहता है । 

अतीन्द्रियप्रत्यक्ष-- इ द्विय शोर मनकी श्रपेक्षा से रहित श्रलावरण कर्म के अ्रभाव से श्रात्मा से 
उत्पन्न होने वाला पूर्ण ज्ञान । 

अनवस्था -जिसका कही पर भी प्रवस्थान--ठहरना न हो उसे श्रनवस्था कहते है। यह एक 
दोष है । 

लिग--जिसके द्वारा साध्य का भान होता है, इसे हेतु भी कहते है । 

अतिप्रसंगदोष--श्रघटित या श्रनिश्चित वात का होना अतिप्रसय है । 

अन्योन्याश्रय दोष-- परस्पर में एक के होने से दूसरे का न होना मतलब एक के बिना दूसरे के 
न होने से दोनों का ही न होना । 

याज्ञिक-क्रियाकाडवादी यज्ञ को पश्रधिक महत्व देने वाले, मीमासक । 

सुनिइच्चितासंभवदबाधक प्रमाण-सम्यक्‌ प्रकार से निश्चित है बाघक नही होना जिस प्रमाण 


में श्र्थात्‌ जिस प्रमाण में बाधा नही होना सम्यक्‌ प्रकार से निश्चित है । 
निवत--मन को धा (ण करने वाले संसारी प्राणी । 


सर्वाप्तवादी--सभी को प्राप्त मानने वाले, सभी को झ्राप्त कहने वाले, वेनयिक मिथ्यादुष्टि । 
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दोष--श्रज्ञानादि, भावकर्म । 
आवरण-शानाव रण श्रादि द्वव्यकर्म । 
व्यावत्ति--प्रथक करना । 
निवत्ति--अभाव 
विवेक--ज्ञान । भेद करना । 
विप्रकर्षो--दूरवर्ती पदार्थ । 
व्याप्ति--इसके होने पर ही उसका होना, जंसे अग्नि के होने पर ही धम का होना । 


व्यवच्छेद---द्र करना, हटाना । निराकरण करना । 
परिच्छेद--जानना । 


परमप्रकर्ष---उत्कृष्ट प्रवस्था, चरम अवस्था ! 
लक्षय--जिसका लक्षण किया जावे। 


लक्ष्ण--मिले हुये अनेक धर्मों में से पृुथक्‌ करने बालें किसी एक धर्म को लक्षण कहते हैं, जेंसे जोव 
का लक्षण उपयोग है । 


अविबक्षित-- जिसको कहने की इच्छा नहीं है, जो विद्यमान होते हुये भी अ्प्रधान है। 
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यावन्मेरुधराशला गम] व, 
तावदष्ट सहस्नयस्या: प्ररक-खंडो जगति नंदताम्‌ ॥ 


प्रथम भाग 
सम्पूर्ण 


कक 
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यावन्मेरुधराशला यावच्छंद्र दिवाकरों | तावदष्ट सहत्नपराः प्राक्‌ खंडो जगति नंदताम्‌ ॥ 


प्रशस्तिः 


सिद्ध सन्मतिदेवस्थ घमंचक्रकशासनम्‌ । सर्वार्थसिद्धिकर्तारं शासनं जिनशासनम्‌ ॥ १॥ 
बर्ष चतुःशते सप्तत्युत्ते वीरनिवृ ते। कुन्दकुन्दगणी जातो गौतमानुप्रसिद्धिभाक्‌ ॥ २ ॥ 
तस्य॒पूतान्वयें ख्याते तपोज्ञानपरायणा.। बहवः ख्यातनामानः समभूवन्मह्षयः ।। ३ ॥। 
क्रमशस्तत्र सञ्जात, प्रशान्त. सागरोपम. | शातिसागर अआाचार्यों मुनोन्द्रो गणनायक: ॥ ४॥। 
येन देगम्बरी दीक्ष। विधिलकि प्रवरतित । चिरादासीन्विरद्धोससो कलिकालप्रभावतः।॥| ५ |) 
तत्प्रतिष्ठापद लेभे सूरि श्री वोरसागर: | निग्रहानुग्रहे दक्षो व्यवहार विदांवरः॥| ६ ॥। 
तपसा तेजसा कीर्त्या प्रभावेण महौजसा। वत्पतिष्ठासम: सूरिनास्ति सूर इवाम्बरे ॥| ७ ।॥। 
महाभागस्य तस्येव गुरो पादयुगान्तिके । ध्रायिकाया. प्रत्रज्या मे सञ्जाता भवहारिणी ॥ ८ ॥। 
नाम्ना ज्ञानवतो चाह कृतानेनेव सूरिणा । तत्प्रसादान्मया लब्धमात्मज्ञानं भवास्तकम्‌ ॥ ६ ॥। 
लब्धमासीदत'ः पूर्व ब्रह्मत्र्य ब्रत मया। देशभूषणसू रोणामन्तिके क्षुल्लिकाब्रतम्‌ ॥ १० ॥। 
सवंत्र विहरन भूमी वीरबत्‌ वीरसागर'। आयुरन्ते समाधिस्थः दिवं यातो महामुनिः । ११॥ 
शिवसागर आचार्येस्ततस्तत्पट्टमाश्चित:। ससारदुखतप्तानां शिव साक्षात्‌ प्रदर्शयन्‌ ॥ १२ ॥ 
वर्षाणा द्वादश यावत्‌ विहार कृतवानसौ | पुनः समाधि सप्राप्य स्वर्गलोक॑ समाश्चित: ॥ १३ ॥। 
तत' संघानुसम्मत्या धमंवाद्धिरिवापर:। धर्मसागर श्राच,येस्तस्यथ पट्टे प्रतिष्ठित ॥ १४॥ 
पस्यानशासन पूत क्लावकमु निभिस्तथा । मूध्नि सधार्यते नित्य जिनाज्ञेव सुदृष्टिभि:॥ १५॥ 
यस्य पाश्वे मयाघोत॑ श्रुत सम्प्रक जिनो दितम । स महावीरकोत्तिम भूयात्‌ मज्भुलदायक: ॥ १६॥ 
सर्वशास्त्रेप निष्णातः नैकभाषाविशारदः। स एवासीत प्रभु: सूरि: मन्त्रविद्याविचक्षण: ॥ १७ ॥। 
मरुप्रदेशके ग्रामोई्ईस्त टोडारायसिहक: । तत्र श्रीपादर्वनाथस्य मंदिरे जिनसन्निधौं॥ १८ ॥। 
रसविष्णुदिशा युग्मे वीराब्दे विश्वुते शुभे। पौषमासि सितत पक्षे द्वादश्यां शुक्रासरे ॥ १६ ॥ 
विख्याताष्टसहस्त््या वे गीवण्या राष्ट्रभाषया । गुरुभक्त्यानुवादोयं मया सम्यगपूर्यत ॥॥ २० ॥ 
स्थेयादष्टसहस्रीय राष्ट्रभाषा विभूषिता। बविदुषां रणझ्जनं कुर्याद्यावच्चद्रदिवाकरों ॥ २१ ॥ 
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श्री श्रकललकदेवाय नम 


न्यायसार 


मंगलाचरण 


सिद्धान्‌ सर्वान्‌ नमस्कृत्य, न्‍्यायशास्त्रानुसारतः । 
न्यायशास्त्रप्रवेशार्थ, न्‍्पायसारं प्रवच्म्यहूं ।। 


जैन सिद्धात मे न्याय शास्त्र कसौटी के पत्थर सदृभ हैं जिनके द्वारा सत्य अ्रसत्य की परीक्षा की 
जाती है । कसौटी के पत्थर पर कसा हुश्रा सुवर्ण शुद्ध कहलाता है उसी प्रकार इन न्याय शास्त्रों में सच्चे 
श्राप्त, सत्य प्रमाण एवं सत्य पदार्थों की तक का कसोटी पर कसकर शुद्ध माना जाता है। श्री समत- 
भद्र स्वामी ने श्राप्तमीमास! स्तोत्र में आप्त को तर्क की कसौटी पर कस कर उन्हें सत्य मानकर 
नमस्कार किया है । श्रतेकों बड़े-बड़े ग्रन्थों में स्वामी श्री सिद्धोेन दिवाकर, स्वामी अट्वाकलक देव, 
श्रा० माणिक्यनदि एवं अ्रष्टसहस्त्री के कर्ता श्राचार्य श्री विद्यानन्द आदि महान्‌ महान्‌ आचार्यों ने 
विशद रीति से आप्त-आप्ताभास, प्रमाण-प्रमाणाभास आदि का वर्णन किया है। अ्रष्टसहस्त्री, प्रमेयकमल- 
मार्तड, इलोकवातिक, न्यायकुमुदचन्द्रोदय, सिद्धिविनिश्वय, न्‍्यायविनिश्चय आदि ग्रन्थों को सरलता से 
समभने के लिए श्री माणिक्यनदि श्राचार्य का परीक्षामुख श्री धर्मभूषणयति विरचित न्यायदीपिका 
प्रादि लघु पुस्तक भी विद्यमान है। फिर भी श्राजकल प्रायः न्याय ग्रन्थ पढने की रुचि नहीं रही है। 
जबकि श्रष्टसहस्त्री जैसे ग्रन्थों में बहुत से प्रकरण स्याद्वाद प्रक्रिया से बहुत ही रुचिकर और सरल हैं। 
प्रत: इन विशेष ग्रन्थों में सरलता से प्रवेश कराने के लिये ही झ्राचार्यों के ग्रन्थों के श्राघार से अतिसंक्षेप 
में प्रमाण प्रनुमान भ्रागम आदि के लक्षण को समभने के लिए ही यह न्‍्यायसार ग्रथ लिखा गया है। इसमें 
पूर्वांचार्यों के द्वारा कथित प्रमाण आ्रादि के लक्षण का सकलन किया जायेगा भोर गन्‍्य मतावलम्बियों के 
क्या-क्या सिद्धांत है उनका भी संक्षेप से दिग्द्शन कराया जायेगा एवं झ्ात्मा, सर्वज्ञ, प्रमाण और तत्त्वों 
के विषय में किन-किन की क्या-क्या मानन्‍्यताये है ? उनमें क्या क्या दूषण शझ्ाते हैं ? न्याय की कसौटी 
से कसी गई शुद्ध वास्तविक व्यवस्था क्या है ? इस पर विचार किया जायेगा। 

सर्व प्रथम इसमें ग्रथ का उद्देश्य, लक्षणनिर्देश और परीक्षा का लक्षण बतलाते हुए प्रमाण समीक्षा! 
की जायेगी; जिसमें जैनाचार्यों द्वारा मान्य प्रमाण का लक्षण, भेद-प्रभेद, विषय और फल बतलाते हुए 
प्रन्‍्य मतावलम्बियों द्वारा मान्य प्रमाण के लक्षण आदि में दोष दिखलाते हुए प्रमाण की समीक्षा की 


२ [ स्थाय सार 


जायेगी । भझनन्तर दूसरे अधिकार में प्रमेय की समीक्षा करते हुए अन्य मतावलम्ियों द्वारा मान्य सिद्धांत, 
तत्त्व, झात्मा, ज्ञान, संसार, मोक्ष भौर इन दोनों के कारणों पर विचार करते हुए निर्दोष सर्वज्ञ कथित 
मान्यता को स्पष्ट किया जाएगा। इस ग्रथ में चार्वाक, बौद्ध, साख्य, नैयायिक, वैशेषिक, मीमाँसक, 
बेदांती श्रौर वेयाकरण के मत की अ्रधिक रूप से समीक्षा की जावेगी । अंत में स्याद्वाद शैली से वस्तु 
व्यवस्था को सममने का उल्लेख होगा क्योंकि स्याह्वाद शासन ही सार्वभौम शासन है । 


जन सिर्दधांत में जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, ग्राकाश झौर काल ये छह द्रव्य माने हैं एवं जीव, अजीव, 
ध्राखव, बंध, संवर, निजरा और मोक्ष ये सात तत्त्व होते हैं। इन सबको जानने का उपाय 'प्रमाणनय॑र- 
घिगमः” इस महाशास्त्र तत्त्वार्थ सूत्र के छठे सूत्र से कहा गया है। क्योंकि प्रमाण और नयों के द्वारा ही 
जीवादि तत्त्वों का यथार्थज्ञान होता है। किसी का भी वर्णन करने के लिए तीन बातों की प्रमुख श्राव- 
इयकता रहती है। उद्देश, लक्षणनिर्देश भौर परीक्षा । 
उद्देश--विवेक्तव्यनामसात्रकथनसुद्देशः । [ न्‍्यायदीपिका पृ ५ ] 


कहने योग्य वस्तु के केवल नाम मात्र कथन को उद्देश कहते हैं । 
लक्षण निर्देश- व्यतिकीरांवस्तुथ्यावत्तिहेतुलंक्षणं । [ नया पृ. ६ ] 

मिली हुई झनेक वस्तुश्रों में से किसी एक वस्तु को भ्रलग करने वाले हेतु को लक्षण कहते हैं । 

श्री श्रकलंक देव ने भी ऐसा ही कहा है-- 

“परस्परस्यतिकरे सति येनान्यत्वं लक्ष्यते तल्‍लक्षणं'' [ तत्त्वांवा २-८ ] 

परस्पर मिली हुई वस्तुओं में किसी एक वस्तु को अलग करने वाले हेतु को लक्षण कहते हैं । 
परीक्षा-विरु2 नानायुक्ति-प्राबल्यदोबंल्यावधारणायप्रव्तमानों विच्वार: परीक्षा। सा खल्वेय॑ चेदेव॑ 
स्पादेवं चेदेवं न स्थादित्येवं प्रवतंते । [ नया. पृ ८५ ] 

विरोधी नाना युक्तियों को प्रबलता श्रौर दुबंलता का निर्णय करने के लिए प्रवृत्त हुये विचार को 
परीक्षा कहते है। वह परीक्षा “यदि ऐसा हो तो ऐसा होना चाहिये भ्लौर यदि ऐसा हो तो ऐसा नहीं होना 
चाहिए” इस प्रकार से प्रवत्त होती है। 

इन तीनो में से श्रव यहाँ लक्षण के भेद कहते हैं 

लक्षण के दो भेद है--प्लात्मभूत श्ौर श्रनात्मभूत । 

झात्मभूत--य द्स्तुस्वरूपा नुप्रविष्ट तदाशम॒ यू यथाग्ने शोष्ण्यं । [ न्‍्या. प्र. ६ ] 


जो वस्तु के स्वरूप में मिला हुआ हो उसे प्रात्मभूत कहते हैं, जैसे--श्रग्नि की उष्णता। यह 
उष्णता भ्रग्नि का स्वरूप होती हुई प्नग्नि को जलादि से पृथक्‌ कर देती है। इसलिये यह उष्णता पभ्रग्नि 
का प्रात्मभूत लक्षण है। 


बोर ज्ञानोदय ग्रंथमाला ] ' है 


प्रनात्मभूत--तद्विपरीतमनात्मभूतं यथा दण्ड: पुरुषस्थ। [न्या०पृ०६] 
जो वस्तु के स्वरूप में मिला हुआ न हो उसे अनात्मभूत लक्षण कहते है जैसे दण्डी पुरुष का लक्षण 
दण्ड । 'दण्डी को लाओ' ऐसा कहने पर दण्ड पुरुष का स्वरूप न होता हुआ भी पुरुष को भिन्‍न पदार्थों से 
पृथक कर देता है। इसलिये यह दण्ड पुरुष का श्रनात्मभूत लक्षण है। 
लक्षशाभास को बताते हैं। 


सदोष लक्षण को लक्षणाभास कहते हैं । 
उसके तीन भेद हैं--श्रव्याप्त, अतिव्याप्त और श्रसं भवी । 
प्रव्याप्त--लक्ष्यकदेशव॒त्यव्याप्तम्‌ । यथा गोः शावलेयत्व | [न्या०पृ०७] 


जो लक्ष्य के एक देश में रहता है उसे श्रव्याप्त दोष कहते हैं। जैसे गो का लक्षण शावलेयत्व । 
शावलियत्व-चितकबरा धर्म सभी गायों में नही पाया जाता है कुछ ही गायों में रहता है श्रत: अव्याप्त है । 
प्रतिव्याप्त--लक्ष्यालक्ष्यवुत्यतिष्याप्तं, यथा तस्येस्व्र पशुत्व | [न्या० पृ०७] 

जो लक्षण लक्ष्य और अ्लक्ष्य दोनों में रहता है उसे श्रतिव्याप्त कहते है जैसे गो का लक्षण पशु- 
पना । यह पशुपना गाण के सिवाय श्रन्य भ्रश्व आदि में भी पाया है भ्रतः अतिब्याप्त है । 
प्रसंभवी--बाधितलक्ष्यवश्यसं भवि, यथा नरस्य विषारित्व । [न्या० प्र०७] 

जिसका लक्ष्य में रहना झसंभव हो वह श्रसम्भव है जैसे मनुष्य का लक्षण सींग । सोंग किसी भी 
मनुष्य में नही पाया जाता है भ्रतः यह प्रसम्भविलक्षणाभास है । 

लक्ष्य किसे कहते हैं 


जिसका लक्षण किया जाता है वह लक्ष्य कहलाता है। जंसे जीव का लक्षण उपयोग है ऐसा कहने 
प्र जीव तो लक्ष्य है और उसका लक्षण उपयोग है जोकि श्रव्याप्त, भ्रतिव्याप्त और असंभवी दोषों से 
रहित है । 

'प्रमाणनय रघिगम: इस सूत्र से प्रमाण का उद्देश हो चुका है श्रब प्रमाण का लक्षण निर्देश करते 
है एवं प्रमाण की परीक्षा यथा अ्रवसर होवेगी । 


छा स्याय सार 


प्रमाण-समीक्षा 
प्रमाण का लक्षण 

सम्यसज्ञानं प्रसाणं । भ्रन्न सम्यकपद संशयबिपर्ययानध्यवसायनिरासाय कियते अप्रमारात्वादेतेषां 
ज्ञानानासिति । [न्या० प्ृ० £] 

सच्चे ज्ञान को प्रमाण कहते है। यहां जो सम्यकृपद है वह संशय, विपर्यय और अनध्यवसाय के 
निराकरण के लिए है क्योंकि ये तीनों ज्ञान भिध्याज्ञान हैं । 

सशय--विरुद्धानेककोटिस्पर्शि ज्ञानं संशय:, यथा स्थाणुर्वा पुरुषों बेति | [न्या० पृ० ६] 

विरुद्ध अनेक पक्षो के स्पर्श करने दाले ज्ञान को संशय कहते है जैसे-यह टू 5 है या पुरुष । 

प्रायः सध्या श्रादि के समय मद प्रकाश होने के कारण दूर से मात्र स्थाणु और पुरुष दोनों में 
सामान्य रूप से रहने वाले ऊंचाई आदि साधारण धर्मों के देखने से और स्थाण्‌ का टेढ़ापन आदि एवं 
पुरुष के शिर पैर आदि विशेष धर्मो के स्पष्ट नहीं होने से नाना कोटियों का श्रवगाहन करने वाला ज्ञान 
संशय कहलाता है । 

विपरीत-- विपरोतेककोटिनिद्चयो विपयंयः यथा शुक्तिकायामिदं रजतमिति ज्ञानं । [नया पृ०६] 

विपरीत एक पक्ष के निर्णय करने वाले ज्ञान को विपरयंय कहते है जैसे 'सीप में यह चाँदी है' इस 
प्रकार का ज्ञान होना । इस ज्ञान में सदृशता आदि कारणों से सीप से विपरीत चांदी का सीप में निर्णय 
होता है अतः यह विपरीत ज्ञान है। 

प्रनध्यवताय--किमित्यालोचनमात्रमन ध्यवसायः यथा पथि गच्छतस्तृरणस्पर्शा दिज्ञानम्‌ । [न्या० प्रृ०६] 

क्या है' इस प्रकार के अनिश्चय रूप सामान्य ज्ञान को अ्रनध्यवसाय कहते है। जैसे--मार्ग में 
चलते हुये पथिक के पर में तृण कण्टक श्रादि के स्पर्श हो जाने पर ऐसा ज्ञान होना कि यह क्या है । 
यह ज्ञान नाना पक्षों का अवगाहन न करने से सशय नही है एवं विपरीत एक पक्ष का निदचय न करने से 
विपरीत भी नही है। झ्रत. सशय विपरयंय से रहित होने से यह तीसरा ही श्रनध्यवसाय नामक मिथध्या ज्ञान 
है। ये तीनों ज्ञान सम्यग्ज्ञान में नही पाये जाते है । 

श्री माणिक्यनंदि श्राचार्य प्रमाण का लक्षण करते है-- 


स्वापुर्वार्थथ्यवसायात्मक ज्ञान प्रमारां ॥१।। [परीक्षामुख प्र०्प०] 
अपना भर श्रपूर्व श्रथ का निश्चय कराने वाला ज्ञान प्रमाण कहलाता है । 


इस प्रमाण के लक्षण में जो 'ज्ञान' पद है वह प्रज्ञान रूप सन्निकर्ष, कारक साकल्य झौर इन्द्रिय 
प्रवृत्ति की प्रमाणता का निराकरण करने के लिए है। 


बौर ज्ञानोदव प्रंथमाला ] ५ 


जो व्यवसाय पद है वह बौद्धाभिमत निविकल्प ज्ञान को प्रमाणता का खंडन करने के लिए है। 
अर्थ' पद विज्ञानाद्वैत, ब्रह्माद्वेत तथा शून्येकांतवाद को प्रमाण नही मानने के लिए है। 
अपूर्व' विशेषण गृहीतग्राही धारावाही ज्ञान को प्रमाण का निराकरण करने के लिए है। 
एवं 'स्व' विशेषण भ्रस्वसविदित ज्ञान की प्रमाणता के निषेध के लिए है। 
ज्ञान ही प्रमाण क्यो है ? 
हिताहितप्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाण ततो ज्ञानमेब तत्‌ ॥२॥ [प मु प्र प. ] 
जो हित-सुख को प्राप्ति और अहित-दु:ःख को दूर करने में समर्थ होता है वह प्रमाण है प्लौर वह 
ज्ञान ही हो सकता है अन्य नहीं । 
प्रमाण के भेद और लक्षण 
तब्द्वेधा (११) प्रत्यक्षेतर मेदात्‌ 0२ बिदादं प्रत्यक्ष ॥३॥। [| प मु द्विप ] 
उस प्रमाण के दो भेद हैं। प्रत्यक्ष और परोक्ष । 
विशद-स्पष्ट ज्ञान को प्रत्यक्ष प्रमाण कहते हैं । 
प्रत्यक्ष प्रमाण के भी दो भेद है--सांव्यवहारिक और पारमाथिक । 
साब्यवहारिक प्रत्यक्ष का लक्षण 
इन्द्रिया निन्द्रियश्रिम्त्ति देशत: सांव्यवहारिकं १५) [ प मु द्विप ] 
इन्द्रिय और मन की सहायता से होने वाले एक देश निर्मल ज्ञान को साव्यवह!रिक प्रत्यक्ष कहते 
है | इसे मति ज्ञान भी कहते है। 
पारमा्थिक प्रत्यक्ष का लक्षण 
सामग्रीविशेषश्विश्लेषिताखिलाव रणमतों द्वियमशेषतो सुख्य ।॥११॥ [ प. सु. ट्वि. प. | 
द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव रूप सामग्री की पूर्णता से दूर हो गये है समस्त श्रावरण जिसके 
ऐसे इन्द्रियों की सहायता रहित झौर पूर्णतया विशद्‌ ज्ञान को मुख्य प्रत्यक्ष कहते है। क्योकि श्रावरण 
सहित और इन्द्रियजन्य ज्ञान में ही बाधा संभव है अन्यत्र नही । 
परोक्ष प्रमाण का लक्षण 
परोक्षभितरत्‌ ॥१॥॥ [ प मु तृ प. ] 
प्रत्यक्ष प्रमाण से भिन्‍न सभी प्रमाण परोक्ष है श्रर्थात्‌ अविदद ज्ञान को परोक्ष प्रमाण कहते हैं । 
परोक्ष प्रमाण के भेद 
परोक्ष प्रमाण के प्रत्यक्ष स्मृति आदि प्रागेआगे कारण माने गये है। इसके पाच भेद हैं-स्मृति, 
प्रत्यभिज्ञान, तर्क, प्रनुमान भ्रौर आगम । 
पहले धारणा रूप प्रत्यक्ष हुये पदार्थ का ही स्मरण होता है इसलिए स्मृतिज्ञान में प्रत्यक्ष 


दृ [ व्याय तार 


निमित्त है प्रत्यभिज्ञान में स्मृति झौर प्रत्यक्ष की प्रावश्यकता पड़ती है | तर्क शान में प्रत्यक्ष, स्मृति और 
प्रस्यभिज्ञान तीनों की श्रावश्यकता होती है | अनुमान ज्ञान में प्रत्यक्ष, स्मृति, प्रत्यभिज्ञान श्लौर तक इन 
चारों की झ्ावश्यकता रहती है। झ्ाागम प्रमाण में संकेत ग्रहण और उसका स्मरण ये दोनों ही कारण 
होते हैं। तात्पर्य यह है कि इन पाँचों ही प्रमाणों में दूसरे प्रमाणों की श्रावश्यकता होती है इसलिए उन्हें 
परोक्ष प्रमाण कहते हैं । 
स्मृति प्रमाण का लक्षण 
संस्कारोद्वोधनिबंधना तदित्याकारा स्मृति: ॥३। स देवदत्तो यथा ॥४॥ [ प. मु. तू. प. ] 
संस्कार-धारणारूप अनुभव की प्रगटता से होने वाले तथा 'तत्‌'--'बह' इस आकार वाले ज्ञान को 
स्मृति कहते हैं। जैसे वह देवदत्त । 
प्रत्यभिशञान का लक्षण 
दर्शनस्मरशाकारणक संकलन प्रत्यभिज्ञानं । तदेबेदं तत्सदुशं तद्ठिलक्षणं तत्वतियोगीत्यादि।।५॥। 
[ प. सु. तृ. ५, ] 
वर्तमान का प्रत्यक्ष और पूर्व दर्शन का स्मरण है जिसमें ऐसे जोड़ रूप ज्ञान को प्रत्यभिज्ञान कहते 
हैं ॥ उसके एकत्व, साद्श्य, वैलक्षण्य और प्रातियौगिक ये चार भेद है| “यह वही है' इसे एकत्व प्रत्यभिज्ञान 
कहते हैं । यह उसके सदृश है यह सादृश्य प्रत्यभिज्ञान है। यह उससे विलक्षण हैं! यह 'विलक्षण 
प्रत्यभिज्ञान हैं। यह उसका प्रतियोगी है। उन चारों में क्रमशः इस प्रकार प्रतिभास होता है। 
प्रत्यभिज्ञान के उदाहरण 
घथा सा एथायं देवदत्त:, गोसदुशों गवयः, गोविलक्षरणों सहिषः, इदमस्माहूरं वक्षोयमित्यादि ॥६॥ 
[ प. मु. तू. प. ] 
यह ॒ वही देवदत्त हैं, यह एकत्व प्रत्यभिज्ञान का उदाहरण है। यह रोक गौ के समान है, यह 
सादृध्य प्रत्यभिज्ञान का उदाहरण है। यह भेस उस गो से विलक्षण है, यह विलक्षण प्रत्यभिज्ञान का 
उदाहरण है । यह प्रदेश उस प्रदेश से दूर है, यह वही वृक्ष है ये सब प्रत्यभिज्ञान के उदाहरण हैं । 
तक प्रमाण का लक्षण 
उपलबस्भानुपलम्भनिमित्त व्याप्तिशानमहः ॥७॥ [ प.म मु. तू. प. ] 
साध्य श्रौर साधन का निदचय झऔर अनिदचय है कारण जिसमें ऐसे व्याप्ति के ज्ञान को तर्क 


कहते है। व्याप्ति ज्ञान का स्वरूप 

इबमस्सिन्‌ सत्येव भवत्यसति तु न भवत्येव ॥८॥। 

यथाग्नावेब धमस्तदभाजे न भवत्येदेति ऋ ४६ [ प. मु. तु. प. ] 

यह साधन इस साध्य के होने पर ही होता है और साध्य के नहीं होने! पर यदू साधन नहीं होता 
है, यही व्याप्ति है। जैसे झ्नग्नि के होने पर ही धूम होता है झौर श्रग्नि के नहीं होने पर नहीं होता है। 


बीर झानोदय ग्रंथमाला] 


अनुमान का लक्षण 
साधनात्‌ साध्यविज्ञानमनुमानं ॥१०॥। [ प. मु. तृ. प. ] 
साधन से होने वाले साध्य के ज्ञान को अनुमान कहते हैं। 


साघन का लक्षण 
साध्याविनाभा वित्वेन निश्चितो हेतु: ॥११॥ [ प. मु. तृ. प. ] 
जिसका साध्य के साथ अविनाभाव निश्चित होवे अर्थात्‌ जो साध्य के बिना नहीं हो सकता है उसे 
साधन-हेतु कहते है । 
अविनाभाव का स्वरूप प्लौर भेद 
जो जिसके बिना न होवे उसे उसका अविनाभावी कहते हैं । उसके दो भेद हैं-- 
साहफक्रमभावनियमोषविनाभावः: ॥१२॥ [ प. मु. त्‌. प. ] 


साध्य श्र साधन का एक साथ एक सप्तय में होने का नियम सहभाव नियम अ्रविनाभाव कहलाता 

है। शोर काल के भेद से साध्य और साधन का क्रम से होने का नियम क्रमभाव नियम कहलाता है। 
सहमाव का लक्षण व उदाहरण 

राहचा रिरोर्व्याप्यव्यापकयोइच साहभावः ॥१३॥ [ प. मु तृ. प. ] 

सदा साथ रहने वालों में तथा व्याप्य और व्यापक में जो श्रविनाभाव संबंध होता है उसे सहभाव 
नियम नामक अविनाभाव संबध कहते हैं। रूप-रस सदा एक साथ रहते हैं । वृक्षत्व व्यापक श्र 
शिशपात्व व्याप्य है । जो तत्‌ अतत्‌ ऐसे दोनो जगह रहता है वह व्यापक है श्रौर जो अल्पदेश में रहता 
बह व्याप्य कहलाता है । 

ऋमभातव का लक्षण 


पूर्वोत्तरच्चारिणो: कार्यफ्रा रणयोइच क्रमभाव: ।१४।॥ [ प. मु. तू. प. 

पूर्वंचर भ्रौर उत्तरचर में तथा कार्य और कारण में जो अविवाभाव सबन्ध होता है, उसे क्रभाव 
नियम अविनाभाव संबन्ध कहते है । कृत्तिका का उदय अदमु हत पहले होता है श्रौर रोहिणी का उदय 
पीछे होता है। इसलिए इन दोनो में क्रभाव माना गया है। इसी प्रकार अग्नि के बाद में धूम होता है, 
इसलिए अग्नि और धूम में भी कार्यका रणरूप क्रमभाव माना जाता है 


व्याप्ति ज्ञान का निणुंय कंसे होता है ? 
तर्कात्‌ सन्निर्णयः ७१५) [प. मु. तू. प. 
व्याप्ति-प्रविनाभाव का निर्णय तक॑ प्रमाण से होता है । जैताचार्यों के सिवाय भ्रन्य किसी ने भी 
लर्क प्रमाण को नहीं माना है भ्रतः सबके द्वारा मान्य प्रमाण की संख्या प्रसत्य ठहरती है । 


च् [न्याय सार 


साध्य का स्वरूप 
इच्टमबाधितससिद्धं साथ्यं ।१६।। [ प. सु. तू. प. ] 


जो वादी को इष्ट-अभिप्रेत है--प्रत्यक्षादि प्रमाणों से श्रवाधित है और प्रसिद्ध है उसे साध्य कहते है| 
यहां असिद्ध विशेषण का प्रयोजन यह है कि कोई भी सिद्ध अर्थ को साध्य की कोटि में नही रखेगा श्रतएव' 
प्रसिद्ध को ही साध्य की कोटि में रखकर सिद्ध किया जाता है। 

धर्म श्ौर धर्मी के समुदाय का कथन करना पक्ष कहलाता है। धर्मी को भी पक्ष कहते है। 

प्रसिद्धों धर्मो २३॥ [ प. मु. तृ. प. ] 

वह धर्मी-पक्ष प्रसिद्ध ही होता है। श्रवस्तु स्वरूप या कल्पित नहीं होता है । 

भ्रनुमान के दो अंग होते हैं 

एतद्वयमेयानुमानाड्र नोदाहरणम्‌ ।।३३।। [ प. मु. तृ प. |] 

पक्ष श्रौर हेतु ये दो ही प्रनुमान के श्रवयव है, उदाहरण नही है । 

जैनाचार्य अनुमान के मुख्य रूप से दो ही अवयव मानते है । साँख्य-पक्ष हेतु और दृष्टांत, मीमा- 
सक-प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण व उपनय तथा नैयायिक-प्रतिज्ञा हेतु उदाहरण उपनय और निगमन ऐसे ये 
लोग क्रम से ३, ४ या ५ अ्वयव मानते हैं । जिनका जैनाचार्यों नें खण्डन किया है। बौद्ध एक हेतु” को 
ही प्रनुमान का अवयव मानता है । 


कदाबित जैनाचार्य भी पांच अ्रवयव मान लेते हैं 


बज 


बाल बुद्धि वाले-अल्पज्ञ जनों को समझाने के लिए उदाहरण उपनय और निगमन की स्वीकारता 
शास्त्र में ही है, वाद काल में नहीं । क्योंकि वाद करने का अधिकार विद्वानों को ही होता है और वे 
पहले से ही व्युत्पन्न रहते है। इसलिए उनको उदाहरण आदि का प्रयोग उपयोगी नही होता । 


बालव्युत्पत्यर्थ तत्त्रयोपगमे शास्त्रे एवासी न बादेब्नुपयोगात्‌ ।४२।॥ [ प मु तू प. ] 


उदाहरण के भेद 

उदाहरण के दो भेद है । 

दृष्टांतो हे था अन्वयव्यतिरेकभेदात्‌ ॥४३।। [ प. मु. तू. प. | 
*  दृष्टात के दो भेद है--अन्वय और व्यतिरेक । 

ग्रन्वय दृष्टान्त का स्वरूप 

लाध्यव्याप्तं साधन यत्र प्रदवयते सोउन्वयदुष्टांतः ॥४४॥ [ प. मु. तू. प॒] 

जिसमें साध्य के साथ साधन की व्याप्ति दिखाई जाती है उसे अ्रन्वय दुष्टांत कहते हैं । जैसे--जहां- 
जहां घूम होता है वहा-वहां अग्नि श्रवश्य होती है, इस प्रकार साधन का सदुभाव दिखाकर साध्य का 
सद्भाव दिखाना श्रन्वयव्याप्ति है । 


वीर क्षतनोदय ग्रयमाला ] & 


व्यतिरेक दृष्टान्त का स्वरूप 

साध्याभावे साधनाभावों यत्र कथ्यते सा व्यतिरेक दृष्टान्त: ॥४५॥ [ प. मु. तू. प. ] 

जिसमें साध्य का प्रभाव दिखाकर साधन का अभाव दिखाया जाता है वह व्यतिरेक दृष्टांत है। 
जैसे-जहां-जहां भ्रग्नि नहीं होती है वहां-वहा धूम भी नही होता है, इस प्रकार से साध्य के अभाव में 
साधन का अभाव दिखाना व्यतिरेक व्याप्ति है । 

उपनय का लक्षण 
हेतोरुपसंहार उपनयः ॥॥४६॥ [प मु तृप ] 
पक्ष में साधन के दुहराने को उपनय कहते है । 
निगमन का स्वरूप 
प्रतिज्ञायास्तु निगमनम्‌ ॥४७॥॥ [ प, मु तू. प |] 
प्रतिज्ञा के दृहराने को निगमन कहले है । ज॑ंसे धूम वाला होने से यह श्रग्नि वाला है। 
झनुमान के भेद 

तदनुमान हेधा ।) ४८ ॥। स्वार्थपरार्थ भेदात्‌ ॥४६॥। [ प. मु. तृ. प. ] 

अनुमान के दो भे< है। स्वार्थानुमान और परार्थानुमान । 

स्वार्थमुक्तः लक्षणं।॥५०॥ .परार्थ तु तदर्थपर।मशिवचनाज्ज्ञातं ॥५१॥ तद्बत्ननममपि तद्ध तु- 
त्वात्‌ ॥५२।। [ प. मु. तू. प. | 

'साधनात्‌ साध्यविज्ञानमनुमान' इस सूत्र से कहा गया भ्रनुमान का लक्षण ही स्वार्थानुमान का 
लक्षण है। 

स्वार्थानुमान के विषय भूत, साध्य श्रौर साधन को कहने वाले वचनों से उत्पन्न हुए ज्ञान को 
परार्थानुमान कहते है । एवं परार्थानुमान के कारण होने से परार्थानुमान के प्रतिपादक वचनों को भी 
परार्थानुमान कहते है । 

हेतु के भेद 

स हेतुद्ेंघोपलब्ध्यनुपलब्धिमिदात्‌ ॥५३॥ [ प.मु. तृ. प ] 

उपलब्धि््ििधिप्रतिणेधयोरनुपलब्धिइहज ।।५४॥। [ प. मु तृ प. ] 

हेतु के दो भेद है उपलब्धि रूप हेतु और श्रनुपलब्धि रूप हेतु । उपलब्धि रूप हेतु विधि और प्रति- 
षेध के साधक हैं एवं अनुपलब्धि रूप हेतु भी विधि और प्रतिपेध दोनो के साधक है। अर्थात्‌ उपलब्धि 
के दो भेद है प्रविरुद्धोपलब्धि और विरुद्धोपलब्धि । ऐसे ही झ्नुपलब्धि के भी दो भेद हैं-प्रविरुद्धानुप- 
लब्धि ्रौर विरुद्धानुपलब्धि । 


१० [ न्यायसार 
भ्रविरुद्धोपलब्धि के भेद 


प्रविरद्धोपलब्धि के विधि में छह भेद है। श्रविरुद्धव्याप्योपलब्धि, भ्रविरुद्धकार्योपलब्धि, प्रवि- 
रुद्धकारणोपलब्धि, झविरुद्धपूर्वंचरोपलब्धि, अविरुद्ध उत्तरच रोपलब्धि, पश्रविरुद्धसहच रोपलब्धि । 


विरुद्धोपलब्धि के भेद 


विरुद्धोपलब्धि के प्रतिषंध को सिद्ध करने में छह भेद हैं। विरुद्धव्याप्योपलब्धि, विरुद्धकार्यो- 
पलब्धि, विरुद्धकारणोपलब्धि, विरुद्धपूवंचरोपलब्धि, विरुद्धउत्त रचरोपलब्धि और विरुद्धसहवचरोपलब्धि । 


अविरुद्धानुपलब्धि के भेद 

ग्रविरुद्धानुपलब्धि के प्रतिषेध में सात भेद हैं। प्रविरुद्धस्वभावानुपलब्धि, श्रविरुद्धव्यापकानुप- 
लब्धि, प्रविरुद्धकार्यानुपलब्धि, अविरुद्धकारणानुपलब्धि, प्रविरुद्धपू्वंच रानुपलब्धि, श्रविरुद्धउत्त रच रा- 
नुपलब्धि भ्रौर भअ्रविरुद्धसहचरानुपलब्धि । 

विरुद्धानुपलब्धि के भेद 

विरुद्धानुपलब्धि के विधि में तीन भेद हैं-विरुद्धकार्यानुपलब्धि, विरुद्धकारणानुपलब्धि, 
विरुद्धस्वभावानुपलब्धि । यहाँ हेतु के ये बावीस भेद बताये है प्रत्येक के लक्षण और उदाहरण परीक्षा- 
मुख ग्रन्थ से देख लेना चाहिए । 

इन बाईस हंतुओं में से सबसे प्रथम श्रविरुद्ध व्याप्योपलब्धि का उदाहरण देते है-- 

“परिसण्तासी शब्द: कृतकत्वात्‌ य एवं स एवं दुष्टो यथा घट: कृतकश्चायं तस्मात्परिरपाभीति 
यस्तु न परिणामी स न कृतको दुष्टो यथा वन्ध्यास्तनघय., कृतकश्चाय, तस्मात्परिणासी ।।६ १॥ 

[प मु. त. प.] 

श्र्थ--शब्द परिणामी होता है क्योंकि वह किया हुआ है। जो-जो किया हुश्रा होता है वह-वह 

परिणामी होता है ज॑ंसे घड़ा। घड़े की तरह दाब्द भी किया हुआ है प्रत: वह भी परिणामी होता है + 

जो पदार्थ परिणामी नहीं होता वह्‌ पदार्थ किया भी नही जाता, जंसे वन्ध्या स्त्री का पुत्र। उसी तरह 

यह शब्द कृतक होता है, इसी कारण परिणामी होता है । यहां परिणामित्व साध्य से भ्रविष्द्ध व्याप्य 
कृतकत्वः की उपलब्धि है । 

'परिणामी शब्दः' यह प्रतिज्ञा है 'कृतकत्वात्‌' यह हेतु है। 'यथाघट:' यह श्रन्वय दृष्टांत है “यथा 
वन्ध्यास्तनधय:' यह व्यतिरेक दृष्टांत है, 'कृतकइचायं यह उपनय है । “तस्मात्‌ परिणामीति' 
यह निगमन है। इस प्रकार से यहा पहले बतलाये गये जो अनुमान के पाँच श्रवयव माने गये हैं वे 
पांचों श्रवयगव दिखलाये गए है। यहां पर 'कृतकत्वात्‌' यह हेतु शब्द को परिणामी सिद्ध करता है, 
वह हेतु परिणामीपने से व्याप्त है श्रतः यह हुंतु 'झविरुद्धव्याप्योपलब्धि” नाम से कहा जाता है। 
ऐसे ही सभी हेतुओं का लक्षण अ्न्यत्न ग्रन्थों से समझना चाहिए। 
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[ स्यायसार 


श्र 
प्रन्य हेतु भी इन्ही बाईस हेतुओों में शामिल है । 
प्रम्परया संभवत्साधनमत्रंवान्तभविनीयं ॥५६॥ [ प. मु. तू. प. ] 
गुरु परम्परा से भर भी जो हँतु संभव हो सकते हों उनका पूर्वोक्त साधनों में ही श्रंतर्भाव करना 
चाहिये । 


व्युत्पन्न जनों की श्रपेक्षा अनुमान के प्वयवों के प्रयोग का नियम 

व्युत्पन्नप्योगस्तु तथोषपत्याधन्यथानुपपत्त्येब वा ॥६०॥ [ प. मु. तू प. | 

व्युत्पन्न पुरुषों के लिए तथोपपत्ति या अन्यथानुपपत्ति नियम से ही प्रयोग करना चाहिये। 

साध्य के सद्भाव में साधन का होना 'तथोपपत्ति' है एवं साध्य के अभाव में साधन का न होना 
अन्यथानुपपत्ति' कहलाती है । 

व्युत्पन्त प्रयोग की उदाहरण द्वारा पुष्टि 

अग्निमानय देशस्तथंव धूमवत्त्वोपपतत धृमवत्त्वान्यथानुपपत्त बा ॥€१॥ [ प मु तृ.प. | 

यह प्रदेश भ्रग्नि वाला है क्योकि अग्नि के सदभाव में ही यह धूमवाला हो सकता है, यह तथोप- 
पत्ति का उदाहरण है । श्रथवा श्रग्नि के श्रभाव में यह धूमवाला हो ही नही सकता, इसलिए इसमें श्रवश्य 
भ्रग्नि है, यह अन्यथानुपर्पत्ति' का उदाहरण है। इस प्रकार 'तथोपपत्ति या '“श्रन्यथानुपपत्ति' का प्रयोग 
करना चाहिए। इस दुृष्टांत से यह निश्चय किया जाता है कि विद्वानों के लिए उदाहरण वर्गरह के 
प्रयोग की आवश्यकता नही है। 

यहा तक अनुमान के अ्ंगभूत साध्य श्र हेतुश्रो का वर्णन किया है । 

भागम का स्वरूप 
आप्तवचना दिनिबंधनमर्थश्ञानमागमः ॥६५॥| [ प मु तृप ] 
प्राप्त वचन तथा अगुलि सन्ञा आदि से होने वाले श्रर्थज्ञान को ग्रागम प्रमाण कहते है । 
धब्द से वास्तविक भ्रबंबोध होने का कारण 

घहुजयोग्यता संकेतवशाद्धि शब्दादयो वस्तुप्रतिपत्तिहेतब: ॥६६॥ [ प मु तृ प | 

श्रर्थों में वाच्यरूप और शब्दों में वाचक रूप एक स्वामाविक योग्यता होती है, जिसमें संकेत हो 
जाने से ही शब्दादिक पदार्थों के ज्ञान मे हेतु हो जाते है। 


यथा मेर्बादयः सन्ति ॥६७॥ [ त्‌. प. ] 

जेसे समेरु पंत ग्रादिक हैं, श्रर्थात्‌ जैसे मेरु शब्द के सुनने मात्र से ही जंबूद्वीप के मध्यस्थित सुमेरु 
का ज्ञान हो जाता है। उसी प्रकार सर्वत्र शब्द से भ्रथ का ज्ञान हो जाता है। 

इस प्रकार से यहाँ तक परीक्षा मुख सूत्र के प्राधार से प्रमाण का लक्षण उसके दो भेद, प्रत्यक्ष के 
दो भेद एवं परोक्ष के स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तके, अनुमान श्रौर भ्रागम ऐसे पांच भेदों का लक्षण किया 


गया है । 


मीर श्ञानोदय ग्रंथभाला ] १३ 


न्यायदीपिका ग्रन्थ में कुछ विशेषता है उसे बताते हैं । 


प्रमाण के भेद लक्षण भौर विशेषतायें 


प्रमाण द्विविध॑-प्रत्यक्ष परोक्षं चेति तत्र विद्वदप्रतिभासं प्रत्यक्ष । तत्पत्यक्ष' द्विविधं-सांव्यवहारिक 
पारमाथिक चेति। तत्र देशतो विश्वदं सांव्यवहा रिक प्रत्यक्ष" ' तच्चतुविध-अवप्रहः ईहा प्रवायः धारणा 
ज्ैति | [ न्‍या० पृ० ३१ ] 

प्रमाण के दो भी भेद है-प्रत्यक्ष झौर परोक्ष । 

उसमे विशद-स्पष्ट प्रतिभास को प्रत्यक्ष कहते है। 


उस प्रत्यक्ष के भी दो भेद हे-- साव्यवहारिक और पारमाथिक । एक देश स्पष्ट ज्ञान को साव्यवहा- 
रिक प्रत्यक्ष कहते हैं। उसके चार भेद हैं--अवग्रह, ईहा, अवाय, धारणा | यह ज्ञान पाच इद्रिय और 
मन की सहायता से उत्पन्न होता है अतः चार को छह से ग्रुणा करने से ४2८ ६०-२४ भेद हुये है इस 
ज्ञान के विषयभूत पदार्थ बहु, बहुविध श्रादि के भेद से बारह प्रकार के है प्रत:इन २४ को १२ से गुणा 
करने पर २४» (र-२८८ भेद हुये । 

भ्रवग्रह के दो भद्य होते है व्यम्जनावग्रह, भर्थावग्रह । व्यजनावग्रह में केवल अ्रवग्रह ही होता 
है ईहा आदि भेद नहीं होते है एवं यह चक्षु और मन से नहीं होता है भ्रत: एक व्यज्जनावग्रह को 
४ इद्विय से गुणा करके १२ भेदां से गुणित कीजिये १»६४८-४, ४/< १२८४८, पुन: उपयुक्त २८८ में 
इस सख्या को मिला देने से इस साव्यवहारिक अत्यक्ष के ३३६ भेद होते है। यथा २८८--४८-३३६। 

इस साव्यवहारिक प्रत्यक्ष को अमुख्य प्रत्यक्ष भी कहते है क्योंकि यह उपचार से सिद्ध है। इसी का 
नाम मतिज्ञान है वास्तव में यह ज्ञान परोक्ष है जैसा कि तत्त्वार्थ सूत्र ग्रन्थ में श्री उमास्वामि आचाय॑ ने 
स्पष्ट किया है “आये परोक्ष” ॥११॥ आदि के मतिज्ञान और श्रुतज्ञान परोक्षज्ञान है क्योकि ये इद्रिय मन 
आदि की भ्रपेक्षा रखते है भ्रतः परोक्ष है। यहा न्याय भ्रन्थो में मतिज्ञान को प्रत्यक्ष कहने का मतलब यह 
है कि यह ज्ञान इंद्रिय और मन इन दो निमित्तक होते हुये भी लोक के संव्यवहार में 'प्रत्यक्ष/ इस 
प्रकार से प्रसिद्ध होने से साव्यवहारिक प्रत्यक्ष कहलाता है। वास्तव में यह मतिज्ञान परोक्ष ही है । 
श्रतज्ञान को तो परोक्ष प्रमाण मे 'आगम' नाम से कहा ही है। 

धर्वतो विज्ञदं पारमार्थिक प्रत्यक्ष । मुख्यप्र/यक्षं इति यावत्‌ | तद्विविधं-विकलं सकल थे। तन्न 
कतिपयविषयं बिकलं तदपि हिविधिम्‌ अवधिज्ञान मनःपर्ययज्ञानं व। [ न्‍्या० प्रृ० ३४ | 

पूर्णतया विशदज्ञान को पारमाथिक प्रत्यक्ष कहते है। इसी का नाम मुख्य प्रत्यक्ष है। इसके दो 
भेद है--विकल प्रत्यक्ष श्रौर सकल पत्यक्ष । उसमें कतिपय विषय को ग्रहण करने वाला विकल प्रत्यक्ष 
है उसके भी दो भेद हैं-"प्रवधिज्ञान झौर मनःपर्यय ज्ञान । 


५४ [ न्यायसार 


सर्वद्रव्यपर्यायविषयं सकलां । [ न्‍्या० पृ० ३७ ] 

संपूर्णद्रव्य भौर उनकी संपूर्ण पर्यायों को विषय करने वाला सकल प्रत्यक्ष है। यह घातिकर्म के 
नाक्ष से प्रगट हुआ केवलज्ञान है। इस प्रकार से अवधिज्ञान मनःपर्ययज्ञान झौर केवलज्ञान ये तीनों ही 
पूर्णतया वि्वद होने से पारमार्थिक प्रत्यक्ष कहलाते हैं। इन ज्ञानों की पूर्णतया विशदता आ्ात्ममात्र की 
अ्रपेक्षा रखने वाली है। प्रर्थात्‌ ये तीनों ज्ञान प्रात्ममात्र की भ्रपेक्षा से उत्पन्न होते है ब्रत: मुख्य प्रत्यक्ष 
कहलाते हैं । 

नन्‍वस्तु केवलस्थ पारसार्थिकत्वं, अवधि सनःपर्ययोस्तु न युक्त, विकलत्वात्‌, इति चेत्‌ न साकल्य- 
वेकल्ययो रत्र विषयोपा धिकत्वात्‌ । तथा हि सर्वद्र्यपर्यायविषय समिति केवल सकलां। झ्वधिमनःपयंयों तु 
के लपयविषयत्गावृविकलो )! नेतागता तयोः पारमाथिकरवच्युति:। केवलणत्तयोरपि बेशच्ां स्वविषये 
साकल्येन समसस्‍्तीति तावपि पारमार्थिकाजेव | [ न्‍्या० पृ० ३७ | 

हाका--केवलशञान को पारमा्थिक कहना ठीक है, किन्तु अवधिज्ञान और मन:पर्ययज्ञान को 
पारमाथिक कहना ठीक नही है क्‍योंकि ये दोनों विकल प्रत्यक्ष हैं । 


समाधान--ऐसा नहीं कहना, क्योंकि सकलपना और विकलपना यहा विषय की अपेक्षा से है, 
स्वरूप की शभ्रपेक्षा से नहीं है। इसका स्पष्टीकरण-चू कि केवलज्नान समस्त द्रव्यों और पर्यायों 
को विषय करने वाला है, इसलिये वह्‌ सकल प्रत्यक्ष कहा जाता है। परन्तु अवधिज्ञान मनःपर्ययज्ञान 
कुछ पदार्थों को विषय करते है, इसलिये वे बिकल कहे जाते है । लेकिन इतने मात्र से ही इनमें पार- 
माथिकता की हानि नहीं होती है, क्योकि पारमाथिकता का लक्षण सकल पदार्थों को विषय करना 
नहीं है किन्तु पूर्ण निमंलता है वह पूर्ण निर्मलता केवलज्ञान की तरह अवधि मनःपर्यय में भी अपने 
विषय में विद्यमान है, इसलिये ये दोनों भी पारमाथिक ही है एवं ये दोनों भी केव्लज्ञान की तरह 
झात्ममात्र की श्रपेक्षा रखकर ही उत्पन्न होते हैं श्रत: ये तीनों ज्ञान मुख्य प्रत्यक्ष कहलाते है । 


हंका--शअ्रक्ष नाम चक्षु आदि इंद्रियों का है उन इंद्रियों की सहायता लेकर जो ज्ञान उत्पन्न 
होता है वह प्रत्यक्ष है अतः मति श्रुतज्ञान को ही प्रत्यक्ष कहना चाहिये अवधि श्रादि तीनों को नहीं ? 

समाधान--यह शंका ठीक नही है। भ्रात्ममात्र की श्रपेक्षा एवं इंद्रियों से निरपेक्ष ज्ञान ही प्रत्यक्ष 
हैं क्योंकि प्रत्यक्षता में कारण स्पष्टता-निर्मलता ही है, इंद्रिय जन्यता नही है । दुसरी बात यह है कि 
हम यहां श्रक्ष का श्रर्थ इंद्रिय न करके श्रात्मा करते हैं देखिये ! “अक्ष्णोति व्याप्नोति जानातीति भ्रक्ष 
श्रात्मा भ्रर्थात्‌ जो व्याप्त करे-जाने, उसे प्रक्ष कहते हैं प्लौर वह ग्रक्ष-आत्मा ही है। इसलिये आ्रात्ममात्र 
की श्रपेक्षा से उत्पन्न होने वाले ज्ञानों को प्रत्यक्ष कहते हैं । अतएव' मतिज्ञान इंद्विय की प्रपेक्षा रखने से 
परोक्ष ही है। कथ्थ॑ंतित्त-उपचार से उसे न्याय भाषा में सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष कहा गया है, यह बात 
स्पष्ट है। 


बोर शानोद्षय ग्रंथभाला | श्श्‌ 


इसी प्रकार से परोक्ष प्रमाण का लक्षण और उसके भेद भो परीक्षामुख के श्रनुसार ही किये 
गये हैं । 
इसमें भी हेतु के लक्षण को यहां दिखाते हैं 
निश्चित साध्यान्यथानुपपत्तिकं साधनं | यस्य साध्याभावासंभवनियमरूपा व्याप्त्यविनाभावा- 


खपरपर्याया साध्यान्यय/नुपपत्तिस्टकल्यिंन प्रमारोन निर्णोता तत्साधनमित्थर्थ:। तदुक्तं कुमारनंबि- 
भट्टा रक:-- प्रत्यथानु पपत््यक लक्षणं लिगसंगघते | [ न्‍या० पृ० ६६ ] 


जिसकी साध्य के साथ अ्न्यथानुपपत्ति (अविना भाव) निश्चित है उसे हेतु कहते है। तात्पर्य 
यह है कि जिस की साध्य के श्रभाव में नहीं होने रूप व्याप्ति, प्नविनाभाव श्रादि नामों वाली 
साध्यानुपपत्ति--साध्य के होने पर ही होना और साध्य के अ्रभाव में नहीं होना, इस रूप से 
तर्क प्रमाण के द्वारा निर्णीत है, वह हेतु है। भरी कुमारनदि भट्टारक ने भी कहा है-- “अन्यथानुपपत्ति 
मात्र” जिसका लक्षण है उसे लिग-हेतु कहा गया है। 


साध्य का लक्षण 


शक्‍्यमभिप्रेतमप्रसिद्ध साध्यं | न्‍या ० धू० ६६ ] 

जो शक्‍्य श्रभिप्रेत और अप्रसिद्ध है उसे साध्य कहते हैं। यहा 'शक्य' शब्द से प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से अबाधित को लेना, अभिप्रेत' से इष्ट को समझना एवं “अप्रसिद्ध' से श्रसिद्ध को लेना चाहिये । शब्दों 
में किचित्‌ श्रतर होते हुये भी ये सभी लक्षण पूर्वोक्त सूत्रों के अनुसार ही है 


उपसंहार- यहां तक जेन सिद्धात के अनुसार प्रमाण का लक्षण, प्रमाण के दो भेद, उनके भेद- 
प्रभेद बतलाये गये है। प्रमाण के दो भेदो में प्रत्यक्ष और परोक्ष है एव प्रत्यक्ष के भी दो भेद है। 
साव्यवहारिक एवं पारमाथिक । संव्यवहारिक-मतिज्ञान के भ्रवग्रह ईहा अ्वाय धारणा से चार भेद हैं 
पूनः इद्विय, मन एवं बहु आरादि विषयों से गुणा करने से ३३६ भेद हो जाते है। पारमाथिक प्रत्यक्ष के दो 
भेद हैं-विकल, सकल । विकल, प्रत्यक्ष के भी दो भेद हैं भ्रवधि, मन:पर्यय । सकल प्रत्यक्ष से एक केवल- 
ज्ञान ही लिया जाता है । परोक्ष प्रमाण के पाच भेद है स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान ओर झ्रागम । 
प्रत्यभिज्ञान के एकत्व, सादृश्य, वेलक्षण्य भर प्रातियौगिक के भेद से चार भेद है | एवं श्रनुमान के मुख्य 
दो भ्वयव है प्रतिशा श्रौर हेतु । हेतु के भी उपलब्धि और अनुपलब्धि के भेद से दो भेद है। उपलब्धि के 
प्रविरुद्धोपलब्धि, विरुद्धोपलब्धि एवं श्रनुपलब्धि के श्रविरुद्धानुपलब्धि, विरुद्धानुपलब्धि ऐसे भेद होते हैं । 
झविदद्धोपलब्धि के ६ भेद, विरुद्धोपलब्धि के ६ भेद, भ्रविरुद्धानुपलब्धि के ७ भेद एवं विरुद्धानुपलब्धि के 

भेद ऐसे हेतु के २२ भेद माने गये हैं । 
इस प्रकार से सम्यम्ज्ञान को प्रमाण कहकर उसके पाच भेदों में से मतिज्ञान को सांव्यवहारिक 
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बीर शातोदय ग्रंपमाला ] १७ 


प्रत्यक्ष, श्रुतज्ञान को 'झागम' छब्द से परोक्ष अवधि, मनःपर्यय एवं केवलज्ञान को पारमा्थिक प्रत्यक्ष 
कहा है। यहां तक प्रमाण का विवेचन जैन सिद्धातानुसार हुआ है | 'प्रमाणनयरधिगम.' इस सूत्र में नयों 
के द्वारा भी पदार्थों का ज्ञान होता है श्रतः संक्षेप से यहाँ तय का लक्षण और उसके भेद बताते हैं । 
नय का लक्षण 

प्रमारागहीतार्थेकदेशग्राही प्रमातुरभिप्राय विशेष: नयः । [ न्‍्या० पृ८ १२५ ] 

प्रमाण से जाने हुये पदार्थ के एक देश को ग्रहण करने वाले ज्ञाता के अ्रभिप्राय विशेष को नय 
कहते हैं । 

उस नय के द्रव्याथिक और पर्यायाथिक ऐमसे दो भद है। अन्यत्न नयों के सात भेद भी माने गये हैं 
यघा--नै गम, संग्रह, व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द, सममिरुढ़, श्र एवभूत । 

इन नयो का विस्तृत विवेचन भ्रन्य “नयचक्र' आ्रादि ग्रन्थो से समझना चाहिये। यहां इतना ही 
पर्याप्त है कि ये सभी नय वस्तु के एक-एक अ्रश को कहने वाले है एवं परस्पर में सापेक्ष है, यदि ये 
नय परस्पर में निरपेक्ष हो जाते हैं तो मिथ्या हो जाते है | जैसे--द्रव्याथिक नय. का विषय परम द्रष्य 
सत्ता-महा सामान्य है उसकी अपेक्षा से सभी चेतन-अचेतन वस्तुये सत्‌ रूप होने से एक रूप है इसी नय॑ 
को लेकर ब्रह्म वादियों ने “एक श्रद्वितीय परम ज़रह्म तत्त्व” मान लिया है। किन्तु ऐसी एकांत मान्यता 
गलत है चेतन-प्रचेतन कथुचित्‌ अवांतर सत्ता से भिन्‍न-भिन्‍न है। वेसे ही ऋजुसूत्र परमपर्यायाथिक नय 
है, वह भूत, भविष्यत्‌ के स्पर्ण से रहित शुद्ध केवल वर्तमान कालीन शअर्थपर्याय रूप वस्तु को विषय 
करता है। उसका एकात लेकर बोढ़ों ने प्रत्येक वस्तु को सवंधा एक क्षणवर्ती नश्वर ही सिद्ध कर दिया 
है श्रवः उसकी भी एकात मान्यता सर्वधा गलत है। इसलिये नयों की परस्पर सापेक्षता ही सम्यक्‌ है । 
जो नप परस्पर निरपेक्ष एकात को ग्रहण कर लेते है वे दुनंय प्रथवा नयाभास कहलाते है। 

प्रमाण की सच्चाई का निर्णाय कंसे होता है ? 

तत्प्ररमाण्यं स्वतः परतद्ख ।!१३।। [ परीक्षा मु० प्र ० प० ] 

उस प्रमाण की प्रमाणता का निर्णय दो प्रकार से होता है। श्रभ्यास दश्षा में भ्रन्य पदार्थ की 
सहायता बिना अपने आप, शौर अनभ्यास दशा में अन्य कारणों की सहायता से । 


जैसे--जहां निरंतर जाया प्राया करते है, वहां के नदी और तालात्र आदि स्थानों के परिचय को 
प्रभ्यास दशा कहते हैं। इस स्थान में ज्ञान की सचाई का निर्णय स्वतः हो जाता है। और जहां कभी 
गये झ्याये नहीं, वहाँ के नदी, तालाब आदि स्थानों के प्रपरिचय को अ्रनभ्यासदशा कहते है, ऐसे स्थानों 
में दूसरे कारणों रो ही प्रमाणता का निर्णय होता है । 

तात्पयें यह है कि प्रमाणता की उत्पत्ति तो सर्वत्र पर से ही होती है, कितु प्रमाणता का निदचय 
परिचित विषय में स्वतः झौर श्रपरिचित विषय में पर से होता है। 


हद - [ स्याय सार 


प्रमाण का विषय 


सामान्यविदेषात्मा तक्‍यथों विषयः ॥2॥। [ १. मु. ते. प. |] 
सामान्य और विशेष स्वरूप, अर्थात्‌ दव्य भ्ौर पर्याय स्वरूप वस्तु प्रमाण का विषय होतो है । 
ड्रब्य के बिना पर्याय एवं ना पा द्रव्य किसो भी ज्ञान का विषय नहीं होता है कितु द्रव्य भौर 
पर्याय इन उमयच्ऑकपिदार्थ हो ज्ञान के विषय होता है। एक-एक को प्रमाण का विषय मानने में पनेकों 
दोष भरा जाते हैं । 
वस्तु प्रनेकान्तात्मक ही है 
झनुवृत्तव्यावतसप्रत्ययगोचरत्वात्‌ पुथोसराकारपरिहारावात्तिस्थितिलक्षशपरिर्ामेना्थ कियोप- 
परलो इस ॥२।। [ प. मु. न. प. ] 
प्रन्दय-यह वही है ऐसे ज्ञान को भ्रनुवृत्त प्रत्यय कहते हैं तथा व्यावृत्त--पह वह नहीं है ऐसे 
ज्ञान को व्यावृत्त प्रत्यय कहते हैं । पदार्थों के काये को श्रथ॑ क्रिया कहते हैं जैसे घट की अर्थ क्रिया जला- 
हरण करना है। प्र्थ के पूर्व प्राकार का विनाश ध्रौर उत्तर आकार का प्रादुर्भाव इन दोनों सहित 
रिथति को परिणाम कहते हैं । 
एक ही वस्तु भ्रन्वय ज्ञान और व्यावृत्त ज्ञान का विषय होती है इसलिये वस्तु अनेकांतात्मक है 
क्या एक ही वस्तु में पूर्व भ्राकार का त्याग और उत्तर झ्राकार की प्राप्ति, इन दोनों से सहित स्थिति रूप 
लक्षण वाले परिणाम से ही भ्रर्थ क्रिया होती है भ्रतः वस्तु श्रनेकांतात्मक ही है । झनुवृत्त ज्ञान का विषय 
सामान्य है झोर व्यावृत्त ज्ञान का विषय विशेष है, भ्रत: सामान्य विशेषात्मक पदार्थ ही प्रमाण का विषय 
होता है । 
सामान्य के भेद 
सामान्य ढं था तियंगृध्यंतामेदात्‌ ॥|३।॥ [ प. मु. च. प. ] 
सामान्‍य के दो भेद हैं-तियंक्‌ सामान्य झौर ऊध्वंतासामान्य । 
तियेंक्‌ सामान्य का लक्षण झौर हृष्टांत 
सवृहप रिण्यामस्तियंक्‌ खण्डमु डादिषु गोत्ववत्‌ ।।४)। [ प. मु. च. प. ] 
समान परिणमन को तियंक्‌ सामान्य कहते हैं । जंसे--खांडो मुण्डी शवली गायों में गोत्व-यह्‌ 
सदृश परिणमन पाया जाता है । 
' ऊष्दंतासामान्य का स्वरूप झौर दृष्टांत 
परापर विबतेंग्यापिव्रव्यम ध्वंता मुविय स्थासादिषु ४ [प. मु. च.प.] 
पूर्व और उत्तर पर्याय में रहने बाले द्रव्य को ऊध्वंता सामान्य कहते हैं। जैसे स्थास फोश कुशूल 
प्रांदि पर्यायों में मिट्टो रहती है, यहां यह मिट्टी दवव्य ऊर्ध्वता सामान्य कही जाती है । 


बीड क्षारोदग अंधमाला] ३६ 


विक्षेष के भेद 
विशेषद्॒च ॥६॥ पर्याय व्यतिरेकमेदात्‌ ॥७॥ [ प. मु. च. प. ] 
विशेष के भी दो भेद हैं | पर्याय प्रौर व्यतिरेक । 
पर्यात विशेष का स्वरूप और उदाहरण 
एक स्मिन्‌ द्रथ्ये क्रमभाविन: परिणामाः पर्याया: झात्मनि हर्षविधादा दिवत्‌ ८) [ प. मु. च. प. ] 
एक ही द्रव्य में क्रम से होने वाले परिणामों को पर्याय कहते हैं, जैसे प्रात्मा में हर्ष विषाद श्रादि। 
ब्यतिरेक का लक्षण प्रौर उदाहरण 
ह्रथातरगतो विसदृश्परिरतासो व्यतिरेको गोम हिघादिवत्‌ ॥६॥ [ प. मु. च. प. ] 
एक पदार्थ की प्रपेक्षा दूसरे पदार्थ में रहने वाले विसदृश परिणाम को व्यतिरंक कहते हैं, जेसे 
गो से महिष में एक भिन्‍न ही परिणमन है । 
भावशर्थ--इन तियंक्‌-ऊध्वंता सामान्य झौर पर्थाय-व्यतिरेक रूप विशेष से सहित-उभयात्मक वस्तु 
को ही ज्ञान जानता है झ्रत: ज्ञान सामान्य विश्वेषत्मक वस्तु को ही विषय करता है यह बात स्पष्ट हुई । 
प्रमाण का फल 


अज्ञाननिव त्तिहानोपादानोपेक्षाइत फलस्‌ ॥१७ [ प. मु. पं. प. ] 

प्रमाण का साक्षात्‌ फल भज्ञान का प्रभाव है। तथा परंपरा फल त्याग, ग्रहण श्लौर उदासीनता 
है। प्रमाण के द्वारा पहले अज्ञान का प्रभाव होता है, पद्चात्‌ त्यागने योग्य वस्तु का त्याग प्रोर ग्रहण 
करने योग्य का ग्रहण एवं इन दोनो से रहित वस्तु में उपेक्षा भाव होता है । 

प्रमाण से प्रमाण का फल भिन्‍न है या अभिन्‍न ? 
प्रमाणादभिन्न भिन्‍ने छ ॥२॥। [ प. मु. प. प. ] 
वह फल प्रमाण से कथचित्‌ झभिन्‍न होता है कथंचित्‌ भिन्‍त होता है । 
प्रमाणा से फल अभिन्‍न कंसे है ? 

यः प्रसिमीते स एवं निवत्ताज्ञानो जहात्यादते उपक्षते चेति प्रतीते:ः ॥३॥१ [ प. प. प. ] 

जो जानता है उसी का भ्ज्ञान दूर होता है, वही किसी वस्तु को छोड़ता था ग्रहण करता है, या 
मध्यस्थ हो जाता है । इसलिये एक जानने वाले व्यक्ति की झपेक्षा से प्रमाण और प्रमाण का फल दोनों 
प्रभिन्‍न हैं । तथा प्रमाण धौर उसके फल की भेद प्रतीति होती है, इस लिये दोनों भिन्‍न हैं । 

उपसंहार--यहां तक प्रमाण का लक्षण, उसके भेद-प्रभेद प्रमाण का विषय प्लोर प्रमाण का फल 
ऐसी चार बातों का स्पष्टतया वर्णन किया गया है । झब श्रागे भ्न्यमतावल स्थियों द्वारा मोन्य प्रमाण का 
लक्षण उनके भेद-प्रभेद, विषय भोर फल में दोष का निर्दोष स्पाद्वाद सिद्धांत पुष्ट करते हैं । 


॥ [ ध्याय शार 


प्रमाणाभास का वर्णशोन 


बोद्धाभिमत प्रमाण लक्षस का विचार 

'शझविसंवाविज्ञानं प्रमारग [ प्रमाणवातिक-२-१ ] 

जो ज्ञान भ्रविसंवादी है-- विसंवाद रहित है वह प्रमाण है ऐसा बौद्धों का कहना है । कितु यह 
कथन ठीक नहीं है क्योंकि इसमें झसंभव दोष झाता है । प्र्थात्‌ बोद्धों ने प्रत्यक्ष ग्लौर भ्रनुमान ऐसे दो 
प्रमाण माने हैं । न्यायविदु में कहा है “सम्यग्जञान-प्रमाण के दो भेद हैं--प्रत्यक्ष भौर अनुमान ।” उनमें 
प्रत्यक्ष में म्रविसवादीपना संभव नही है क्योंकि वह निविकल्प होने से अपने विषय का निरवायक नहीं है 
परत: संशय श्रादि रूप समारोप का निराकरण नही कर सकता है। तथा अनुमान में भी श्रविसंवादीपना 
असंभव है, क्‍योंकि बौद्धों की मान्यतानुसार वह भी प्रवास्तविक समान्‍्य को विषय करने वाला है। इस 
तरह बौद्ो द्वारा मान्य वह प्रमाण का लक्षण असंभव दोष से दूषित होने से सम्यक लक्षण नहीं है । 

भाट्टों के प्रमाण लक्षण की परीक्षा 

“ग्रनधिगततथ।भुतार्थ निउघायक प्रमाणम्‌ ।” [ शास्त्र दो पु, १२६ ] 

'पहले नहीं जाने हुये यथार्थ श्र का निवुचय कराने वाले ज्ञान को प्रमाण कहते हैं। ऐसी भाद्द- 
मीमांसकों की मान्यता है । कितु उनका यह लक्षण श्रव्याप्त दोष से दूषित है। क्योंकि उन्ही के द्वारा 
प्रमाण रूप में माने गये धारावाहिक ज्ञान अपुर्वाथग्राही नहीं है । यदि तुम यह कहो कि धारावाहिक ज्ञान 
झ्गले-झगले क्षण से सहित श्रर्थ को विषय करते है, इसलिये अपूर्वार्थ विषयक ही है । तो यह कथन भी 
ठीक नही है क्योंकि क्षण श्रत्यंत सूक्ष्म हैं। इन क्षणों का जानना संभव नहीं है | भ्रत: धारावाहिक ज्ञानों 
में उक्त लक्षण की व्याप्ति निश्चित है। 

प्रभाकर के प्रमाण लक्षण की समीक्षा 

“झनुभूतिः प्रमाण” [ बहती १-१ ५ ] 

प्रभाकर मतानुयायी “भ्रनुभूति को प्रमाण” कहते हैं, कितु उनका भी यह लक्षण युक्ति संगत नहीं 
है। क्योंकि अनुभूति: शब्द को भाव साधन करने पर करण रूप प्रमाण में श्रव्याप्त रहता है एवं अनुभूति 
शब्द को करण साधन करने पर भाव रूप प्रमाण में झव्याप्ति दोष श्राता है। चूकि करण झौर भाव 
दोनों को ही उनके यहां प्रमाण माना गया है। जैसा कि 'झालिकानाथ ने कहा है'--'यदाभावसाधनं 
तदा संविदेव प्रमाण करणसाधनत्वे त्वास्ममनः सन्निकर्थ:' [ प्रकररा प० प्रमाण० वा० पु० ६४ ] 

जब प्रमाण शब्द को 'प्रमिति: प्रमाण इस प्रकार भाव साधन किया जाता है उस समय 'ज्ञान' 
ही प्रमाण होता है । और 'प्रमीयतेश्नेनेति प्रमाणं जिसके द्वारा जाना जाय वह प्रमाण है ऐसा करण 
साधन करने पर “झात्मा शौर मन का सल्निकर्ष, प्रमाण होता है । अतः प्रनुसुति (प्रनुभव) को प्रमाण: 
का लक्षण मानने में श्रव्याप्ति दोष स्पष्ट है। इसलिये यह लक्षण भी सुलक्षण नहीं है । 


बीर ज्ञानौवय प्रस्थमाला ] श्१ 


नैयायिको के प्रमाण लक्षख की परीक्षा 
'प्रभाकरण प्रभार! [ न्याय मं० प्रमाण पृ० २५ ] 
प्रमा के प्रति जो करण है वह प्रमाण है । ऐसी नैयायिकों की मान्यता है कितु उनकी यह मान्यता 
भी प्रमादकृत ही है। क्योंकि उनके द्वारा प्रमाण रूप से माने गये ईश्वर में हो वह लक्षण गअव्याप्त है। 
कारण, “महेश्वर' प्रमाण का श्राश्रय है करण नही है । ईश्वर को प्रमाण मानने का यह कथन हम अपनी 
प्रोर से आरोपित नहीं कर रहे हैं कितु उनके प्रमुख 'झ्राचार्य उदयन' ने स्वयं स्वीकार किया है कि-- 
तन्मे प्रमाशं शिवः' [ न्‍्याय० कु० सु० ४-६ ] 
प्र्थात्‌ “वह महेश्वर मेरे प्रमाण है “ इस अव्याप्ति दोष को दूर करने के लिये कोई इस प्रकार 
व्याख्या करते हैं, कि जो प्रमा का साधन हो अथवा प्रमाण का आश्रय हो वह प्रमाण है| 
साधनाश्रययो रन्यत रत्वें सति प्रमाव्याप्त प्रमारां [ सवंदर्शनसंग्रह-प० २३५ ] 
कितु उनका यह व्याख्यान भी युक्ति संगत नही है क्योंकि प्रमा के साधन और प्रमा के आश्रय में 
से किसी एक को प्रमाण मानने पर लक्षण की परस्पर में अव्याप्ति होती है । जब प्रमा के साधन को 
प्रमाण का लक्षण किया जायेगा तब 'प्रमा के झ्राश्नय रूप' प्रमाण लक्ष्य में लक्षण नहीं रहेगा प्रौर जब 
'प्रमा के झाश्य को' प्रमाण का लक्षण माना जायेगा, तब 'प्रमा के साधन रूप! प्रमाण लक्ष्य में लक्षण 
घटित नही होगा । तथा प्रमाश्रय भौर प्रमासाधन दोनों को सभी लक्ष्यों का लक्षण माना जाये तो कही 
भी लक्षण नही जायेगा । सन्निकर्ष आदि केवल प्रमा के ग्राश्नय है प्रमा के साधन नहीं है क्योंकि 
उसकी प्रमा (ज्ञान) नित्य है । प्रमा का साधन भी हो और प्रमा का झ्राश्य भी हो ऐसा कोई प्रमाण 
लक्ष्य नहीं है भ्रतः नैयायिकों का उक्त लक्षण सदोष है । 
इस प्रकार से कोई-कोई ज्ञान को अ्रस्वसंविदित-स्व को नहीं जानने वाला कहते है । कोई ग्ृहीत 
श्र्थ के ज्ञान को प्रमाण कहते है, कोई निविकल्प दर्शन को प्रमाण कहते है कोई सशय को, कोई विपरीत 
को, कोई अ्रनध्यवसाय को ही प्रमाण कह देते हैं कितु ये प्रमाण नहीं है प्रत्युत प्रमाणा भास ही हैं। 
जैनाचार्यों द्वारा मान्य 'सम्यग्ज्ञान' ही प्रमाण है वही हित की प्राप्ति श्रौर अहित का परिहार 
कराने में समर्थ है अन्य नहीं है। 
भ्रन्य मतावलबियो द्वारा मान्य प्रमाण के भेदो का विचार 
प्रत्यक्षमेकं चार्वाकः कारणात्सोगताः पुनः। 
अनुसानं च तच्चेव सांख्या: शाव्द च ते श्रपि ॥१॥ 
न्यायकदेशिनोउप्येवमुपसमानं च केन च। 
झर्थापत््या सहेतानि चत्वार्याहुः प्रभाकरा: ॥२॥ 
हझभावषष्ठान्येतानि भाट्टा.. वेदान्तिनस्तथा । 
संभवेतिहायुक्तानि तानि पोराणिका जगुः 0३॥ 2८ 


श्र ए स्यायवार 


भ्रथं-- चार्वाक एक प्रत्यक्ष प्रमाण ही मानते हैं। सौयत प्रत्यक्ष मौर भ्रनुमान ऐसे दो प्रमाण मानते 
हैं। वैशेषिक भी इन्हीं दो प्रमाणों को मानते हैं। सांख्य प्रत्यक्ष अनुमान शोर श्रागम ऐसे तीन प्रमाण 
मानते हैं । नेयायिक इन्हीं तीन में उपमान को मिलाकर चार मानते हैं| प्रभाकर इन्हीं चार में श्र्थापत्ति 
मिलाकर पांच प्रमाण मानते हैं भाट्ट मीमांसक झोर वेदांती प्रत्यक्ष अनुमान उपमान प्रागम,भश्र्थापत्ति श्ौर 
धभाव ऐसे छ: प्रमाण मानते है । पौराणिक इन्ही छः प्रमाणों में समव झौर ऐतिह्य मिलाकर प्ाठ प्रमाण 
भानते हैं । 
इनमें से चार्वाक मती एक प्रत्यक्ष प्रमाण के द्वारा ही 'परलोकादि का निषेध झौर पर में बुद्धि है' 
इत्यादि का विधान भी नहीं कर सकता हैं क्‍योंकि भ्रनुमान प्रमाण को माने बिना परलोकादि का निषेष 
श्रसं भव है । 
बौद्ध साख्य प्रादि भी झनेकों प्रमाण मानकर भी तर्क प्रमाण नहीं मानते हैं प्रतः इन सभी की 
मान्य प्रमाण संख्या गलत हू क्योंकि तर्क प्रमाण के बिना व्याप्ति का निर्णय न होने से झनुमान का भी 
प्रवतार नही हो सकता हैँ । 
झतएव जनाचार्यों द्वारा मान्य प्रमाण के दो भेद ही सुघटित हैं क्योकि प्रत्यक्ष प्रोर परोक्ष रूप 
इन दो प्रमाणों में समी प्रमाण शामिल हो जाते हैं । स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, भ्रनुमान झोर झ्रागम ये 
पांच भेद परोक्ष के बंतगंत होने से सभी व्यवस्था व्यवस्थित हो जाती है। 
इस प्रकार से अन्य मतों द्वारा मान्य प्रमाण के भेदों का निराकरण कर दिया गया है। विशेष 
जिज्ञासुओं को विशेष न्याय ग्रन्थ देखने चाहिये । 
इन प्रमाण के भेदों का लक्षण भी बाधित ही हैं उस पर भ्रब बिचार करते हैं । 
बौद्धों द्वारा मान्य प्रत्यक्ष प्रमाण का खंडन 
“कल्पनापोढमश्नान्त प्रत्यक्ष ” [ न्याय बिन्द्र पृ० ११ ] 
बौद्ध 'कल्पनापोढ--निविकल्प श्यलौर अआन्ति रहित ज्ञान को प्रत्यक्ष प्रमाण” कहते हैं। 
उनका कहना है कि 'कल्पनापोढ' पद से सविकल्प ज्ञान का धौर अ्रश्नान्त' पद से मिथ्याज्ञानों 
का निराकरण होता है । क्‍योंकि उनके यहां जो समीचीन निविकल्प ज्ञान है वही प्रत्यक्ष है। 
कितु इस पर जेनाचार्यों का यह कहना हैँ कि निविकल्प ज्ञान संशय, विपयंय पअ्रनध्यवसाय रूप 
समारोप का निराकरण करने वाला नहीं है, भ्रौर किसी भी वस्तु का निश्चय कराने वाला भी नहीं है 
झत: वह प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं है । 
बोद्ध--निविकल्प ज्ञान श्र्थ से उत्पन्न होता है और पुनः उसी श्र को प्रकाशित करता है प्रतः 
प्रमाण है क्योंकि स्वलक्षण जन्य है वास्तविक है | कितु सविकल्प ज्ञान ऐसा नहीं है ।' 
नार्थालोको कारण परिच्छेद्वत्वात्तमोबत्‌ ॥६॥ [प. मु.द्वि प. ] ४ 
ग्रतण्जन्यमपि तत्प्रकाश्क प्रदीपयत्‌ ॥८॥ [ प. मु: हि. ५. ] 


कौरशानोदय ग्रस्थमाला ] २३ 


जेन--पदार्थ प्रौर प्रकाश ज्ञान की उत्पत्ति में कारण नहीं हैं क्योंकि वे विषय हैं जैसे भ्रंधकार। 
शान पदार्थ से उत्पन्त न होकर भी उस पदार्थ को प्रकाशित कर देता है जैसे कि दोपक प्रर्थं--घट, पट 
प्रादि से उत्पन्न न होकर भी उनको प्रकाशित कर देता है। 


बौद्धों की यह मान्यता है कि ज्ञान प्र्थ से उत्पन्न होकर उसके झ्राकार होकर के ही उस श्रर्थ को 
जानता है श्रन्यथा उस-उस पदार्थ की व्यवस्था कैसे करेगा ? 


कितु जैनाथारयों का कहना है कि ज्ञान न तो प्रर्थ से उत्पन्त ही होता है न भ्र्थ के झाकार का ही 
होता है फिर भी उसे जान लेता है क्योंकि पदार्थ के साथ ज्ञान का कोई प्रन्वय व्यतिरेक नहीं है, कि 
जहां पर पदार्थ होवें, वही पर ज्ञान होवे झौर पदार्थ के भ्रभाव में ज्ञान का भ्रभाव रहे। प्रत: ज्ञान तो 
ध्रात्मा का गुण है-- 

स्वावरणक्षयोपशमलक्षणपोग्यतया हि प्रतिनियतमर्थ व्यवस्थापयति ॥९६॥ [ प. मु दि. प. ] 


झपने-प्रपने आवरण कर्म के क्षयोपशम विशेष रूप--योग्यता से ही ज्ञान 'यह घट है, यह पट है' 
इस प्रकार से पदार्थों की भिन्न-भिन्न व्यवस्था कर देता है। झतः योग्यता ही वस्तु की व्यवस्था करने 
में कारण है । जिस ज्ञान में जिस श्रर्थ को ग्रहण करने की योग्यता है वह ज्ञान उस ही अर्थ को विषय 
करता है अन्य को नहीं । ज्ञान श्रर्थ के आकार होकर ही अर्थ को जानता है यह भी गलत है क्योंकि 
दीपक घट पट के झ्राकार को न घर कर भी उन्हें प्रकाशित कर देता हूँ। प्नतः बौद्धों द्वारा मान्य 
तदुत्पत्ति तदाकांर श्रौर तदध्यकर्ताय का खंडन हो जाता है । 

बौद्धों ने सविकल्प ज्ञान को श्रवास्तविक माना है क्योंकि वह परमार्थभूत सामान्य को विषय 
करता है । भाचायों का कहना है कि यह भी गलत है चूकि प्रमाण से बाधित न होने के कारण सब्किल्प 
ज्ञान का विषय परमार्थ हो है! कितु बौद्धों द्वारा मान्य वास्तविक स्वलक्षण-एक क्षणवर्ती पर्यायभूत वस्तु 
दिखती ही नहीं है प्रतः प्रत्यक्ष प्रमाण निविकल्प नहीं है सविकल्प ही है । 

यौगामिमत सन्निकर्ष का खडन 

हं द्वियार्थयों: संबंध: सबन्निकर्ष: 

इंद्रिय और प््थ का संबंध होना सन्निकर्ष कहलाता है । 

सल्निकर्षस्थ श्ञ॒ योगामभ्युपगतस्थाचेतनत्वात्‌ कुतः प्रसितिकरणत्व॑ कुतस्तरां प्रमाणस्वं, 
कुतस्तमां प्रत्यक्षत्वस्‌ ? [ न्‍्या० पृ० २६ ] 


प्रथं--नेयायिक और वेशेषिक सन्तिकर्ष (इन्द्रिय और पदार्थ के सबंध) को प्रत्यक्ष मानते हैं। 
वर वह ठीक नहीं है, क्योंकि सन्निकर्ष प्रचेतन है । वह ज्ञान के प्रति करण कंसे हो सकता है ? भौर ज्ञान 
के प्रति जब करण नहीं, तब प्रमाण कंसे ? झौर जब प्रमाण ही नहीं, तो प्रत्यक्ष कैसे ? 


२४ | न्‍्याम सार 


दूसरी बात यह है क्रि चल्षु इन्द्रिय और मन ये दोनों पदार्थों का स्पर्श किये बिना ही पदार्थों का 
करा ज्ञान देते हैं इसलिये सन्निकर्ष प्रमाण मानना गलत है । इस पर वेशेषिक कहता है कि “चक्षु इंद्रिय 
पदार्थों का स्पर्श करके ही प्रकाशित करती है, क्योंकि वह वाह्य इन्द्रिय है, जो वहिरिद्रिय होतो हैं वे 
पदार्थों का स्पर्श करके ही प्रकाशित करती हैं ज॑से - स्पशेन इन्द्रिय।' इस झनुमान से चक्षु इन्द्रिय प्राप्यका री 
है और वह प्राप्यकारिता ही सन्निकर्ष है। इसलिये सन्निकर्ष ज्ञान ही प्रत्यक्ष प्रमाण है। इस पर 
जैनाचार्यों का कहना है कि यह झनुमान सम्यक्‌ नहीं है। 

इस अनुमान में 'चक्षु पद से कौन-सी चक्ष्‌ को पक्ष बनाया है ! लोकिक-गोलक रूप चक्षु को या 
झलौकिक-किरण रूप चक्ष को ? पहले पक्ष में हेतु बाधित विषय नाम का हेत्वाभास है। क्योंकि गोलक- 
रूप चक्ष विषय के पास जाती हुई किसी को अनुभव में नही झाती है उसका अग्नि श्रादि के पास जाकर 


छकर उसको जानना प्रत्यक्ष से बाधित है। 
दूसरा पक्ष लेवो तो भी--किरण रूप झालौकिक चक्षु प्रभी तक सिद्ध ही नहीं है। यदि कहो कि 


चक्षु की तेजस किरणे निकल कर बाहर जाकर पदार्थों को छुती है तब ज्ञान होता है तब तो बड़ा ही 
श्रनर्थ होगा--किरणे श्रग्नि के पास जाकर छूकर जानते समय जल जायेगी, पानी को जानते समय 
गीली हो जायेगी इत्यादि बड़े ही श्रनर्थ हो जावेगे श्रतः चक्षु का छूकर जानना गलत है । एक ही समय 
में वृक्ष की शाखा और आकाश के चन्द्रमा का प्रवलोकन हो जाता है यदि चक्षु जाकर छूकर जानती है 
तो पहले निकटवर्ती झाखा का ज्ञान होना चाहिए पुनः बहुत दूरवर्ती चन्द्रमा का ज्ञान होना चाहिए था, 
किन्तु ऐसा है नहीं । श्रत: चक्षु श्रप्राप्यकारी सिद्ध है। एवं सन्निकर्ष प्रमाण मानने वालों के यहा सर्वज्ञ 
का भी अ्रभाव हो जाता है क्योकि इन्द्रिय ज्ञान से कोई भी भूत, भविष्यत्‌ वर्तमान ऐसे जकालिक पदार्थों 
को नही जान सकता है । 

झत:ः बौद्धाभिमत निविकल्प एवं यौगाभिमत सन्तनिकर्ष ज्ञान प्रमाण नहीं है । 

जैनाचारय्य द्वारा मान्य 'विशद प्रत्यक्ष यह प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षण ही सुसगत है ऐसा समझना 
चाहिये । 

जो ज्ञान प्रत्यक्ष आदि के सदृश मालूम पड़ें या कहे जाव॑ किन्तु प्रत्यक्ष आ्रादि रूप न होवें वे ज्ञान 
ज्ञानाभास कहलाते है ऐसे ही सभी में श्राभास को लगाकर सभी को सम लेना । 

प्रत्यक्ष प्रमाणाभास का लक्षण 

झवेदाद्य 5पि प्रत्यक्ष तवाभासं, बोड़स्थाकस्यथाद्मदर्शनात्‌ वन्हिविज्ञानवत्‌ ।।६॥ (परीक्षा. ६) 

अविशद ज्ञान को प्रत्यक्ष मानना प्रत्यक्षाभास है जैसे बौद्ध अकस्मात्‌ घूम को देखकर अग्नि के 
ज्ञान को प्रत्यक्ष मानते हैं । 

परोक्षा मास का स्वरूप 
वेश इपि परोक्ष तदाभासं सीमांसकस्य करराज्ञानवत्‌ १७॥।( परीक्षा ० ६) 


बीर ज्ञानोदफ ग्रंथभाला ] २५ 


स्पष्ट ज्ञान को परोक्ष कहना परोक्षाभास है, जैसे मीमांसक करणज्ञान को परोक्ष मानता है। 
वास्तव में करण ज्ञान प्रत्यक्ष है। उसको परोक्ष मानना परोक्षाभास है। 
स्मरणाभाम का लक्षण 
अतस्मिस्तविति ज्ञानं स्मरणाभासं जिनदत्ते सः देवदत्तो यथा ॥८४ [परी० ६] 
जिस पदार्थ को पहले कभी घारणारूप प्रनुभव नहीं हुआ था उसके श्॒नुभव को स्मरणाभास कहते 
हैं । श्रथवा जो वस्तु वह नही है उसे 'वह' कहकर स्मरण करना स्मरणाभास है जैसे जिनदत्त का स्मरण 
करके कहना कि वह देवदत्त । 
प्रत्यभिज्न, नाभास का स्वरूप 
सद॒शे तवेबेद तस्मिन्नेव तेन सबुझं यम ल कब दित्यादि प्रत्यभिशानाभास्तम्‌ ॥६।॥ [परी० ६] 
सदृश मे 'यह वही है' ऐसा ज्ञान तथा उसी में यह उसके सदुश् है ऐता ज्ञान प्रत्यभिज्ञानाभास है, 
जैसे एक साथ जन्मे दो बालकों में उल्टा ज्ञान हो जाता है । 
तर्काभास का लक्षण 
असम्बद्धे तज्ञ्ानं तकाभासं ॥१०॥ [परी० ६] 
ग्रविनाभाव रहित ज्ञान में भ्रविनाभाव का ज्ञानया जिन पदार्थों में परस्पर में व्याप्ति नहीं है, 
उनमें व्याप्ति का ज्ञान होना तर्कामास है जैसे कितो के एक पुत्र को काला देखकर व्याप्ति बताना कि 
इसके जितने पुत्र होगे वे काले ही होंगे इत्यादि ज्ञान तर्काभास है। 
प्रनुमानाभास का लक्षण 
इृदसनुमानाभासं, ॥११॥ तत्रानिष्टादि: पक्षाभासः ॥१२॥ [परी० ६) 
प्नमान के अ्वयवो का प्राभास दिखलाने से भ्रनुमानाभास सिद्ध हो जावेगा । 
श्रनिष्ट, बाधित और सिद्ध को पक्षाभास कहते है । श्र्थात्‌ साध्य के तीन विशेषण थे इष्ट, प्रबाधित 
झौर भअसिद्ध । इनके उल्टे पक्षाभास बन जाते है। क्‍योंकि साधन से होने वाले साध्य के ज्ञान का नाम ही 
प्न॒मान है श्रागे क्रय: साधनाभासों को भी स्पष्ट करेगे । 
है झनिष्ट--जो श्रपने को इष्ट नही है उसे साध्य की कोटि में रखना । 
बाधित- जो प्रत्यक्ष श्रादि से बाधित हो उसे साध्य की कोटि में रखना । 
सिद्ध--सिद्ध को सिद्ध करने का प्रयास करना । इसमें बाधित पक्षाभास के पांच भेद माने गये हैं। 
बाधित के भेद क 
बाधित: प्रत्यक्षानुमानागमलोकस्ववच ने: ॥१५॥ [परी० ६] 
बाधित पक्षाभास के पांच भेद हैं। प्रत्यक्षबाधित, अनुमानबाधित, झागमबाधित, लोकबाधित 


पौर स्ववचतवाधित । 


२६ [ न्‍्यॉयसार 


प्रत्यक्षबाचित का दुष्टान्त 

तत्र प्रत्यक्षबाधितों घथा, अ्नुष्णणो5स्निद्र व्यत्वाजजलबत्‌ ॥।१६॥ [ण्री० ६] 

अग्नि ठडी होती है, क्योंकि वह द्रव्य है जेसे जल । यहाँ अग्नि को ठडी कहना स्पक्षन इन्द्रिय के 
प्रत्यक्ष से बाधित है क्‍योंकि छूने से श्रग्नि गरम होती है । 

अनुमान बाधित 

शअपरिणासी शब्द. कृतकत्वात्‌ घटवत्‌ ॥१७॥ [परी० ६| 

“शब्द नित्य होता है क्योंकि किया हुआ है जैसे घट” + यह अनुमान बाधित पक्ष है क्योंकि ऐसा 
भी प्रनुभान कहा भी जा सकता है कि “शब्द अनित्य होता है क्योंकि वह्‌ किया गया होता है जैसे घट ३ 
इस झनमान से बाधा आ जाती है। 

प्रागम बाधित 

प्रेत्यासुखप्रदो घम: पुरुषाश्रितत्वादधमंचत्‌ ॥१८॥॥ | परी. ६ ] 

धर्म परलोक में दुःखदायी होता है क्योकि वह पुरुष के आश्रित होता है। जो-जो पुरुष के झ्राश्चित 
होता हैँ वह दुःखदायी होता है जैसे अधम । यह पक्ष आगम से बाधित है क्योकि श्रागम में घर्मं को 
सुखदायो माना है और अ्रधर्म को दुखदायी कहा है । यद्यपि दोनों ही पुरुष के प्राश्चित है फिर भी भिन्‍न 
स्वभाव वाले हैं । 

लोक बाधित 

शुचि नरशिरः कपाल ध्राण्यंगत्वाच्छ खशुक्तिवत्‌ ॥१६॥ [परी. ६] 

मनुष्य के शिर का कपाल पवित्र होता हैं क्योंकि वह प्राणी का अग है | जो-जो प्राणी का श्रग 
होता है वबह-वह पवित्र होता है जैसे शख श्लौर सीप । यह पक्ष लोक बाधित है क्योंकि लोक में प्राणी का 
अग होते हुये भी कोई चीजे पवित्र, और कोई अपवित्र मानी गई है । 

स्ववचन बाधित पशक्षाभ'स का उदाहरश 

साता से वंध्या पुरुषसं योगे5प्यगर्भत्वात्‌ प्रसिद्धबंध्यावत्‌ ॥२०॥ [परी ६] 

मेरी माता वध्या है क्योंकि पुरुष का सयोग होने पर भी उसके गर्भ नही रहता है, जैसे कि प्रसिद्ध 
वंध्या स्त्री । यह पक्ष अपने ही वचनों से बाधित है क्योंकि स्वग्र पुत्र मौजूद है श्रौर माता भी कह रहा है 
फिर भी 'मेरी माता वध्या है' यह कथन स्ववचन बाधित है। 

इन पाँच प्रकार से बाधित विषयो को पक्ष की कोटि में रखना बाधित पक्षाभास दोष है । 

श्रब साधन के श्राभासों को कहते हैं-- 

हैत्वाभास के भेद 
हेत्वाभासा अधिद्धवविरुद्धानेकान्तिकाकिश्चित्करा; ॥२१॥। [परी. ६] 
हेत्वाभास के चार भेद हैं। भ्रसिद्ध, विरुद्ध, अनेकांतिक और श्रकिचित्कर । 


बीर शानोदय ग्रन्थमाला ] २७ 
प्रसिद्ध हेत्वाश्रास 


झसत्सत्तानिश्चयोउसिद्ध: २२१ (परी. ६] 
जिस हेतु की सत्ता का अभाव हो उसे असिद्ध हेत्वाभास कहते हैं। इसके स्वरूपासिद्ध, झौर 
संदिग्धासिद्ध ऐसे दो भेद है । 
विरुद्ध देत्वाभास 
विपरोतनिश्चताविनाभावो विरुद्धोपपरिणामी दब्दः कृतकत्वात्‌ ॥२६॥ [परी. ६] 
साध्य से विपरीत-विपक्ष के साथ जिस हेतु का रहना हो वह हेतु विरुद्ध हेत्वाभास है जेसे “शब्द 
नित्य हैं क्योंकि किये हुये है” यहा यह कृतकत्व हेतु नित्य से विरुद्ध श्रनित्य में रहता है । भ्रतः विरुद्ध 
हेतु है । 
ग्रमेंकातिक हेत्वाभास 
विपक्षेप्य विरुद्धवत्तिरनेकान्तिक: ।१३०।॥ [परी ६] 
जो पक्ष सपक्ष में रहता हुआ विपक्ष मे भी चला जाता है वह भ्रनैकान्तिक हेत्वाभास है। इसे 
व्यभिचारी हेतु भी कहते हैं। इसके शकित विपक्षवृत्ति श्रोर निश्चितविपक्षवृति ऐसे दो भेद है । 
शकितविपक्षवृत्ति--'नास्ति सर्वज्ञों वक्‍तृत्वात्‌' सवंज्ञ नही है क्योकि वह वक्ता है। यहां वक्ता है' 
यह हेतु रह जावे श्रौर सर्वज्ञत्व भी रह जावे इन दोनो बातों में कोई विरोध नही है झ्त: यह हेतु शंकित 
व्यभिचारी है क्योंकि इसकी विपक्ष में रहने में शका है । 
निश्चितविपक्षवृति--शब्द अनित्य है क्योंकि वह प्रमेय है जँसे घट” यहा प्रमेयत्व हेतु पक्ष शब्द 
में प्लौर सपक्ष घट में रहता हुआ विपक्ष रूप नित्य आ्राकाश में भी चला जाता है अ्रतः: निश्चित व्यभि- 
चारी हेतु है । 
अकिचित्कर हेत्वाभास 


सिद्ध प्रत्यज्ञयाधिते तर साध्ये हेतु रकिचित्कर: ।।३५॥ [परी. ६] 


साध्य के सिद्ध होने पर तथा प्रत्यक्षादि से वाधित होने पर जो हेतु कुछ नहीं कर सकता है, इस- 
लिए वह भ्रकिचित्कर हेत्वाभास कहलाता है। जेसे 'शब्द श्रवण इन्द्रिय का विषय है क्योकि वह शब्द 
है' । यहां छाब्दत्व हेतु सिद्ध को ही सिद्ध कर रहा है। अथवा “अग्नि ठण्डी है क्योकि वह द्रव्य है” इसमें 
द्रव्यत्व हेतु प्रत्यक्ष से ही बाधित है।श्रतः ऐसे हेतु श्रकिचित्कर होते है। ऐसे ही ग्रन्क्य, व्यतिरेक 
दुष्टान्तों का विपरीत प्रयोग करना दृष्टान्ताभास कहलाता है। श्रन्वय दृष्टान्ताभास के तोन भेद हैं। 
साध्य विकल, साधनविकल झोौर उभयविकल । तीनों का उदाहरण--“शब्द अ्रपौरुषय है क्योंकि अमू्ते 
है, जैसे इन्द्रिय सुख, परमाणु और घट” । 


र्८ [ च्यायसार 


यहाँ दृष्टांत में इन्द्रिय सुख पुरुषकृत्‌ है प्रतः अपने झ्रपौरुषेय साध्य में न रहने से 'साध्य विकल' 
है। परमाणु मूर्तिक है, वह अमूर्तिक हेतु में नही रहता है ब्नतः यह दृष्टात 'साधन विकल' है। 

घट पुरुषकृत और मूर्तिक है। वह भ्रपौरुषेय साध्य श्र प्रमूर्तिक हेतु में नहीं रहता है श्रत: यह 
साध्य-साधन विकल' दृष्टांत है । 

व्यतिरेक दृष्टांताभास के भी तीन भेद हैं-- 

“शब्द श्रपौरुषय होता है क्योंकि वह श्रमृ्त है, जो-जो पोरुषेय होता है वह भ्रमृतिक नही होता है, 
जैसे परमाणु, इंद्रियसुख झौर झाकाश ।” 

यहां परमाणु असिद्धसाध्य व्यतिरेक है, क्योंकि वह अपौरुषेय है। इसलिये परमाणु के भ्रपौरुषेयपना 
का साध्य से व्यतिरेक नहीं हुमा । ऐसे ही इन्द्रियसुख प्रसिद्ध साधन व्यतिरेक है। एवं श्राकाश श्रसिद्ध 
साध्य-साधन व्यतिरेक है । 

बाल प्रयोगाभास का लक्षण 

प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय और निगमन बालकों को बोध कराने के लिये शास्त्र में भ्रनु मान 
के ये पांच अवयव' माने गये हैं। इनमें से कुछ कम अवधवों का प्रयोग करना गलत है। भ्रतः बाल 
प्रयोग्यभभास कहलाता है । 

झागमाभास का लक्षरा 
रागई षमोहाक्रान्तपुरुषवचनाज्जातसागमाभासं ॥५१॥ [ परी. ६ ] 
रागी, ढ षी, अ्रज्ञानी, मोही पुरुषों के वचनो से होने वाले आगम--शास्त्र को झआगमाभास कहते हैं । 
| ब्रागमाभास के उदाहरण 

यथा नद्यास्तीोरे मोदकराशयः सन्ति धावध्वं माणवकाः ॥|५२।। अगुल्यग्र यूथशत मास्त इति 
ध ।५३। विसवादात्‌ ।५४॥ [ परी. ६ ] 

जैसे कि--हे बालकों ! दोड़ो, नदी के किनारे लड्डुओं के ढेर लगे है ऐसे वचन आशमाभास हैं। 
भ्रथवा अंगुलि के अग्रभाग पर सौ हाथी ठहरे है यह भी श्रनाप्त वचन है इन सब में विसवाद देखा जाता 
है श्रतः ये सब श्रागमाभास है। 

उपसंहार-जो प्रमाण न होवे और प्रमाण सदुश मालूम पड़े या श्रन्य लोग जिन्हें प्रमाण मानने 
लग जावे वे सब प्रमाणाभास कहलाते हैं । यहां तक प्रन्य लोगों के द्वारा मान्य प्रमाणाभास, प्रत्यक्ष 
प्रमाणाभास, परोक्ष प्रमाणाभासों का लक्षण बतलाया है । परोक्ष प्रमाण के भेद प्रभेदों का भी गलत लक्षण 
होने से वे सब उन-उन नाम से प्रमाणा भास बन जाते हैं। अभ्रतः स्मरणा भास, प्रत्यभिज्ञानाभास, तर्काभास, 
प्नुमानाभास झौर प्रागमाभास ऐसे पांच परोक्षाभास के भेद होते हैं। उसमें भी भ्रनुमान के पक्ष भौर हेतु 
की झ्पेक्षा दो भेद होने से पक्षामास, हेत्कामास ऐसे दो भेद सिद्ध हैं। पुन: पक्षाभास के प्रनिष्ट,बाचित, 
झोर सिद्ध ये तीन भेद करके बाधित पक्षाभास के प्रत्यक्ष, अनुमान, श्रागम, लोक और स्वव वन से पांच 
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भेद होते हैं। पुनः हेत्वाभास के श्रसिद्ध, विरुद्ध, श्रनंकातिक प्रौर प्रकिचित्कर ऐसे चार भेदों का वर्णन 
किया है । ऐसे हो चार्वाक द्वारा मान्य प्रमाण की एक संख्या, बौद्ध द्वारा मान्य प्रमाण की दो संख्या, 
इत्यादि सब प्रमाण सख्याभास कहलाते हैं | श्रागे प्रमाण का विषय श्र उसके फल में गलत कल्पना 
का नाम भी भ्राभास है उसे बताते हैं । 
प्रमारा के विषयाभास का लक्षण 
विषयाभासः सामान्य विशेषों ह॒यं था स्वतंत्र' ॥६१॥। [परी. ६ ] 
केक्ल एक सामान्य को ही ज्ञान का विषय मानना या केवल विशेष को ही मानना श्रथवा दोनों 
रूप पदार्थ को ही स्वतंत्रता से प्रमाण का विषय मानना विषयाभास है। 
प्रत्येक वस्तु सामान्य विशेषात्मक ही है यह बात पहले कही जा चुकी है। एव प्रत्येक ज्ञान भी 
उभयात्मक वस्तु को ही जानता है तभी वह प्रमाण कहलाता है अन्यथा अप्रमाण कहलाता है। साख्य 
पर्याय रहित केवल द्रव्य-सामान्य को ही ज्ञान का विषय कहता है। बौद्ध द्रव्यांशरहित केवलपर्याय- 
विशेष को ही ज्ञान का विषय कहता है एवं नेयायिक व वेशेषिक सामान्‍्य-विशेष स्वरूप पदार्थ को मान- 
कर भी सामान्य शौर विशेष को एक दूसरे कीसहायता से रहित स्वतत्रता से प्रमाण का विषय 
मानते हैं, इसलिये वे सब विषयाभास है क्‍योंकि प्रमाण का विषय परस्पर सापेक्ष उभयात्मक है। 
प्रमाण के फलाभास का वर्रान 


फलाभासः प्रमाणाद भिन्‍न॑ भिन्‍नसेव वा |।६६॥ [ परी. ६ ] 

प्रमाण से उसके अज्ञान निवृत्ति श्रादि फल को सर्वथा भिन्‍न ही माननाया सर्वथा अ्भिन्‍न ही 
मानना प्रमाण फलाभास है। क्‍योंकि कथंचित्‌ जिसके ज्ञान प्रकट होता है उसी को भ्रज्ञान का अ्रभाव, 
त्याग श्रादि फल मिलते हैं तथा कथंचित्‌ ये फल नाम, लक्षण श्रादि से भिन्‍न भी है। भरत: एकात 
मान्यता ही श्राभास कहलाती है । 

उपसहार--यहाँ तक प्रमाणस्वरूपा भास, प्रमाणसंख्याभास, प्रमाणविषयाभास और प्रमाणफला- 
भास का वर्णन हुआ है । भब झागे न्‍्यायदीपिकाकार ने इन विषयों में कुछ विज्षेषतायें बताई हैं उनका 
स्पष्टीकरण करते है । 

परोक्ष प्रमाण 
प्रस्पष्ट प्रतिभास को परोक्ष प्रमाण कहते है । इसके पाच भेद हैं स्मृति आदि । 
स्मृति का लक्षण 

तदित्याकार! प्रायनुभूत्तवस्तु विषया स्मृति: स देवदत्तो यथा | [ नया. दी. पृ. ५३ ] 

(वह इस प्राकार वाला, पहले अनुभव किये गये वस्तु को विषय करने वाला ज्ञान स्मृति कहलाता 
है, जैसे वह देवदत्त । इस श्ञान को उत्पन्न करने बाला अनुभव धारणा रूप कारण से ही होता है, क्योंकि 


कै 
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पदार्थ में श्रवग्रहादि ज्ञान हो जाने पर भी धारणा क॑ शअ्रभाव में स्मृति उत्पन्न नहीं होती है। भारणा 
ज्ञान ही भात्मा में उस प्रकार का सस्कार पंदा कर देता है। जिससे [वह कालान्तर में भी उस प्ननुभूत 
बिषय का स्मरण करा देता है। 

झका- यदि धारणा के द्वारा ग्रहण किये गये विषय में ही स्मरण होता है तो बह गृहीत-ग्राही 
होने से भ्रप्रमाण हो जावेगा ? 

समाधान--नही । ईहा झ्रादि की तरह स्मरण में भी विषय भेद मौजूद है जिस प्रकार अ्रवग्रह 
झ्रादि के द्वारा ग्रहण किये गये श्रर्थ को विषय करने वाले ईहादि ज्ञानों में विषय भेद माना गया है वैसा 
ही यहां समझना । देखिये ! यहा धारणा का विषय “इदता--यह” छाब्द के प्रयोग पूर्वक जाना जाता 
है एवं स्मृति का विषय “तत्ता-वह” इस छब्द से निदिष्ट होता है । अतः स्मृति ज्ञान भी विसंवाद रहित 
होने से प्रमाण है । 

घाराबाहिक ज्ञान का लक्षरा 

एक ही घट में घट विषयक श्ज्ञान को दूर करने लिए होने वाले घट ज्ञान से घट का ठीक से 
बोध हो गया है फिर भी “यह घट है, यह घट है, यह घट है' इस प्रकार उत्पन्न हुये ज्ञान धारावाहिक 
ज्ञान हैं ये ज्ञान प्रज्ञान को दूर करने में साधकतम नहीं हैं क्योंकि पहले 'यह घट है” इस ज्ञान से ही 
भज्ञान दूर हो चुका है. प्रतः गृहीत को ही ग्रहण करने वाला होने से यह ज्ञान श्रप्रमाण है । 

प्रत्यभिज्ञान का लक्षरा 

अनुभव भौर स्मरण पूवेक होने वाले जोड़ रूप ज्ञान को प्रत्यभिज्ञान कहते है। [न्याय दी पृ ५६] 

श्रन्य वेशीेषिक आदि एकत्व प्रत्यभिज्ञान' को स्वीकार करके भी उसका प्रत्यक्ष में भ्रन्तर्भाव करते 
हैं। उनका कहना है कि जो इन्द्रियों के होने पर होता है और नहीं होने पर नही होता है वह प्रत्यक्ष है, 
एवं इन्द्रियों के साथ प्रन्वय व्यतिरेक रखने वाला यह प्रत्यमिज्ञान है श्रत: प्रत्यक्ष में ही गर्भित है । 
कितु जैनाचार्यों का कहना है कि इन्द्रियां वतमानकालीन विषय को ही ग्रहण करती हे, वर्तमान और 
भूतकाल की अ्रवस्था के एकत्व को विषय नहीं कर सकती है। उसका कहना है कि इन्द्रियां सहकारी 
कारणों की सहायता से वर्तमान झौर भूत मे रहने वाले एकत्व को जान लंगी किन्तु श्राचायों का कहना 
है कि चाहे जितने सहकारी कारण मिल जावें, इन्द्रियाँ ब्नविषय में प्रवृति नहीं कर सकतो हैं । प्रजन से 
सस्कृत चक्षु सुनने का काम नहीं कर सकती है, देखने मे ही विशेषता ला सकती है। प्रतः एकत्व 
प्रत्यभिज्ञान पृथक्‌ प्रमाण सिद्ध है । 

नैयायिक और मीमांसक 'सादह्य प्रत्यभिज्ञान' को उपमान नाम से पृथक प्रमाण सिद्ध करना 
चाहते हैं, किन्तु यह्‌ भी ठीक नही है क्योंकि स्मृति शोर अनुभव के जोड़ रूप ज्ञानों को सर्वत्र प्रत्यभिज्ञान 
ही सममभना चाहिये प्रन्यथा विसदृश प्रत्यभिज्ञान को भी एक प्‌थक्‌ प्रमाण कल्पित करना पड़ेगा । 
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व्याप्तिज्ञानं तर्क: । यत्र यत्र ध्मःव तत्र तत्राग्निमत्वसिति | [न्या. ६२] 

व्याप्ति के ज्ञान को तक॑ कहते है । जहां-जहा धृम होता है वहां वहां झ्ग्नि होती है । यह तक ज्ञान 
का उदाहरण है| 

कोई कहते हैं कि प्रत्यक्ष विशेष के द्वारा ही व्याप्ति का ग्रहण हो जाता है झत: तर्क प्रमाण को 
पृथक मानने की कोई आवश्यकता नहीं है। किन्‍्त्‌ यह ठीक नहीं है क्‍योंकि स्मृति, प्रत्य भिज्ञान और 
झनेकों बार का हुआ प्रत्यक्ष ये तीनों मिलकर एक ऐसे ही ज्ञान को उत्पन्न करते हैं जो व्याप्ति को 
ग्रहण करने में समर्थ होता है, वही तक है। इस तक का विषय, प्रत्यक्ष श्रनुमान भ्रादि के द्वारा असंभव 
है| बौद्धों का कहना है कि--- 

निविकत्प प्रत्यक्ष के अनन्तर जो विकल्‍प उत्पन्न होता है वह व्याप्ति को ग्रहण करता है । कितु 
यह भी गलत है हम श्राप बौद्धों से प्रश्न करते हैं कि वह वि+#ल्प प्रमाण है या अप्रमाण ? यदि श्रप्रमाण 
है तो उसके द्वारा ग्रहीत व्याप्ति में प्रमाणता कैसे ? यदि प्रमाण है तो बह प्रत्यक्ष है या अनुमान ? प्रत्यक्ष 
तो हो नही सकता, क्योकि वह श्रस्पष्ट ज्ञान है। झनुमान कहो तो भी ठीक नही, क्योंकि उसमें हेतु 
दशेन आदि को श्रपेक्षा नहीं है। इसलिए इन दोनों से शिन्‍न हो कोई प्रमाण है। झोर वही तो तक है । 
आपने उसका 'विकल्प' यह दूसरा नाम रख दिया है। 

झनुमान का लक्षरा 


साधनात्साध्यविज्ञानसनुसान ।! [न्‍्या. प्‌ ६५] 


साधन से साध्य का ज्ञान होने को अनुमान कहते है । 

नेयायिक--लिगप रामशोनुसान' [न्या. वा. १-१-५] 

लिग को देखने रूप ज्ञान अनुमान है । 

जन--यह लक्षण ठीक नहीं है | क्योंकि व्याप्ति स्मरण से सहित लिंग ज्ञान अनमान प्रमाण की 
उत्पत्ति में कारग्त है। भ्रनुमान के दो भेद हैं-स्वार्थानमान और परार्थानुमान । हु 

स्वार्थानुमान के अवयच 

स्वार्थानमान के तीन अंग हैं--धर्मी. साध्य और हेतु । 

धर्मी--साध्य धर्म के आधार को धर्मी कहते हैं । जेसे अग्निमान्‌ पवेत । 

साध्य--हेतु के द्वारा जो जाना जाय वह साध्य है। जंसे श्रग्नि । 

हेतु-जो साध्य का ज्ञापक होता है। जंसे धूम दर्शन । ये तीनों ही भ्रनुमान के अंग हैं । 

प्रथवा स्वार्थानुमान के दो श्रंग भी माने जाते हैं-पक्ष भौर हेतु । 
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पक्ष-साध्य धर्म से युक्त धर्मी को पक्ष कहते हैं। जैसे 'यह पर्वत झग्नि वाला है पक्ष को ही 
'ग्रतिज्ञा' कहते हैं। यथा--- 

“घमंर्थास धमुदायकू पस्य पक्षस्थ बचन प्रतिशा! यथा पर्बंतोड्यसग्निसान्‌ ' । [न्याय ७६] 

धर्म भ्ौर धर्मी के समुदाय रूप पक्ष के कहने को प्रतिज्ञा कहते हैं। ज॑से “यह पर्वत श्नग्ति वाला है । 

जब धमे झौर घधर्मो में भेद कथन की विवक्ष। है तब तीन श्रंग होते है। जब धर्म-धर्मी के समुदाय 
की विवक्षा है तब दो श्रंग माने जाते हैं । यह धर्मी प्रसिद्ध ही होता है । 

परार्धानुमान 

दूसरे के उपदेश की सहायता से जो साधन से साध्य का ज्ञान होता है वह परार्थानुमान है। नैया- 
यिक कहता है कि परोपदेश वाक्य ही परार्थानुमान हैं कितु जैनाचायें वचनो को उपचार से ही प्रमाण 
मानते हैं, वास्तव में नही । भ्रत: मुख्य श्रनुमान तो ज्ञान ही है न कि ज्ञान के कारण वचन । इस परार्था- 
नुमान के भी स्वार्थानुमान की तरह दो या तीन अंग माने गये हैं । 

नैयायिक द्वारा सान्य अनुमान के पांच भ्रवयव 

“प्रतिज्ञाहेत्‌दाह रणोपनय निगमनान्यवयवा. [ नया सूत्र० (-१-३२ ] 

प्रतिज्ञ, हेतु, उदाहरण, उतनय झौर निगमन ये झनु पान के पाच अवयव है । 

पक्ष के प्रयोग को प्रतिज्ञा कहते हैं | 

पंचमी विभक्ति रूप लिग को हेतु कहते हैं। 

व्याप्ति को दिखलाते हुये दृष्टांत के कहने को उदाहरण कहते हैं । 

दृष्टांत की श्रपेक्षा लेकर पक्ष में हेतु के दुहराने को उपनय कहते हैं । 

हेतु पुरस्सर पक्ष के कहने को निगमन कहते हैं। इनके उदाहरण -- 

“यह पर्वत प्रग्ति वाला है---प्रतिज्ञा 

क्योंकि धूम वाला है ।--हेतु 

जेसे रसोईघर--अ्रन्वय दुष्टात । जैसे तालाब--व्यतिरेक दृष्टात । 

इसीलिये यह पंत घूम वाला है--उपनय । 

धूम वाला होने से यह भग्नि वाला है -निगमन । 


प्रनुमान प्रयोग पद्ध ति-- 

“यह पर्वत भ्रग्नि वाला है, क्योंकि घूमवाला है। जो-जो घूम वाला होता है वह वह-बह भ्रग्नि 
वाला होता है, जैसे रसोईघर । जो-जो श्रग्नि वाला नही होता है, वह-वह धूम वाला नहीं होता है जंसे 
तालाब | इसीलिये यह पर्वत घूम वाला है। घृमवाला होने से यह अग्नि वाला है।' 
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ये पांचों अक्यव अनुमान प्रयोग के हैं इनमें से यदि एक भी न हो तो अनुमान प्रयोग गलत है। 
यहां तक नेयायिक ने कहा है । 

जैनाचार्य कहते हैं कि उनका यह विचार गलत है क्योंकि वीतराग कथा में शिष्यों के भ्रभिप्राय 
से अधिक भी धश्रवयव माने जाते है कितु विजिगीषु कथा में प्रतिज्ञा और हेतु ये दो ही श्रवयव कहे 
जाते हैं । 

विजिगीषु कथा 

वादी और प्रतिवादी में अपने पक्ष को स्थापित करने के लिए जीत हार होने तक जो परस्पर में 

चर्चा होती है वह विजिगीषु कथा है, उसे वाद भी कहते है। [न्याय. पृ. ७६] 
बीोतराग कथा 

गुरु तथा शिष्यों या रागद्वेष रहित विद्वानों में जो तत्व का निर्णय होने तक वचन प्रवृत्ति-चर्चा 
होती है वह वीतराग कथा कहलाती है । यह सौम्यचर्चा है | [न्याय. ८०] 

बौद्ध लिग वचन रूप एक हेतु का ही वादकाल में प्रयोग करना चाहिए, प्रतिज्ञा का प्रयोग 
ग्रनावश्यक है । 

जेन--यह कथन ठीक नही है, क्योकि हेतु के प्रयोग से व्युत्पन्न जनों को भी साध्य के संदेह का 
निवारण नही हो सकेगा, अ्रत: प्रतिज्ञा का प्रयोग भ्रवदय करना चाहिये। जैन सिद्धान्तानुसार बीतराग 
कथा में शिष्यों के श्राशयानुसार प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय और निगमन इनमें से दो, तोत, चार या 
पांचों का भी प्रयोग कर सकते हैं । कोई बाघा नही है किन्तु वाद काल में मात्र प्रतिज्ञा हेतु इन दो श्रवयवी 
झ्रनुमान ही बोलना चाहिए, यह बात सिद्ध हुई । 

जैन हेतु का एक अ्विनाभाव लक्षण ही मानते है बौद्ध हेतु का त्रेरूप्य एवं नेयायिक पांच रूप 
वाला मानते हैं । श्रब उनका निराकरण करते है । 

बौद्ध के तरूप्य हेतु का निराकरण 


“पक्षधमंत्वादित्रितयलक्षणाल्लिगादनुमोत्थानस्‌' । [न्या. पृ. 5३] 

पक्षधमंत्व आदि तीन लक्षण वाले हेतु से अनुमान की उत्पति होती है, ऐसा बौद्ध का कहना है। 
उसका स्पष्टीकरण -- 

पक्षघमंत्व , सपक्षसत्त्व और विपक्ष व्यावृत्ति ये तीन रूप हेतु के लक्षण है । 

पक्ष घर्मत्व- साध्य धर्म से विद्विष्ट धर्मी को पक्ष कहते हैं जैसे श्रग्नि के अनुमान में पर्वत पक्ष है, 
उस पक्ष में व्याप्त होकर हेतु का रहना 'पक्षधमंत्व' है । 

सपक्ष सत्व--साध्य के समान धर्म वले धर्मी को सपक्ष कहते हैं जैसे श्रग्नि केझनुमान में 'रसोई- : 
घ्र' सपक्ष है । उस सपक्ष में सब जगह हेतु का रहना 'सपक्ष सत्व' है । 
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विपक्षव्यावृति--साध्य से विरोधी धर्म वाले धर्मी को विपक्ष कहते हैं। जैसे--भग्नि के भनुमान 
में तालाब विपक्ष है उन सभी विपक्षों में हेतु का न रहना “विपक्ष व्यावृत्ति' है । 

ये तीनों रूप मिलकर हेतु का लक्षण है । यदि इन तीनों में से एक रूप भी न हो तो हेतु हेत्वाभास 
बन जाता है। यहाँ तक बौद्ध का पक्ष है । भ्रव जेनाचायें उसका निराकरण करते हैं । 

जैन--यह बौद्ध का कथन ठीक नही है क्योंकि पक्ष धमंत्व के बिना भी कृतिकोदयादि हेतु शकटो- 
दयादि साध्य को सिद्ध कर देते हैं। तथाहि--'शकूट मुहृताते उद्देष्यति क्ृत्तिकोदयादिति” रोहिणी 
नक्षत्र का एक मुहुर्त के बाद उदय होगा क्योकि श्रभी कृत्तिका नक्षत्र का उदय हो रहा है। इस भनुमान 
में 'रोहिणी नक्षत्र' धर्मों पक्ष है। 'एक मुहूर्त के बाद उदय' साध्य है झौर 'कृत्तिका नक्षत्र का उदय 
हेतु है, कितु यह “कृृतिकोदयात्‌” हेतु भ्रपने पक्ष भूत “रोहिणी' नक्षत्र में नहीं रहता है। इसलिए इस 
हेतु में 'पक्षधर्मत्व” नहीं है फिर भी इसमें “पन्यथानुपपत्ति' मौजूद है । श्रत: यह हेतु झ्पने साध्य को 
सिद्ध कर देता है । इसलिए बोढ़ों के द्वारा मान्य हेतु का त्रेरूप्य लक्षण श्रव्याप्ति दोष से दूषित है । 

नैयायिक सम्मत पाँचरूप्य हेतु का कथन 

नैयायिक पंचरूपता को हेतु का लक्षण कहते हैं। उसका स्पष्टीकरण--पक्षघरमेत्व, सपक्षसत्त्व, 
विपक्षव्यावृति, प्रबाधितविषयत्व और श्रसत्प्रतिपक्षत्व । उनमें से प्रथम तीन रूप के लक्षण कहे जा 
चुके हैं। शेष दो का लक्षण प्रबाधितविषयत्व--साध्य के श्रभाव को निरचय कराने वाले बलिष्5 प्रमाणों 
का न होना 'अबाधित विषयत्व है ! श्रसत्प्रतिक्ष त्व--साध्य के श्रभाव को निश्चय कराने वाले समान 
बल वाले प्रमाणों का न होना असत्प्रतिपक्षत्व' है। उदाहरण द्वारा देखिये--“यह परत झ्रग्नि वाला है 
क्योंकि धूमवाला है, जो-जो धूम वाला होता है वह वह प्रग्नि वाला होता है, जैसे रसोई घर । जो 
जो झग्नि वाला नही होता है वह वह धूम वाला नही होता है, जैसे तालाब | चूंकि यह धूम वाला है, 
इसलिए भग्नि वाला जरूर ही है ।” इन पांच झ्रवयव रूप अनुमान प्रयोग में 'घूमत्वात्‌' हेतु हैं उसमें 
पक्षधर्मता हैं क्योंकि वह पक्षभूत पर्वत में रहता हैं । 

सपक्षसत्त्व भी है, क्योकि सपक्षभूत रसोई घर में रहता है। विपक्षव्यावृत्ति भी है, क्योकि धूम 
हेतु तालाब श्रादि विपक्षों में नही है। प्रबाधित विषयत्व भी है, क्योंकि धूम हेतु का जो अग्नि रूप साध्य 
विषय है वह प्रत्यक्ष आदि से बाधित नहीं है। अ्सत्पतिपक्षत्व भी है, क्योंकि अग्नि के अ्रभाव का साधक 
तुल्यबल वाला कोई प्रमाण नही है । इन पॉँचों रूप सहित ही घूम हेतु श्रपनें प्रग्नि रूप साध्य का ज्ञान 
कराता है | इनमें से किसी एक रूप के न होने से एक-एक दोष उपस्थित हो जाते हैं । पक्षधर्म के भ्रभाव में 
झ्रसिद्ध दोष, सपक्षसत्त्व के प्रभाव में विरुद्ध दोष, विपक्षव्यावृत्ति के ब्रभाव में श्रनेकान्तिक दोष, भ्रबाधित 
विषयत्व के प्रभाव में कालात्ययापदिष्ट दोष एवं भसत्प्रतिपक्षत्व के भ्रभाव में प्रकरणसम दोष, ऐसे पांच 
रूप के भ्रभाव में हेतु के पाँच दोष होने से पांच हेत्वामास प्रसिद्ध हैं। पृथक्‌्-पृथक इनका स्पष्टीकरण-- 

झसिद्ध हेत्वाभास--पक्ष में जिसका रहना प्रसिद्ध हो वह प्रसिद्ध हेत्वाभास है, जैसे--'शब्द भ्नित्य 
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है, क्योंकि चक्षु इन्द्रिय से जाना जाता है, । यहां 'चाक्षुषत्वात्‌' हेतु पक्षभूत शब्द में नहीं है, बयोंकि शब्द 
तो श्रोत्रेंद्रिय का विषय है 

विरुद्ध हेत्वाभास--साध्य के प्रभाव के साथ जो हेतु व्याप्त हो वह विरुद्ध हेत्वाभास है, जैसै- 
धब्द नित्य है क्योंकि वह कृतक है यहां कृतक हेतु झपने साध्यभूत नित्य से रहित प्नित्य में व्याप्त है 
झौर सपक्ष झाकाश प्रादि में वहीं रहता है श्रत: विरुद्ध हेत्वाभास है! 

अनेकान्तिक हेत्वाभास- जो हेतु व्यभिचार सहित है, साध्य के अभाव में भी रहता है या विपक्ष 
में चला जाता है वह अनेकान्तिक है। 'शब्द प्रनित्य है, क्योंकि वह प्रमेय है यहां प्रमेयत्व हेतु मपने 
साध्य श्रनित्य का व्यभिचारी है। क्योंकि प्राकाश आदि विपक्ष में नित्यत्व के साथ भो रह जाता है, 
श्रतः विपक्ष से अलग न होने से यह हेतु 'अनेकान्तिक, हेत्वाभास है । 

कालात्ययाप विष्ट हेत्वाभास--जिस हेतु का विषय प्रत्यक्षादि प्रयाणो से बाधित हो वह कालात्यया- 
पदिष्ट हेत्वाभास है। जैसे--झग्नि ठण्डी है, क्योंकि वह पदार्थ है' यहां “पदार्थत्व” हेतु अपने विषय 
ठण्डापन' में प्रत्यक्ष से बाधित है। अत: श्रबाधितविषयता न होने से 'कालात्ययापदिष्ट' हेत्वाभास है । 

प्रकरणसभ हेत्वाभास--जिसका विरोधी साधन मौजूद हो वह हेतु प्रकरणसम झथवा सत्प्रतिपक्ष 
हेत्वाभास है । जैसे--शब्द श्रनित्य है, क्योंकि वह नित्यधर्ं से रहित है'। यहां नित्यधर्म रहितत्व हेतु 
का विरोधी साधन मौजूद है, भ्रर्थात्‌ शब्द नित्य है क्‍योंकि अ्रनित्य धर्मों से रहित है' इस प्रकार नित्यता 
का साधन करना, उसका प्रतिपक्षी साधन है। अतः असत्प्रतिपक्षता के न होने से 'नित्यघर्म रहितत्व' हेतु 
प्रकरणसम हेत्वाभास है । 

इन पाच हेत्वाभास दोषों से रहित पांच रूपता हेतु का लक्षण है | पाचों रूपों में से किसी एक से 
रहित होने से हेतु भ्रहेतु है। यहां तक नैयायिक ने कहा है । 

जैनाचार्यों द्वारा पांचरूप्य हेतु का खंडन 

नैयाथिकों द्वारा हेतु का पांचरूप्य लक्षण भी ठीक नहीं है क्योंकि पक्षधरमंत्व से रहित भी 
'कृत्तिकोदय हेतु' रोहिणी के उदय रूप साध्य का गमक है । श्नतः पंचरूपता लक्षण हेतु श्रव्याप्ति दोष से 
दूषित है । [न्या. पृ. ६५-८८] 

दूसरी बात यह है कि आप नैयायिकों ने ही हेतु के तीन भेद माने है | केवलान्वयी, केवलव्यतिरेकी 
झौर प्रन्वयव्यतिरेकी । इन तीनों में से पहले के दो हेतु में पांचरूपता नहों है, मात्र प्रन्वयव्यतिरेकी 
हेतु में ही पांचरूपता है । 

केवलान्वयी हेतु 

* पक्षसपक्षवृत्तिघषपक्षरहितः केवलान्ययी । यथा-अदुष्टादय: कस्यचित्‌ प्रत्यक्षा भ्रनुभेयत्वात्‌ 

यश्दनुत्तेयं तत्तत्कस्यच्ित्प्रत्यक्ष 'यथाग्य्यावि । [न्या. पृ. ८६] 
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जो पक्ष और सपक्ष में रहता है तथा विपक्ष से रहित है वह केवलान्वयी हेतु है जैसे--'पुण्यपापादि 
किसी के प्रत्यक्ष है क्योंकि वे झनुमान से जाने जाते हैं । जो-जो प्रनुमान से जाने जाते हैं वे किसी के 
प्रत्यक्ष होते हैं जैसे-- भ्रग्नि श्रादि ।' यहां 'पुण्यपापादि' पक्ष है। 'किसी के प्रत्यक्ष! यह साध्य है 'प्रनुमान से 
जाना जाता है' यह हेतु है । 'अग्नि ग्रादि' यह अ्रन्वय दृष्टात है । यह 'प्रनुमेयत्व' हेतु अदृष्ट आदि पक्ष 
में रहता है झ्नौर सपक्ष श्रग्नि आदि में भी रहता है । झ्रतः इस हेतु में पक्षधर्मेत्व, सपक्ष सत्त्व है। किन्तु 
विपक्ष यहाँ कोई है ही नही क्योंकि सभी पदार्थ पक्ष झौर सपक्ष में झा गये, इसलिये विषक्ष व्यावृत्ति 
है ही नहीं । 

कैबल व्यतिरेकी का कथन 

“पक्षबृत्तिविपक्षव्यावत्त: सपक्षरहितों हेतुः केवलव्यतिरिकी । यथा-जीवच्छरीरं सात्मक॑ भवितु- 

सहूं लि प्राणादिमत््वात्‌ यद्यत्सात्मकं न भवति तत्तत्पराणादिमन्‍न भवति यथा लोष्ठ इति”। 
[वापू ५०] 

जो हेतु पक्ष में रहता है, विपक्ष में नहीं रहता है और सपक्ष से रहित है वह हेतु केवल 
व्यतिरेकी है। जैसे जिन्दा शरीर जीवसहित होना चाहिए, क्योंकि वह प्राणादि वाला है। जो-जो जीव- 
सहित नहीं होता है वह-वह प्राणादिमान्‌ नही होता है, जैसे मिट्टी का ढेला । यहा “जिंदा शरीर पक्ष है, 
'जीवसहितत्व” साध्य है। 'प्राणादिमान्‌' हेंतु है श्र 'लोप्ठादिक' व्यतिरेक दृष्टान्त है। प्राणादिमान्‌ 
हेतु पक्षभूत जिदा शरीर में रहता है और विपक्ष लोष्ठादिक से व्यावृत्त है । तथा सपक्ष यहा है ही नही, 
क्योंकि सभी पदार्थ पक्ष श्लौर विपक्ष के भ्रन्तर्गत हो जाते हैं । श्रत. इसमे भी पंचरूपता नहीं है। 

अ्न्वय-व्यतिरेकी हेतु का उदाहरण 

“तत्र पञ्चरूपोपपन्नोउन्‍्वयव्यतिरेकी । यथा शब्दोउनित्यों भवितुमहति कृतकत्वातु, यदत्कृतकं 
तक्तदनित्यं यथा घट: यद्यवनित्यं न भवति तत्तत्कृतक न भवति यथा झ्लाकाशः तथा चाय कृतक:, तस्माद- 
मित्य एवेति ॥ [ न्‍्या.प्‌ ८६ ] 

जो हेतु पाचरूपों से सहित है बह ग्रन्वय व्यतिरेकी है | जंसे शब्द श्रनित्य है, क्योंकि कृतक है, 
जो-जो किया जाता है वह-वह श्रनित्य होता है, जैसे घड़ा, जो जो भ्रनित्य नही होता है वह-वह किया नहीं 
जाता, जैसे- झाकाश और यह शब्द किया जाता है, इसलिए झनित्य ही है । 

यहाँ 'शब्द' पक्ष है उसकी 'अनित्यता' साध्य है। 'कृतकत्व' हेतु है। वह हेतु पक्षभूत शब्द का 
धर्म है श्रतः इस हेतु में 'पक्षधर्मत्व' है। सपक्ष घटादिकों में रहता है, अतः 'सपक्षत्त््व” है। विपक्ष 
प्राकाश में नही रहता है श्नतः विपक्ष से व्यावृत्त है। हेतु का विषय-पश्रनित्य किसी प्रमाण से बाधित 
नही है श्रत- 'अबाधितविषयत्व” है । एवं प्रतिपक्षी साधन के न होने से असत्प्रतिपक्षत्व' भी विद्यमान 
है। भरत: 'कृतकत्वात्‌' हेतु इन पांचों रूपों से विशिष्ट होने से 'ग्रन्वयव्यतिरेकी” कहलाता है। 


बीर शानोदय ग्रन्थमाला ] ३७ 


इन तीन हेतुशों के लक्षण से आप नैयायिकों द्वारा ही मान्य हेतु की पंचरहूपता का निराकरण 
ही जाता है। क्‍योंकि केवलान्वयी और केवल व्यतिरेकी हेतुश्रों में पंचरूपता नहीं है । 

जो नेयायिक का कहना है कि असिद्ध विरुद्ध आदि पाँचों दोषों को दुर करने के लिये हेतु में पाच 
रूपता है वह भी गलत है। क्योंकि श्रन्यथानुपपत्ति लक्षण से विशिष्ट हेतु असिद्ध श्रादि दोषों का 
निराकरण कर देता है, थ्रोर यदि ये पांच रूप विद्यमान हैं कितु भ्रन्यथानुपपत्ति रूप प्रविनाभाव नही है 
तब तो वह हेतु हेत्वाभास ही कहलाता है। तथाहि-- 


[ पाचरूप्य, त्ररूप्यहेतु हेत्वाभास क्‍यों है ? | 


“गर्भस्थों मेन्नीतनयः इ्यामों भवितुमहूति, मेत्रीतनयत्वात्‌, संप्रतिपन्नमंत्रीतनयवत्‌ ।' 
[ नया. पर. €१ ] 

“गर्भ में स्थित मैत्री का पुत्र काला होना चाहिये क्‍योंकि वह मंत्री का पुत्र है, श्रन्य मोजूद मेत्री के 
पुत्रों की तरह ।” यहां 'मेत्रीतनयत्वात्‌' हेतु पक्षभूत गर्भस्थ मैत्री के पुत्र में रहता हैं भ्रतः इस हेतु में 'पक्ष 
धर्मत्व' मौजूद है । सपक्षभूत मौजूद मंत्री पुत्रों में रहने से 'सपक्षसत्त्व' भी है विपक्षभूत गोरे चैत्र के पुत्रों 
से व्यावृत्त होने से विपक्ष से व्यावृत्ति रूप भी है। कोई बाधा नहीं है इसलिये 'अ्रवाधितविषयता' भी है, 
क्योकि गर्भस्थ मंत्रीपुत्र का कालापन किसी भी प्रमाण से बाधित नहीं है। विरोधी समान बल वाला 
कोई प्रमाण न होने से इस हेतु में 'असत्प्रतिपक्षत्व' भी है । इस प्रकार 'मंत्रोतन्यत्वात्‌ हेतु में पाँचों रूप 
विद्यमान हैं । तीन रूप तो हजार में सौ' के न्याय से स्वयं सिद्ध है कितु झन्यथानुपपत्ति न होने से यह 
हेतु हेत्वाभास है क्योकि 'मेत्रीतनयत्वात्‌' हेतु से गर्भस्थ पुत्रों के कालेपन का अभ्रविनाभाव निश्चित नही 
है कदाचित्‌ गर्भस्थ बालक गोरा भी हो सकता है । 

प्रत: अन्यथानुपपत्ति रूप हेतु ही सम्यक्‌ हेतु हे | यदि ब्रन्यथानुपपत्ति से सहित ही पाचरूपतां 
हेतु का लक्षण हैँ तो अन्यथानुपपत्ति हो हेतु का लक्षग पिद्ध है, पाच रूपता नहों है । 

| बोड़ के त्रैरूप्य हेतु का निराकरण |] 


“अन्यथानुपपस्नत्व॑ यत्र तत्र त्रयेश किस । नान्‍्यथानुपपन्‍्नत्व यत्र तञ अ्येरपा किम्‌ ॥१।॥ 
झर्थ--जहां प्रन्यथानुपपत्ति हे, वहां तीन रूपो के मानने से क्‍या ? और जहां भ्रन्यथानुपपत्ति नहीं 
है वहाँ तीन रूपों के सदुभाव से भी क्‍या ? तात्पयं यह है कि अ्रन्यधानुपपत्ति के बिना हेतु की तीन 
रूपता अभिमत फल का संपादक नही है। बौद्धों के लिये यह उत्तर है । 
[ नैयायिक के पाचरूप्य हेतु का खंडन | 
“झन्यथानुपपस्लत्व यश्र कि तत्र पंचमि:। नान्‍्यथानुपपन्नत्व यत्र कि तत्न पति: ॥२॥ 
[ प्रमाण प. पु. ७२ ] 


श्८ स्थाससार 


अर्थ---जहां हेतु में झन्यथानुपपत्ति है वहां पांच रूपों के मानने से क्या प्रयोजन है ? और जहां 
पन्‍्यथानुपपत्ति नहीं है वहां पांच रूपों के सद्भाव से भी क्या प्रयोजन है ? तात्पययं यह है कि प्रन्यथा- 
नुपपत्ति के बिना पांच रूप सर्वथा निष्फल है। प्रन्यथानुपपत्ति -जो साध्य के साथ अ्रविनाभावी है--साध्य 
के होने पर ही होता है श्रौर साध्य के बिना नहीं होता है वह अन्यथानुपपत्ति रूप हेतू है। 
हेतु के दो भेद हैं-- विधि रूप श्रौर निषेध रूप । विधि रूप हेतु के भी विधि साधक झौर प्रतिषेध 
साधक ऐसे दो भेद है एव निषेध रूप हेतु के भी दो भेद हैं--विधि साधक श्र प्रतिषेध साधक । 
इन सबके भेद प्रभेदों के नाम बताये जा चुके हैं । 
विशेष लक्षण श्रन्य ग्रन्थों से देख लेना चाहिये । 
जैनाचार्यों ने हेत्वाभास के चार भेद ही माने है, जिनका वर्णन पहले किया जा चुका है । 
[ प्रागम का लक्षण ] 
“प्राप्तवाक्यनिबधनसर्थज्ञानसाथमः । [ नया. पू. ११३ | 
श्राप्त के वचनों से होने वाले अर्थज्ञान को श्रागम कहते हैं । 
[ झ्राप्त का लक्षण | 
“शाप्त: प्रसतिसकलए्थत्वे सति परमहितोपदेश- | [ नया. पृ ११३ ] 
जो प्रत्यक्ष ज्ञान से समस्त पदार्थों का ज्ञाता--सर्वज्ञ है और परमहितोपदेज्ी है वह झाप्त है। 
नेयायिक आदि के द्वारा माने गये ग्राप्त सर्वेज्ञ न होने से झाप्ताभास है-सच्चे प्राप्त नही है। 
बयोंकि उनके द्वारा माने गये आाप्त का ज्ञान स्वय को नही जानता है। पुनः उसके एक ही ज्ञान है उसको 
जानने वाला ज्ञानांतर भी नहीं है। जब वह ईश्वर विशेषण भूत अपने ज्ञान को हो नहीं जानता है तो 
उस ज्ञान विशिष्ट आत्मा को कि 'मैं स्वज्ञ हूं । ऐसा कपे जानेगा ? और जब अनात्मज्ञ है तब कसवंज्ञ 
ही है सर्वज्ञ नहीं है | एवं बुद्ध आदि भी सच्चे ग्राप्त नहीं हैं । इसका स्पष्टोकरण झागे किया हे । 
[ प्रमाण का विषय ] 
“झ्नेके प्न्ता धर्मा: सामान्य विश्वेष पर्यायगुणा यस्येति सिद्धोप्नेकान्त: | [ नया. ११७ ] 
जिसमें अनेकों अ्रत-धर्म सामान्य विशेष पर्याय और गुण पाये जाते हैं उसे अझनेकांत कहते हैं। 
मतलब सामान्य झादि अनेक धर्म वाले पदार्थ को प्रननेकांत कहते हैं । 
तत्र सामान्यमनुवृ त्तिस्वरूपम्‌ । तद्धि घटर्व पृथुब॒ध्नोदराकारः गोत्वसिति सास्माविमस्वसेव । 
[ नया. ११७ | 
श्रनुगत व्यवहार के विषयभूत सदृश परिणामात्मक 'घटत्व” 'गोत्व” ध्वादि अ्रनुगत स्वरूप को 
सामान्य कहते हैं। वह घटत्व स्थूल कम्बु ग्रीवादि स्वरूप तथा 'गोत्व” सास्ना प्रादि स्वरूप ही है। 


शरीर झानोदय अ्रंथमाला | इ३६ 


विशेजो5पि स्थलोध्य घट: सृक्ष्म: इत्यादि व्यावत्तप्रतस्ययालम्बनं, घटा विस्वरूपसेय । 
[ नया. पृ. १२० ] 

विशेष भी सामान्य की ही तरह 'यह स्थूल घट है, यह छोटा है / इत्यादि व्यावुत्त प्रतीति का 
विषयभूत घटादि व्यक्ति स्वरूप ही है। इसी बात को भगवान्‌ माणिक्यमंदि भट्टारक ने भी कहा है कि 
'प्रमाण का विषय सामान्‍्य-विशेष रूप है ।' 

पर्याय--परिणमन को पर्याय कहते हैं। उसके दो भेद हैं श्ररथपर्याय, व्यंजन पर्याय । 

उसमें भूत श्रौर भविष्य के उल्लेख रहित केवल वर्तेमात कालीन वस्तु स्वरूप को श्रथंपर्याय 
कहते हैं। प्राचायों ने इसे ऋजुसूत्र नय का विषय माना है | इसी एक देश को मानने वाले क्षणिकवादी 
बौद्ध हें । 

प्रवृत्ति भर निवृत्ति में कारणभूत जल के ले प्राने रूप श्रथंक्रियाकारिता का नाम व्यक्ति-ब्यंजन 
है, उस व्यंजन से युक्त पर्याय को व्यंजन पर्याय कहते हैँ । जेसे-मिट्टी श्रादि को पिड, स्थास, कोश, 
कुशल, भ्रौर कपाल प्लादि पर्यायें हें। 

गृण--जो संपूर्ण द्रव्य में व्याप्त होकर रहते हैं औ्लौर समस्त पर्यायों के साथ रहने वाले हे, उन्हें 
गुण कहते हे। औौर वे वस्तुत्व, रूप, गंध, स्पर्श आदि हैं । गुण के भी दो भेद हे--सामान्य श्रौर विशेष । 
जो सभी द्वव्यों में रहें वे सामान्य गुण हें जैसे प्रस्तित्व, वस्तुत्व श्रादि । जो उसी एक द्रव्य में रहते हैं वे 
विशेष गुण कहलाते हैं । जैसे--रूपरसादि । इन सामान्य विशेष रूप गुण और पर्यायों का आश्रय द्रव्य 
है। ऐसी श्नेकान्तात्मक द्रव्य रूप वस्तु ही प्रमाण का विषय है। एवं अनेक धर्मात्मक वस्तु को विषय 
करने वाला प्रमाण है। वस्तु के एक धर्म को सापेक्ष ग्रहण करने वाला नय है। वस्तु के एक धर्म को 
निरपेक्ष रूप से ग्रहण करने वाले नय नयाभास या कुनय कहलाते हैं । 

यहां तक संक्षेप से प्रमाण और प्रमाणाभास को बताया है ब्रागे कुछ विशेष समीक्षा करते हैं । 

प्रमाशों के बारे में विशेष समीक्षा 
प्रमाण विचार 

दाशनिक परम्परा में सर्वत्र 'प्रमीयते येन तत्प्रमाणं' इस निरुक्ति के प्रनुसार जिसके द्वारा पदार्थों 
का ज्ञान हो उसे प्रमाण कहते हैं । 

नास्तिक वादी चार्बाक ने मान त्वक्षजमेव हि' इन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष को ही प्रमाण माना है । 


वेद्ेषिक-नयायिक 
दार्शनिक लोगों में सबंप्रथम कणाद ने प्रमाण का सामान्य लक्षण निदिष्ट किया है। अदुष्टं विद्या! 


[पश्चेषिक सृत्र £-२-१२] निर्दोष विद्या को प्रमाण कहा है | 
न्याय दर्शन के प्रवंतक गौतम के न्याय सूत्र में तो प्रमाण का सामान्य लक्षण उपलब्ध नही है पर 


० [न्यायसार 


उनके टीकाकार वात्स्यायन ने श्रवद्य ही लक्षण किया है--'उपलब्धिसाधनानि प्रमाणानि' [न्याय भा. 
पृ. १८] उपलब्धियों के साधन को प्रमाण माना है । 

उद्योत कर ने भी 'उपलब्धिहेतुः प्रमारां' [न्याय वा. पृ. ५] उपलब्धि के हेतु को ही प्रमाण कहा है। 

जयंतभट्टते घरमाकररां प्रमारां' [न्याय म. पृ. २५] प्रमा के करण को प्रमाण कहा है। 

उदयन ने “यथार्थानुभवों मानमनपेक्षतयेष्यते' [न्या. कुसु. ४, १] यथार्थ झ्ननु भव को प्रमाण कहा है। 

यहाँ यह बात ध्यान में रखना कि 'उदयन' के पहले न्याय वेदेषिक दर्शन में अनुभव पद' दृष्टि- 
गोचर नहीं होता है । 

इस प्रकार नैयायिक वैशेषिक दर्शन में प्रमा के करण को प्रमाण माना गया है। उन्होंने प्रत्यक्ष 
प्रमा के तीन करण माने हैं--इन्द्रिय, इंद्रियार्थ सन्निकर्ष, झ्यौर ज्ञान । किन्तु इद्रिय और इन्द्रियार्थ सन्नि- 
कर्ष को प्रत्यक्ष प्रमा का कारण मानना ठोक नहीं है, क्योंकि इन्द्रिय और सन्निकर्ष श्रज्ञान रूप हैं, भरत: 
वे श्ज्ञान की निवृत्ति रूप प्रमा के करण कैसे हो सकते है ? छज्ञान निवृत्ति में श्रज्ञान का विरोधी ज्ञान 
ही होना चाहिए । सन्निकर्ष को प्रमाण कहने में पहले दोष दिखाया है । 

वृद्ध नैयायिकों ने कहा है कि--अव्यभिचारिणीमसदिग्धामथोपलब्धि विदधती बोधाबोधस्वभावा 
सामग्री प्रमाणं । [न्याय मं. पृ. १२] 

झ्रव्यभिचारिणी असंदिग्ध श्रथ की उपलब्धि को कराने वाली ज्ञानात्मक तथा शअज्ञानात्मक दोनों 
प्रकार की सामग्री ही प्रमा का करण है वही प्रमाण है। श्रत: वे कारक साकल्य-इद्रिय, मन, पदार्थ, 
प्रकाश श्रादि कारणों की समग्रता को प्रमाण कहते हैं। इस विषय में यहां इतना ही कहना पर्याप्त है कि 
श्रथं की उपलब्धि में साधकतम कारण तो ज्ञान है और कारक साकल्य की सार्थकता उस ज्ञान को उत्पन्न 
करने में है, क्योंकि ज्ञान को उत्पन्न किये बिना कारक साकत्य अर्थ का बोध नही करा सकते। श्रतः प्रमा 
का करण रूप प्रमाण ज्ञान ही है इन्द्रिय सन्निकर्ष, कारक साकल्य झादि नहीं है क्योंकि ये प्रचेतन हैं । 
सीमांसक -- हु 

मीमासा दर्दंन में प्राभाकर झौर भाट्ट दो सम्प्रदाय हैं--उनमें से प्राभाकरों ने--'ब्रनुभूतिइण नः 
प्रमाराम्‌' [बृहती १-१-५] अनुभूति ही प्रमाण का लक्षण है ऐसा कहा है। 0वं ज्ञातृ व्यापार को भी 
प्रमाण कहा है । 

किन्तु एक ही श्रर्थ की अनुभूति विभिन्‍न व्यक्तियों को श्रपनी-अपनी भावना के अनुसार विभिन्‍न 
प्रकार की द्वोती है, इसलिये केवल अनुभूति को प्रमाण नहीं माना जा सकता । ज्ञाता के व्यापार को 
प्रमाण मानने में. उनका मतलब यह है कि अं प्रकाशन ज्ञाता के व्यापार द्वारा होता हैं! अतः ज्ञाता का 
व्यापार प्रमाण है। किन्तु ज्ञाता का व्यापार अर्थ प्रकाशन में या उसके जानने में प्रमाण तभी माना जा 
सकता है जब कि उसका व्यापार यथार्थ वस्तु के बोध में कारण हो । जहां पर यथार्थ वस्तु के ज्ञान में 
कारण न होकर विपरीत ही भश्रथे ज्ञान करा रहा है वहां प्रमाण कैसे होगा ? 
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भाट्रों ने अनधिगततथाभूता् निईथायक प्रमाराम्‌ [शा. दी. पृ. १२३] 

प्रज्ञात यथावस्थित श्रर्थ के जानने वाले ज्ञान को प्रमाण कहा है, कितु यह लक्षण अब्याप्ति दोष 
से दूषित है, क्योंकि उन्होंने स्वयं गृहीतग्राही धारावाही ज्ञान को प्रमाण माना है। 

कुमारिल भट्ट ने प्रमाण के सामान्‍य लक्षण में पांच विशेषण दिये हैं-- 


“तत्रापुवाध विज्ञान निश्चितं बाधर्वजितम । 

प्रदुष्टका रणा रब्धं प्रमाणं लोकसम्सतम्‌ । [प्रमाण वा. पृ. २१] 

जो अपूर्य को जानने वाला हो, निर्ित हो, बाधाओं से रहित हो, निर्दोष कारणों से उत्पन्न 
हुआ हो श्रौर लोकसम्मत हो वह प्रमाण कहलाता है। 

उक्त प्रमाण लक्षण में यद्यपि कोई बात झापत्ति जनक प्रतीत नहीं होती, फिर भी अन्य दार्शनिकों 
ने इस लक्षण की आलोचना की है। विशेष दूषण यह है कि--मीमांसकों ने ज्ञान को परोक्ष माना है, कितु 
उनकी यह मान्यता ठीक नही है क्‍योंकि जो ज्ञान स्वयं परोक्ष है बह प्रमाण कैसे हो सकता है ? 
बौद्ध-- 

बौद्ध दर्शन में 'झज्ञातार्थज्ञापक प्रमाणम्‌' [प्रमाण स. टी. पृ. ११] श्रज्ञात के प्रकाशक ज्ञान को प्रमाण 
कहा है । 

दिग्नाग ने--स्वसं वित्ति: फल चात्र तद॒वार्थनिइचय: । 

विषयाकार एवास्य प्रमाण तेन सीयते १४ [प्रमाण स. प. २१०] 

विषयाकार को प्रमाण तथा विषयाकार श्रर्थंनिश्वय को और स्वसंवित्ति को प्रमाण का फल 
माना है। 

धर्मकीति ने प्रमाण के लक्षण में 'अविसंवादी' पद को जोड़कर दिग्नाग प्रतिपादित लक्षण का ही 
समर्थन किया है। तत्त्वसग्रहकार शांतरक्षित ने सारूप्य और योग्यता को प्रमाण माना है। तथा विषया- 
घिगति और स्वसवित्ति को फल माना है। मोक्षकार गुप्त ने-प्रमाणं सम्यग्ज्ञानमपुर्वगोचरम्‌' [तर्क भा. 
मोक्षकार गुप्त प. १) 


अपूर्व भ्रथे को विषय करने वाले सम्पग्ज्ञान को प्रमाण कहा है | इस प्रकार बौडों ने अज्ञाताय्थ 
प्रकाशक अ्रविसवादि ज्ञान को प्रमाण कहा है। 


बौद्धों के यहा प्रमाण और फल में भभेद होने से यद्यपि प्रमाण ज्ञान रूप है तथापि विषयाकारता 
को ही इन्होंने प्रमाण माना है। यद्यपि ज्ञान गत सारूप्य ज्ञान स्वरूप ही है फिर भी ज्ञान का विषयाकार 
होना एक जटिल समस्या है, क्योंकि अमूर्तिक ज्ञान का मूर्तिक पदार्थों के प्राकार होना संभव नहीं है । 
दूसरी बात यह है कि ज्ञान को विषयों के आ्राकार होना ही मानने से संशय-विपयंय ज्ञान को भी प्रमाण 
मानना पड़ेगा क्‍योंकि वे ज्ञान भी तो व्षियाकार हैं । 


डर [ स्पायसार 
सांख्य--- 

सांख्यों ने 'इन्द्रियवृत्ति: प्रसाणस्‌' [योगद. व्या, पृ. २७] 

श्रोत्रादि इन्द्रियों की वृत्ति-व्यापार को प्रमाण माना है। किन्तु इन्द्रिय व्यापार को प्रमाण मानना 
उचित नहीं है क्योंकि इन्द्रियों के सबान उनका व्यापार भी भ्रचेतन शौर भ्रशान रूप ही होगा। प्रतः 
श्रज्ञान रूप व्यापार जानने रूप क्रिया का साधकतम कारण नही हो सकता है । 

उपसंहार--यौग (नैयायिक-वेशेषिक ) इन्द्रिय, इन्द्रियार्थ सन्तिकर्ष भरौर ज्ञान को प्रमा का करण 
मानते हैं। प्राभाकर ज्ञाता के व्यापार को, मीमांसक इन्द्रिय को, बोद्ध सारूप्प (तदाकारता) शझौर 
योग्यता को जानने रूप क्रिया का करण मानते हैं किन्तु ये सब मान्यताएं दूषित है । इनको विशेष 
समभने के लिए प्रमेषकमल मार्तंड न्यायकुमुदचन्द्र भ्रादि ग्रन्थ देखना चाहिए । 

जैनाचाय ज्ञान को ही प्रमा--जानने रूप क्रिया का करण कहते हैं। उसीका स्पष्टीकरण-- 
जैत-- 

जैन दर्न में झ्राचाय श्री समन्तभद्र महोदय ने 'तत्त्वज्ञानं प्रमाणं' तत्त्व ज्ञान को प्रमाण कहा है 
[अष्ट स. ] झन्यत्र स्वयंभूस्तोत्र में-स्वपरावभासकं यथा प्रसाणं भुवि बुद्धिलक्षण' स्वपरावभासक 
ज्ञान को प्रमाण कहा है । 

भ्राचार्य सिद्धसेन दिवाकर ने 'प्रभाणं स्वपराभाध्ति ज्ञानं बाधविवर्जितम्‌' [न्यायावतार इलो. १] 

स्वपर श्रवभासी तथा बाधारहित ज्ञान को प्रमाण कहा है। श्री अकलंक देव ने “व्यवसायात्मकं 
शामसाश्मायंग्राहक सतम्‌ अपने झौर भ्र्थ के ग्राहक व्यवसायात्मक ज्ञान को प्रमाण कहा है। 

[ लघीयत्र स्थ का. ६० ] 
धन्यत्र श्री अक लंक देव ने ही --'प्रमाणसविसवादि ज्ञानमनधिगतार्थाधिगमलक्षणत्वात्‌' 
[ प्रष्टशती का. ३६ ] 

प्रनधिगत प्रर्थ को जानने वाले श्रविसवादी ज्ञान को प्रमाण का लक्षण कहा है 

श्री विद्यानन्द महोदय ने 'सम्यसज्ञानं प्रमाराम्‌' [प्रमाणपरी. पृ. ५१] पहले सम्यग्शान को प्रमाण 
का लक्षण कहकर पुन: 'स्वार्थव्यवसायात्मकं सम्परज्ञानं सम्यरज्ञानत्वात्‌ [प्रमाण प.] 

सम्यश्ज्ञान स्वार्थ व्यवसायात्मक है, क्योंकि वह सम्यरज्ञान है | ऐसा स्पष्ट किया है। 


इन्होंने प्रमाण के लक्षण में श्रनधिगत या अपूर्व विशेषण नहीं दिया है। क्योंकि उनके अनुसार 
ज्ञान चाहे श्रपूर्व श्र्थ को जाने या गृहोत श्रथे को, सवा व्यवसायात्मक होने से ही प्रमाण है किन्तु 
साणिक्यनन्दि प्राचार्य महोदय ने-- स्वापूर्वा थव्यवसायात्मक॑ ज्ासं प्रमाराम्‌' [परीक्षा मु. स्‌ू. १] 

स्व और प्रपूर्व श्र्थ के व्यवसायात्मक -निश्चय कराने वाले ज्ञान को प्रमाण कहा है। एवं स्वयं 
प्रन्थकार ने अपूर्वार्थ पद का लक्षण किया है--भनिदिश्चतोश्पूर्वायं: ।४॥ [प. सु. प्र. प, ] 
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जिस पदार्थ का पहले किसी प्रमाण से निश्चय नहीं किया गया है वह अपूर्वार्थ है। अर्थात्‌ जो वस्तु 
किसी यथार्थ ग्राही प्रमाण से श्ब॒भी तक जानी नहीं गई है वह अ्रपूर्वार्थ है। क्योंकि जो किसी ज्ञान से 
जान लो गयी है उसका जानना व्यर्थ है इस वास्ते श्रपूवे विशेषण सूत्र में दिया है। इसलिए यहां पर 
ईहा झादि ज्ञानों का विषय भूत पदार्थ श्रवग्रह भ्रादि ज्ञानों के ढ्वारा ज्ञात होने पर भी पूर्वार्थ नहीं है, 
झपितु अ्रपूर्वार्थ ही है क्योंकि अवग्रहादि के द्वारा ईहादि ज्ञान के विषयभूत अवान्तर विशेष का निश्चय 
नहीं होता है। प्रन्य प्रकार से भी श्रपूर्व का लक्षण करते हैं - 

'इृष्टोषपि समारोपात्ताबुक' ७५॥ [ प. मु. प्र. प. ] 

दुष्ट--अ्रन्य किसी प्रमाण के द्वारा जाने गये पदार्थ में भी समारोप-सशय, विपर्यय या अनध्यव- 
साय आरा जाता है तो वे भी श्रपूर्वार्थ हो जाते है । 

इस प्रकार से जेनाचार्यों द्वारा कथित सभी प्रमाण के लक्षणों में विरोध नहीं है। ये लक्षण एक 
दूसरे के समर्थक हैं क्योंकि वास्तव में 'ज्ञान' ही प्रमाण कहलाने योग्य है। उस ज्ञान से ही 'हिताहित- 
प्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाणं ततो ज्ञानमेव तत्‌' हित की प्राप्ति और अहित का परिहार होता है, प्नन्‍्य॑ 
इन्द्रिय, सन्निकर्ष श्रादि अचेतन से नहीं हो सकता है। श्रत: स्वपर प्रकाशी सम्यक तत्त्वज्ञान ही प्रमाण 
है । यह समभना चाहिए | 

प्रमाण के भेद का विचार 

चार्वाक ने एक प्रत्यक्ष ही प्रमाण माना है । 

बोद्ध श्रोर वेशेषिक प्रत्यक्ष अनुमान ऐसे दो प्रमाण स्वीकार करते है। सांख्य ने प्रत्यक्ष, अनुमान 
कौर झागम ऐसे तीन भेद माने है। नैयायिक ने उसमें उपमान और मिला दिया है। सोसांसक इसी में 
अर्थापत्ति श्रौर अमाव मिलाकर छह भेद कर देते हैं । 

जनाचार्यों ने सबंत्र प्रमाण के दो भेद क्रिय्रे हैं पत्यक्ष ओर परोक्ष | इन दो भेदों में ही उपयु क्त 
प्रमाण के भेद गभित हो जाते हैं । 

सिद्धान्त ग्रन्थों में आचाये श्री उमास्वामी आदि ने प्रत्यक्ष के दं। भेद किये हैं विकल श्रौर सकल 
बिकल में श्रृवधि, मनःपर्यय एवं सकल में केवल ज्ञान है । 

परोक्ष प्रमाण के मति श्रुत दो भेद करके मतिज्ञान के पर्यायवाची नामों में श्री उमास्वाभी पश्राचाये 
ने कहा है कि-- मतिःस्मृति: संश्ा चिताभिनिबोध इत्पनर्थातरम्‌' ॥१३) मति, स्मृति, प्रत्यभिमान, तके 
झोौर अनुमान ये पाँचों मतिज्ञान के ही पर्याय वाची नाम है। [तल्वार्थ॑सूत्र प्र. भ.] 

न्याय ग्रन्थों में भ्राचार्यों ने प्रत्यक्ष के दो भेद किये हैं साँव्यवहारिक झौर पारमाथिक | साँव्यव॑- 
हारिक से मतिज्ञान को लिया है। झौर उसके शअ्रवग्रह, ई_हा, अवाय, और धारणा खूप से चार 
भेद करके पांच इन्द्रिय श्लौर मन से गुणा करके बहु श्रादि पदार्थ के १२ भेदों से भी गुणित 
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करके ३३६ भेद कर दिये हैं। जिनका स्पष्टीकरण पहले श्रा चुका है। पारमाथिक के विकल 
सकल भेद करते हैं। तथा “मति के पर्याय वाची स्मृति आदि चारों को परोक्ष में ले लेते हैं। उन चारों 
में श्रुतज्ञान को झागम प्रमाण से मिलाकर के परोक्ष के पांच भेद कर देते हैं यथा--स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, 
तकं, धनुमान झौर श्रागम ये परोक्ष प्रमाण के पांच भेद है । 

क्योंकि स्मृति श्रादि मतिज्ञान के समान इन्द्रिय प्रत्यक्ष नही हैं । यही कारण है कि इन्हें परोक्ष में 
लिया गया है । इस प्रकार से प्रत्यक्ष परोक्ष प्रमाण में ज्ञान के पाचों भेद श्रा जाते है | 

झन्य दाह निकों ने स्मृति प्रत्यभिज्ञान श्नौर तक॑ को पृथक से प्रमाण में नहीं लिया है | श्रतः सभी 
के द्वारा मान्य प्रमाण संख्या श्रपूर्ण है । 

जनाचार्यों ने अन्य जनों द्वारा मान्य उपमान प्रमाण को सादृष्य प्रत्यभिज्ञान में भ्रन्तभू त कर 
लिया है | भ्रर्थापत्ति प्रमाण तो श्रनुमान में हो शामिल हो जाता है। एवं अ्रभाव प्रमाण का प्रत्यक्ष 
ध्रादि प्रमाणों में भ्रन्तर्भाव हो जाता है ऐसा बताया है। क्‍योंकि -- 


गुहीत्वा वस्तुसद्भावं स्मृत्वा च प्रतियोगिनस्‌ । 


मानस नास्तिताज्ञानं जायतेउक्षानपेक्षया ॥ [कुमारिल. मीमासा इलोक] 

यहाँ वस्तु का सदुभाव-घट रहित केवल भूतल को देखकर पश्लौर प्रतियोगी-धट की याद कर 
बाह्य इन्द्रियों की भ्रपेक्षा से रहित 'नही है' इस रूप जो मानस ज्ञान होता है वह श्रभाव प्रमाण है ऐसा 
मीमांसक मत में कुमारिल भट्ट का कहना है । श्रतः 'भूतल को देखना' प्रत्यक्ष में शामिल है। 'घट का 
स्मरण स्मृति' ज्ञान में प्रन्तभू त है | इत्यादि । 

प्रत्यक्ष प्रमाण पर विचार 

दाश निक जगत में प्रत्यक्ष का लक्षण अनेक प्रकार का उपलब्ध होता है । 

नेयायिक झ्लोर वेशेषिक--इन्द्रिया्थतन्तिकर्षोत्पन्तसव्पपदेश्यमव्य भिचारी व्यवसायात्मकं प्रत्य- 
क्षम । [न्याय सू. १-१-४] 

इन्द्रिय झ्ौर पदार्थ के सन्निकर्ष से उत्पन्न होने वाला, ग्रव्यपपदेश्य, अ्रव्यभिचा री तथा व्यवसायात्मक 
ज्ञान प्रत्यक्ष हैं । 

मतलब सामान्यतया ये लोग इन्द्रिय और श्रर्थ के सबन्निकर्ष को प्रत्यक्ष कहते हैं । 


सांख्य--शओज्नाविवृत्तिरविक ल्पिका प्रत्यक्षम्‌। ये लोग निविकल्प श्रोत्र भ्रादि इन्द्रियों के व्यापार 
को प्रत्यक्षा प्रमाण कहते है । 


सोसांसक --“तत्संप्रयोगे पुरुषस्यें द्रियाएं बुद्धिजन्म ततः प्रस्यक्षम्‌ | [जैमिनि. १-१-४] 
इन्द्रियों का ब्रात्मा के साथ संयोग होने पर उत्पन्न होने वाली बुद्धि को प्रत्यक्ष कहते हैं । 


वीरज्ञानोदय ग्रन्थमाला ] डभ्‌ 


बोद-- 

बौद्धदर्शन में तीन मान्यताये हैं--वसुबन्धु, दिग्ताग झौर धर्मकोति । वसुकत्धु ने--'झ्र्थादिज्ञान 
प्रत्यक्षम [प्रमाण स. पृ. ३२] अर्थजन्य निविकल्प ज्ञान को प्रत्यक्ष कहा है । 

दिग्ताग ने-पअभ्रत्यक्ष कल्पनापोढ् नामजात्याह्यसंयुतम्‌ [प्रमाण स. १-३] 

नाम जाति आदि रूप कल्पना से रहित निविकल्पज्ञान को प्रत्यक्ष कहा है । 

धर्मकीति ने-कल्पनापोढ्मआरस्तं प्रत्यक्षम्‌ [न्यायबिन्दु पृ. ११] 

निविकल्प तथा श्रश्नान्त ज्ञान को प्रत्यक्ष कहा है । 

सामान्यतया सभी बौद्ध ताकिकों ने निविकल्प को प्रत्यक्ष स्वीकार किया है। 

जेनाचार्य -- 

जैनाचार्यों ने “प्रत्यक्ष बिध्वदं ज्ञान” [लघोयस्त्रय का ३) कहकर यह स्पष्ट कर दिया है कि स्पष्ट- 
निमंल ज्ञान प्रत्यक्ष प्रमाण है। सिद्धान्त ग्रन्थों में तो प्रात्मा से उत्पन्न हुये ज्ञान को प्रत्यक्ष कहा है किन्तु 
न्याय में इन्द्रिय मन निमित्तक ज्ञान को भी साँव्यवहारिक प्रत्यक्ष कह दिया है। 

प्रकलक देव ने प्रत्यक्ष लक्षण में उपात्त वेश का खुलासा कर दिया है यथा -- 

अनुमादचतिरेकेश विशेषप्रतिभासनस्‌ । 
तदंश्ष्र मतं बुद्ध रवेशद्यमत: परम्‌ ॥॥ [लघी. का. ४7 

जो अनुमान श्रादि की अपेक्षा से रहित ज्ञान का विशेष प्रतिभास है वह वेशद्य--विशदता है इससे 
भिन्‍न अ्रवेशय है। 

ज्ञान के कारण -- 

बौद्ध ज्ञान के प्रति अर्थ और आलोक को कारण मानते है। उन्होंने चार प्रत्ययों--कारणों से 
संपूर्ण ज्ञानो (स्वसवेदनादि) की उत्पत्ति वर्णित की है। वे प्रत्यय ये है --समनतरप्रत्यय, अधिपत्य- 
प्रत्यय, आलम्बनप्रत्यय और सहकारिपध्रत्यय । पूर्वज्ञान उत्तर ज्ञान को उत्वात में कारण होता है इस- 
लिये वह 'समनन्तर प्रत्यय' कहलाता है । 

चक्षुरादिक इन्द्रियां श्राधिपत्य प्रत्यय कही जाती हैं । 

भ्रथं-- विषय 'आलबन प्रत्यय' कहा जाता है। झालोक झादि 'सहकारी प्रत्यय है। 

इस तरह बौद्धों ने इन्द्रियों के अलावा अर्थ श्लौर आलोक को भी कारण स्वीकार किया है | अर्थ 
की कारणता पर तो यहां तक कह दिया है कि ज्ञान यदि अर्थ से उत्पन्न न हो तो वह भ्र्थ को जान भी 
नही सकता है । उनका यह सिद्धान्त है कि 'नाकारण विषय: जो पदार्थ ज्ञान की उत्पति में कारण नहीं है 
वह ज्ञान का विषय भी नहीं है | इसीलिये ये बौद्ध प्रर्थ से ज्ञान का तदुत्पत्ति तदाकार और तदध्यवसाय 
रूप मानते हैं ध्रोर इसी से प्रतिकमंव्यवस्था सिद्ध करते है । 
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नेयायिक भी अर्थ को ज्ञान का कारण मानते हैं परन्तु श्रर्थ से ज्ञान की उत्पति नहीं मानते हैं । 
क्योंकि ये लोग ज्ञान के प्रति सीधा कारण सन्निकर्ष को मानते हैं । इसीलिए जैनों ने नयायिक पश्रादि के 
ग्रथंकारणतावाद पर इतना विचार नहीं किया है जितना कि बौदढ़ों के प्र्थालोक कारणतावाद पर 
किया है। जेनाचार्य श्रावरण के क्षयोपश्षम को ही प्रत्येक ज्ञान के प्रति कारण मानते हैं। इस विषय पर 
श्री अकलक देव ने सक्षेप से कह दिया है कि-- 

'अ्रयमर्थ इति ज्ञान विद्यान्नोत्पत्तिरथंतः । 
अन्यथा न विवादःस्थात्‌ कुलालाविघटादिवत्‌ ॥ [लघोय. ५३] 

यह श्रर्थ है' ज्ञान तो यह जानता है, किन्तु 'प्र्थ से मैं उत्पन्न हुआ हूं' इस बात को वह नहीं जानता 

है, यदि जानता तो किसी को विवाद नहीं होना चाहिये था । अ्रतः ज्ञान प्रर्थ से उत्पन्न नहीं होता है । 
साथ्यवहारिक प्रत्यक्ष 

“वांग्यवहारिक इन्द्रियानिन्द्रियप्रत्यक्षम्‌ | [लघीय, स्वोष का. ४] 

इन्द्रिय और श्रनिद्विय-मन से जन्य ज्ञान को सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष माना है। संव्यवहारिक उसे 
इसलिये कहते है कि लोक में दूसरे दर्शनकार इंद्रिय, मन सापेक्ष ज्ञान को प्रत्यक्ष कहते है । वास्तव में तो 
जो ज्ञान पर निरपेक्ष एव आत्म मात्र सापेक्ष तथा पूर्ण निर्मल है वही ज्ञान प्रत्यक्ष है । अतः लोक व्यवहार 
की दृष्टि से भ्रक्षजन्य ज्ञान को भी प्रत्यक्ष कहने में कोई भ्रनौचित्य नहीं है । सिद्धान्त की भाषा में तो 
उसे परोक्ष ही कहा गया है । 

। मुख्य प्रत्यक्ष 

दाशेनिक जगत्‌ में प्राय: सभी ने एक ऐसा प्रत्यक्ष स्वीकार किया है जो लौकिक प्रत्यक्ष से भिन्न 
है श्रौर जिसे अलौकिक प्रत्यक्ष योगिप्रत्यक्ष या योगिज्ञान के नाम से कहा गया हैं। यद्यपि किसो-किसी 
नें इस प्रत्यक्ष मे मत की अ्रपेक्षा वणित की हूँ तथापि योगजधर्म की प्रमुखता होने के कारण उसे श्रलौ किक 
ही कहा है। कुछ ही हो, यह श्रवश्य मानना पड़ेगा कि आत्मा में एक अतीन्द्रिय ज्ञान भी सम्भव है । जैन- 
दर्शन मे ऐसे ही श्रात्म मात्र सापेक्ष साक्षात्‌ स्वरूप अतीन्द्रिय ज्ञान को मुख्य प्रत्यक्ष कहते हैं । 

परोक्ष प्रमाण का त्रिचार 

जैन दर्शन में प्रमाण का दूसरा भेद परोक्षा है । यद्यपि बौद्धों ने परोक्ष शब्द का प्रयोग अनुमान के 
विषय भूत अर्थ में किया है । यथा -“द्विविधो श्रथथ: प्रत्यक्ष: परोक्षशत । तन्न प्रत्यक्षबिषयः साक्षात्क्रिय- 
मार: प्रत्यक्ष: । परोक्ष: पुनरवाक्षात्प रिच्छिद्यवानो5नुमेयत्वादनुमान विषय: । [प्रमाण प. पृ. ६५] 

ग्रथ के दो भेद हैं--प्रत्यक्ष और परोक्ष । उसमे प्रत्यक्ष का विषयभूत साक्षात्‌ किया गया श्रर्थ 
प्रत्यक्ष है । परोक्ष अर्थात्‌ भ्रसाक्षात्‌ किया गया पदार्थ परोक्ष है वह श्रनुमेय रूप होने से अभ्रनुमान का 
बिषय है। 


बोर ज्ादोदय ग्रंथमाला ] ७ 


किन्तु जेनदशेन में परोक्ष शब्द का प्रयोग परोक्षज्ञान में ही होता चला भ्रा रहा है। दूसरे प्रत्य- 
क्षता भर परोक्षता वस्तुत: ज्ञाननिष्ठ धर्म हैं | ज्ञान को प्रत्यक्ष एवं परोक्ष होने से श्र्थ भी उपचार से 
प्रत्यक्ष श्लौर परोक्ष कहा जाता है। प्रायः लोक व्यवहार में इन्द्रिय व्यापार रहित ज्ञान को परोक्ष कहा 
गया है जबकि जैन दर्शन में इन्द्रियादि पर की भ्रपेक्षा से होने वाले ज्ञान को परोक्ष कहा है। यथा-- 
“उपात्तानुपात्तपर प्राधास्यादवगस: परोक्षम्‌ ६ <पतत्त-इग्द्रिय श्रौर मन, ब्रनुपात्त-प्रकाश उपदेश आदि 
ये पर हैं इनकी प्रधानता से जो ज्ञान होता है वह परोक्ष कहलाता है। . [तत्त्वा्थ वा० पृ० ५२] 
श्री श्रकलंक देव ने 'शानस्येब विशदनिर्भासिन: प्रत्यक्षत्वम, इतरस्य परोक्षता ।' 
[ लघीय० स्वो० का० ३ ] 
विशद निर्भासी ज्ञान ही प्रत्यक्ष है एवं इससे भिन्‍न परोक्ष है ऐसा कहा है-बौद्ध, सांख्य आदि किसी 
ने भी परोक्ष प्रमाण नहीं माना है, किन्तु अनुमान, श्रागम, उपमान श्रादि को प्रमाण मानते हैं संख्या के 
प्रकरण में इस बात को स्पष्ट किया है कि परोक्ष प्रमाण को माने बिना प्रमाणों की व्यवस्था पुरी नहीं 
होती है । बौद्ध ने श्रनुमान को मान लिया, किन्तु स्मृति श्रागम भ्रादि को प्रमाण नहीं माना है। निष्कर्ष 
यही निकलता है कि स्मृति, प्रत्यभिज्ञान, तर्क, श्रनुमान और श्ागम में पांच प्रभाण ही परोक्ष हैं| न्याय 
ग्रन्थ में भ्राचार्यों ने मतिज्ञान के भ्रशरूप 'मति--इन्द्रियजन्य ज्ञान को सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष बतलाकर 
शेष स्मृति श्रादि को परोक्ष कहा है, क्योंकि स्मृत्ति प्रत्यभिज्ञान श्रादि ज्ञान श्रपनी उत्पत्ति में ज्ञाता- 
स्तर की अपेक्षा रखते है। अवग्रह, ईहा, अवाय झौर धारणा ये ज्ञान भी ज्ञानान्तर से व्यवहित न होने के 
कारण सावध्यवहारिक प्रत्यक्ष ही हैं । 
परोक्ष के भेद-प्रभेद पर विचार 
बोध-- 
त्रिरूप वाले हेतु से होने वाले साध्य के ज्ञान को झग्रनुमान कहते हैं। भ्रनुमान के दो भेद हैं-- 
स्वार्थ, परा्थ । 
वेशेषिक-ने या थिक-- 
'तत्यूबंक त्रिविधमनुमान , पुर्बंबत्‌ दोषबत्‌ सामाम्यतोदृष्ट क्ञ यह न्याय दर्शन का सूत्र है। प्रत्यक्ष 
पूर्वक अनुमान होता है उसके तीन भेद हैं पूर्ववत्‌, शेषवत्‌ और सामान्यतोदुष्ट । 
कोई इस प्रकार से व्याख्यान करते हैं कि प्रत्यक्षप्वक तीन प्रकार का झनुमान होता है-केवला- 
नन्‍्वयी, केवलव्यतिरेकी पझ्ौर भ्रन्वयव्यतिरेकी । इनमें से केवलान्वयी को पूबंबत्‌ कहते हैं क्योंकि पूर्व अ्रन्वय । 
जिस प्ननुमान में केवल श्न्वय व्याप्ति मिलती है उसे केवलान्वयी-पूर्वेवत्‌ अनुमान कहते हैं। केवलव्य- 
तिरेकी को शेषवत्‌ एवं प्रन्क्य व्यतिरेकी को सामान्यतोदृष्ट भ्रनुमान कहते है । 
उपभान--प्रसिद्ध बस्तु के साधरम्य से अप्रसिद्ध की सिद्धि करना उपमान प्रमाण है | जंसे गौ के 
समान गवय होता है। 


है [ न्याय सार 


सोसमांसक-- 
मीमांसक ने चनुलंक्षणलिंग से उत्पन्न साध्य ज्ञान को अनुमाव कहा है। नियत संबंध का एक देश 


देखना, संबंध नियम का स्मरण करना, अनब्राधक होता श्रौर अवाधित विषय वाला होना इत्यादि । 
[प्रकरण प० पृ०६४, ७६] 


ज्ञातसंबंधस्येकदेशदर्शनादसं निकष्टे*र्थ बुद्धिरतुमानस्‌! साध्य श्रौर साधन के अविनाभाव का 
यथार्थ परिज्ञान रखने वाले पुरण को एक देश साधन के देखने से साध्य श्र का ज्ञान होना भ्रनुमान 
कहलाता है | ऐसे ही श्रागम, उपमान, भ्रर्थापत्ति और श्रभाव ये सब परोक्ष प्रमाण हैं किन्तु इन सभी के 
यहां स्मृति, प्रत्यभिज्नान प्रौर तक प्रमाण न होने से अ्रनु मान भ्रादि का लक्षण भ्रसभव है| स्मृति श्ौर तक॑ 
के बिना हेतु से साध्य का ज्ञान कैप्ते हो सकता है | किसी ने कभी अ्रग्नि से धूम निकलता हुआ देखा है 


तभी तो वह केवल धूम देखकर पहले के सबंध का स्मरण करके तकंज्ञान से धूम का भ्रग्ति के साथ श्रवि- 
नाभाव समझ कर घृमहेतु से श्रर्ति का भ्रनुमान लगाता है। 
अनुमान के झवयव 

नैयायिक हेतु के पांच अवयव मानते हैं यथा--'प्रतिज्ञाहेतृदाहुरणोपनय निगमनानि पञ»चावयबा:' 

[तर्कस ग्रह | 

प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय और निगमन । न्याय सूत्र के टीकाकार वात्स्यायन ने नैयायिकों की 

दश अवयव मान्यता का भी उल्लेख किया है-'दशावयवानित्येके नेयायिका वाक्ये संचक्षते जिज्ञासा संत्षयः 


शक्यप्राप्ति: प्रयोजन, संशयव्युदास: इति/. [न्यायव्ात्स्या० भाष्य १-१-३२] 

उपर्युक्त पाच में जिज्ञासा, सशय, शक्यप्राप्ति, प्रयोजन श्लौर सशयब्युदास मिला देने से दश श्रवयव 
हो जाते हैं । 
बोद्ध-- 


बौद्धों ने श्रनुमान का हेतु रूप एक ही श्रवयव माना है | धर्मकीति ने हेतु प्लौर दृष्टांत ऐसे 
दो भ्रवयवों को स्वीकार किया है। दिग्नाग ने पक्ष हेतु और दृष्टांत ऐसे तीन अवयव भी मान लिये है । 
मुख्य रूप से बौद्ध के यहा केवल एक हेतु का प्रयोग ही श्रावश्यक माना गया है। उसका कहना है कि 


कैवल हेतु के प्रयोग से ही गम्यमान पक्ष में साध्य का बोध हो जाता है। मीमांसक तीन प्रवयव' मानते 
है-पक्ष, हेतु, दृष्टांत | कही पर चार भी मानते हैं । सांख्य भी तीन श्रवयत्र मानते हें । मतलब यह है कि 


बौद्ध एक दो शरीर तीन झ्रवयव मानते हैं, नेयायिक पांच ही मानते हैं। मीमासक चार और तीन मानते 
हैं एवं साख्य तीन श्रवयव मानते हैं । 

जेनाचार्यों ने मात्र 'एतद्द्रयमेवानुमानाड्भुनोदाहरणस्‌' [ परीक्षामुख ] इस सूत्र के श्रनुसार 
प्रतिज्ञा भर हेतु ऐसे दो ही भ्रवयव मानते है उनका कहना है कि दुष्टात उपनय और निगमन इन तीनों 
की स्वीका रता शास्त्र में बालबुद्धि वालों को समभाने के लिये होती है किन्तु बाद काल में नहीं होती है 
वहाँ पर विद्वान्‌ पुरुषों को दो ही भ्रवयव प्रयुक्त करने चाहिये । 


शीर शानोदय प्रंथमाला ] ४8, 


हैतु के लक्षण पर विचार 


बोद्ध सांख्य झौर वेशेषिक हेतु का त्रैरूप्य लक्षण मानते हैं । यद्यपि हेतु का त्ररूप्य लक्षण प्रधिकांशत: 
बौद्धों का ही प्रसिद्ध है फिर भी त्रेरूप्य की मान्यता सांख्य श्रौर वैशेषिकों की भी है। इनकी ये परपरा 
बोद्ों से प्राचीन है दिग्नाग के पहले होने वाले प्रशस्तपाद ने प्रपने प्रशस्तपादभाष्य में [पृ० १०० में 
काइयप और (कणाद) कथित] दो पद्मयों को उद्धत किया है जिनमें पक्षघर्मत्व, सपक्षसत्त्व भझौर विपक्ष- 
व्यावृत्ति का स्पष्ट उल्लेख है । नैयायिक ने पाँच ग्रवयव माने है यथा--“पक्षघरमंत्वस्‌ सपक्षसत्त्व॑ विपक्षाद्‌ 
व्यावत्तिरबाधित विषयत्वमसत्प्रतिपक्षत्व॑ चेति ***' एते: पंचभिल क्षररूपपन्न लिगसनुमापकं भवति' 

[ न्याय. म. पु. १०१ | 

इन तीन रूप और पांच रूप की मान्यता भ्रति प्रसिद्ध है, कितु इनके भ्रलावा भी हेतु के द्विलक्षण 
चतुल॑क्षण, श्रौर षड्लक्षण एव एकलक्षण की मान्यता्रों का उल्लेख तक ग्रन्थों में पाया जाता है। इनमें 
चतु लक्षण की मान्यता संभवत: मीमासकों की मालूम होती है। जिसका निर्देश प्रसिद्ध मीमांसक विद्वान्‌ 
प्रभाकरानुयायी शालिकानाथ ने किया है। 

इन सबका खंडन करते हुये जेनाचार्यो ने हेतु का एक ही लक्षण माना है। जिसका नाम है 
अन्यथानुपपत्ति भ्र्थात्‌ साध्य साधन का प्रविनाभाव । इसका भी स्पष्टीकरण किया जा चुका है । 

हेत्वाभास पर विचार 

नेयायिक हेतु के पांच रूप मानते हैं प्रत: उन्होंने एक-एव: रूप के प्रभाव में पांच हेत्वाभास माने 
हैं। भ्रसिद्ध, विरुद्ध, प्रनेकांतिक, कालात्ययापदिष्ट श्रौर प्रकरणसम । [ स्यायक० प्‌ृ० १४ ] 

वशेषिक और बौद्ध हेतु के तीन रूप स्वीकार करते हैं इसलिये उन्होंने तीन हेत्वाभास माने हैं-- 
अ्रसिद्द, विरुद्ध, प्रनंकातिक । संख्य ने भी त्रेरूप्य हेतु के विपरीत ये ही तीन हेत्वाभास माने हैं । प्रशस्तपाद 
ने वेशेषिक दर्शन सम्मत तीन हत्वाभासों के अलावा एक चौथे हेत्वाभास की कल्पना भी की है जिसका 
नाम है अ्ननध्यवसित [प्र. भा. पृ. ११६ ] 

जैन विद्वान हतु का केवल एक ही प्रन्यथानुपपत्ति रूप मानते हैं घतः उनवा हेत्वाभास भी एक ही 
होना चाहिये । इस संबंध में सूक्ष्मप्रज्ष श्री अकलंक देव ने बड़ी योग्यता से उत्तर दिया है 'साधन प्रकृता- 
भावे5नपपन्‍न ततो5परे । विरुद्धा सिद्धसंदिग्धा भ्रकिचित्करविस्तराः । [ न्याय. वि. का. २६६ ] 

वस्तृत: हेत्वाभास एक ही है झोर वह है प्रकिचित्कर शभ्रथवा झसिद्ध | विरुद्ध, श्वसिद्ध भ्ोर संदिग्ध 
य उसी के विस्तार हैं । चू कि प्रन्यथानुपपत्ति का प्रभाव झनेक प्रकार से होता है प्रतः हेत्वाभास के 
झसिद्ध, विरुद्ध, व्यभिचारी गौर भ्रकिचित्कर ये चार भेद भी मानेगये हैं । 

आागम प्रमाण का विचार 

यद्यपि चार्वाक प्रागम प्रमाण नहीं मानता है फिर भी वृहस्पति गुरु को चार्वाक मत श्रवतेंक मानता 

है प्रतः उन बृहस्पति के द्वारा कहे गये वचन धर तत्त्व ही झ्ागम सिद्ध होते हैं प्रन्यथा वे अपने गुरु 


५७ | श्थायप्तार 


कथित तत्त्वों का वर्णन या गुरु का नामोल्लेख भी कैसे कर सकेंगे ? 

बोद्धों ने भी प्रत्यक्ष श्ौर श्रनुमान इन दो को ही प्रमाण माना है श्रत: ये लोग भी पश्रागम को 
प्रमाण नहीं मानते हैं। फिर भी झागम प्रादि श्रप्रत्यक्ष प्रमाण भ्रनुमान में ग्रंतभ्न॒ त हें क्योंकि वे अप्रत्यक्ष 
पदार्थ को विषय करने वाले प्रमाणहैं । ऐसा कहा है [ षद्‌ दर्शन. पृ. १७ ] 

एवं बौद्धों ने जिपिटक ग्रन्थ को भी माना है । उनका कहना है कि महात्मा बुद्ध के बचनों का 
संकलन उनके निकटतभ शिष्यों द्वारा त्रिपिटकों में ही हुआ है। उनके नाम--विनयपिटक, सुत्त पिठक 
झौर गझमिघम्मपिटक हैं। इनकी भाषा पालि है। इन ग्रन्थों में के वल प्राचीन बौद्ध धर्म का वर्णन 
मिलता है । अस्तु ! बुद्ध भगवान्‌ वक्ता ही प्रमाण नही है तब उनके प्रागम भी प्रमाण कंसे होंगे ? बुद्ध 
की प्रमाणता--भाप्तता का निराकरण प्राप्तसमीक्षा में किया जावेगा । 

ने यायिक-- 

नैयायिकों ते कहा है कि 'शाब्दसाप्तोपदेशरतु'' [ षड्व. पृ. १०६ ] 

प्राप्त के उपदेश को झागम प्रमाण कहते हैं। 'जो एकांत से सदा सत्यवादी झौर हितकारी है वही 
ग्राप्त है। झ्राप्त के वचन को आप्तोपदेश कहते हैं।' 

बेधोदिक ने प्रत्येक श्रनुमान दो ही प्रमाण माने हैं भ्रत: श्रागम को प्रमाण नही माना है कितु 
झागम झवद्य माना हे । 

सांह्य ने भ्राप्त शौर वेदों के वचनों को क्षाब्द-प्रागम प्रमाण कहा है। रागद्वे पादि से रहित 
वीतराग ब्रह्म, सनत्कुमार पश्रादि भ्राप्त हैं । झ्रौर श्र्‌ति--वेद इन्हीं के वचन प्रागम है। (षड्द. ) 

भीसांसक 'शादंश्ाब्इवतवेदोत्थं--नित्यवेद से उत्पन्त होने वाले ज्ञान को प्रागम कहते हैं । 

( षड़्द, पृ. ४० ) 

वास्तव में इन नैयायिक वेशेषिक ने जो ईश्वर का लक्षण किया हैं उसका आलाप्त समीक्षा में विचार 
किया जावेगा । जब इनका मान्य श्राप्त ही सिद्ध नही है तब उनके वचन ग्रागम कैसे हो सकेंगे ? 

यही हाल सांख्यों का है उन्होंने भी कपिल को श्राप्त माना है, परंतु उनकी मान्यता ठीक नहीं 
हैं। झ्तः उनके झ्ागम प्रमाण का लक्षण गलत सिद्ध होता हूँ। 

प्रपौरुषेय वेद का विचार 

मीमासक ने तो बेद को भ्रपौरुषेय सिद्ध करने में बड़ा पुरुषार्थ लगाया है। इनका कहना है कि 
'बेद श्रपौरुषेय हैं इसलिये वे प्रमाण हैं, क्योंकि उनके कर्त्ता का स्मरण नहीं है, प्रत: बेद वाक्‍यों से .। 
हल आदि श्वतींद्रिय पदार्थों का ज्ञान होता है।' जैनाचार्य उनमे ऐसा पूछते हैं कि भाई ! उन 
वेद वाक्ष्यों का व्याख्याता रागी है या वीतरागी ? यदि व्याख्याता रागी है दो विपरीत प्र॑ भी कर 


देगा। यदि बीतरागी कहो तो आप सर्वज्ञ मानते नहीं। इत्यादि रूप से वेद प्रमाणीक नहीं हैं क्यों 
उनमें परस्पर विरोधी वचन पाये जाते हैं । हीं हैं क्योंकि 


थीर ज्ञानौदय प्रस्थमाला ] घर 


यद्यपि मीमांसकों ने वेद को अपौरुषेय कहा है फिर भी उन्हीं के यहां किन्‍्हीं-किन्हीं ने वेद के 
कर्ता भी मान लिये हैं। काणाद-वैशेषिक लोग श्रष्टक ऋषि को वेद का कर्ता कहते हैं, पौराणिक लोग 
ब्रह्मा को एवं जेन कालासुर को बेद का कर्ता कहते हैं। यदि झ्ाप कहे कि वेद में विशेष शक्तिशाली 
मंत्रादि पाये जाते हैं भरत: बेद प्रमाण हैं । इस पर भी हम जैनों का उत्तर है कि उन विश्ञेष मन्‍्त्रों की उत्पत्ति 
हम जनों के विद्यानुवाद पूर्व से हुई है। प्रनेकों रत्न राजा के भंडार में हैं किन्तु उनकी उत्पत्ति समुद्र, 
खान आदि से हुई है न कि भंडार से । यदि भ्रपौरुषेय होने से ही वेद प्रमाण हैं तो म्लेच्छों के यहां मातु- 
विवाह, मांसाहार प्रादि क्ियायें भी प्रमाण हो जावेगी, क्योंकि उनका कर्ता कोई पुरुष भी स्मृति में नहीं 
है वे क्रियायें भी पुरुषकृत्‌ प्रतीत न होने से भ्रपौरुषेय ही हैं कितु ऐसा है नहीं । अ्रतः वेद प्रमाण नहीं है । 


जैनों द्वारा सान्‍्य ग्रागम का लक्षण 


झाप्त के वचन झादि निमित्त से होने वाला शअ्र्थ ज्ञान ही झ्रागम है! । एवं सर्वज्ञ से ही गम 
सिद्ध होता है श्लौर उसके भ्र्थ भ्रनुसार भ्रनुष्ठान करने से ही सर्वज्ञ बनते हैं। इस प्रकार बीजांकुर न्याय 
से सर्वेज्ञ श्लौर भ्रागम की सिद्धि होती है । 


अभाव का दिचार 


सीसांसक ने स्वतंत्र एक श्रभाव प्रमाण माना है। इसलिये उनका कहना है कि-- अ्रभावइच 
प्रागभावा दिभेद भिश्नोवस्तुरूपो5स्युपगन्तव्य: अन्यथा कारणाविव्यवहारस्य लोकप्रतीतस्याभावप्रसंगात्‌ 
[ षड्द० पृ० ४४६ |] 
झभाव प्रमाण का विषयभूत भ्रभाव पदार्थ वस्तुभूत है तथा वह चार प्रकार का है--प्रागभाव, 
प्रध्यंसाभाव, प्रन्‍्योन्याभाव और पश्रत्यंताभाव । यदि ये चार प्रभाव न हों तो संसार में कारण, कार्य, घट, 
पट, जीव, प्नजीव प्रादि की प्रतिनियत व्यवस्था का लोप होकर समस्त व्यवहार ही नष्ट हो जावेगा । 
वेशेषिकों द्वारा मान्य सात पदार्थों में एक अभाव नाम का पदार्थ है उसके भी उन्होंने चार भेद 
किये हैं। यथा--'झभावश्चतुविध:--प्रांगभाव: प्रध्यंसाभावोत्यंता भावोःन्योन्याभावदचेति'' ।। 
[ तर्क संग्रह ] 
झ्रभाव के चार भेद हैं प्रागभाव, प्रध्वसाभाव, भ्रत्यन्ताभावः और श्रन्योन्याभाव । 
नेयायिक लोग प्रभाव के चार भेद करके भी उन्हें सर्वथा तुच्छाभाव रूप कहते हैं । 
सांछिय इन प्रभावों को सर्वथा मावरूप ही सिद्ध करते हैं । 
- किंतु जैनाचारयों ने इन भावेकांतवादी सांख्य का खंडन करके एवं नैयायिक के तुच्छाभाव का भी 


निषंध करके चारों प्रभावों को भावांतर रूप स्वीकार किया है। भ्रभाव के चार भेद हैं--प्रागभाष, 
प्रध्वंसाभाव, प्रत्योग्या भाव भोर प्रत्यंताभाव | 


कं [ श्वायकार 


भ्रवेदिक दर्शन में--जैन, बोद्ध और चार्वाक माने जाते हैं। वेद परम्परा के पोषक वैदिक एवं 
वैदिक परंपरा से भिन्न दर्शातों को श्रवैदिक दर्शन कहते हैं । 


न्याय वेशेषिक, सांख्य, योग, मीमांसा शौर वेदान्त इन छह दर्शनों को प्रास्तिक एवं जैन, चार्वाक 
तथा बौद्ध दर्शनों को नास्तिक कहा जाता है। यहां वेदों को मानने वालों को झ्रास्तिक एवं वेदों को 
न मानने वालों को नास्तिक कहा है कितु यह ठीक नहीं है, क्योंकि प्राय: प्राणियों को जन्मान्तर रूप 
परलोक स्वगं, नरक तथा मुक्ति को न मानने वालों को नास्तिक कहा जाता है, इससे जन और बौद्ध 
दोनों अवेदिक दद्न नास्तिक न होकर आ्रास्तिक हो जाते क्योंकि है ये दोनों दर्शन परलोक, स्वर्ग भ्रादि 
को स्वीकार करते हैं। यदि जगत्‌ के कर्ता प्रनादि निधन ईश्वर को मानने में श्रास्तिकता है, तब तो 
सांख्य मीमांसक भी ईश्वर की सृष्टि का कर्ता न मानने से नास्तिक बन जावेगे क्‍योंकि ये दोनों ईश्वर 
को सृष्टि का कर्ता नही मानते है। तात्पयं यह है कि जैन नास्तिक नहीं है परलोक स्वर्ग, नरक, मुक्ति 
श्रादि मानते हैं ईश्वर को सृष्टि का कर्ता न मान कर भी निरीश्वरादि नही है क्‍योंकि श्रनन्‍्त ईहबवरों- 
सर्वज्ञों को स्वीकार करते हैं । 


झब यहां भारतीय दर्शनों की संक्षिप्त मान्यता दिखाकर उनकी समीक्षा करना है। इनमें सबसे 
पहले चार्वाक दर्शन को स्पष्ट करेगे । 


चार्वाक मत 


चार्वाक-- ननु अनाद्यनंतरूप इति विशेषणमात्मन: कथ्थ योयुज्यते । कायाकारपरिणतियोग्येम्यो 
भूतेम्येष्चेतन्यं जायते । जलबुदबुदववनित्या जीवा इत्यभिधानात्‌ । न केषामपि मते जीवस्यानानन्शनन्त- 
त्वग्राहक॑ प्रमाणं जाघटयते । [विश्व त. प्र. १] 


प्रात्मा का अश्रनादि श्रनन्त विशेषण कंसे बन सकता है ? छारीर के श्राकार को प्राप्त हुये पृथ्वी, 
जल, प्नग्नि, वायु इन भूत चतुष्टयो से ही चैतन्य उत्पन्न होता है। जीव पानी के बुदबुद्‌ के समान प्रननि- 
त्य है। जीव को प्रनादि प्रनन्त कहने वाला कोई भी प्रमाण नहीं है। प्रत्यक्ष प्रमाण से केवल बतेमान 
काल से संबंद्ध पदार्थों का ही ज्ञान होता है। अभ्रतः प्रत्यक्ष प्रमाण जीव को प्रनादि प्रनन्त सिद्ध नहीं कर 
सकता | जन्म समय के पहले माता-पिता का चैतन्य होता ही है यह्‌ बात प्रत्यक्ष सिद्ध है भ्रव: उससे 
भिन्‍न अन्य चैतन्य की कल्पना करना व्यर्थ है। इत्यादि 


ये चार्वाक काम झौर प्र इन दो ही पुरुषार्थों को मानते हैं एवं स्वर्गादि पारलौकिक सुख का 
निराकरण कर देते हैं प्रतएव चार्वाक का “लोकायत' यह दूसरा नाम भन्वर्थ है क्योंकि ये लोक प्रसिद्ध 
के भतिरिक्त प्रन्य कुछ भी पदाथे नहीं मानते हैं। 


बीर ज्ञानोदय ग्रंथमाला ] भ्घ्‌ 


“अत्र श्त्वारि भूतानि भूसियाय्वनिलानिला:' 
चतुम्य:- ललु॒ मूतेम्यश्चेलन्यमुपजायते ॥॥ 
किण्वा विभ्यः समेतेस्यों धरष्येम्यों मवश्ञक्तिवत्‌ । 
भहं स्थल: कृशोउस्मीलि सामानाधिकरण्यत: ॥। ११ 
बेहः स्थौल्यादियोगात्च सः एवात्मा न चापरः । 
सम दवेहोयमित्युक्ति:ः संभवेबोपचारिकी ॥२॥ 
[स्वेद. पृ. ५] 
श्र्थ-- चार्वाक के यहां पृथ्वी, जल, श्रग्नि वायु ये चार तत्त्व हैं। किण्वादिमादक द्रव्य के समुदाय 
* से उत्पन्न मदशक्ति के समान इन्हीं तत्त्वों से चैतन्य उत्पन्न हो जाता है। मैं 'स्थूल हूं, कृश हूं, इत्यादि से 
देह भौर जीव में समान श्रधिकरण होने से शरीर ही भ्रात्मा है मेरा देह इत्यादि व्यवहार उपचार मात्र 
से होता है। सक्षेपतः इस मत का सिद्धान्त है कि कण्टक आदि से उत्पन्न हुआ दुःख ही नरक है, लोक 
प्रसिद्ध राजा ही ईदवर है, मरण ही मुक्ति है । 

ये चार्वाक जडवादी हैं, इनके यहां प्रत्यक्ष एक ही मात्र प्रमाण है, भ्रनुमान शब्द ग्रादि जितने 
प्रप्रत्यक्ष प्रमाण हैं वे सभी भ्रममूलक हैं। प्रत: प्रत्यक्ष से शात वस्तुओं के अतिरिक्त किसी भी वस्तु के 
प्रस्तित्व को नही माना जा सकता है।यह जड़ जगत्‌ चार भौतिक तत्त्वों से बना हुआ है इन पृथ्वी 
प्रादि तत्त्वों का ज्ञान हमें इन्द्रियों से प्राप्त होता है। 

“एक ही वरतु की भिन्‍न-भिन्‍न पअ्रवस्थाओं में नये-नये गुणों की उत्पत्ति हो सकती है। यद्यपि 
लाल रगन तो पान में है, न सुपारी में, न चूने में है, फिर भी उनको एक साथ चबाने से लाल रंग की 
उत्पत्ति हो जाती है | गुड में मादक गुण नहीं है फिर भी सड़ जाने रे उसमें मादकता झा जाती है। इसी 
तरह भौतिक तत्त्वों का जब विशेष ढग से मिश्रण होता है तब जीव और शरीर का निर्वाण होता है, 
झौर उसमें च॑तन्य का संचार हो जाता है | शरीर के नष्ट हो जाने के बाद चेतन्य भी नष्ट हो जाता हैं । 
मृत्यु के बाद कुछ भी भ्रवशिष्ट नहीं रहता है, प्रतः मृत्यु के बाद कर्मों के फल भोग की कोई सम्भावना 
नहीं है” । [भारतीयद. प्‌. १६] 

'चारु-सुन्दर वाक्‌्- बातों को श्रर्थात्‌ लोगों को प्रिय लगने वाली बातों को कहने के कारण, अथवा 
ध्रात्मा, परलोक भ्रादि को चर्देण-भक्षण कर जाने के कारण इनका 'चार्वाक्र! नाम साथ्थंक है। चार्वाक 
दर्शन के संस्थापक वृहस्पति गुरु हे ग्रत: इस दर्शन का नाम बाहस्पत्य दर्शन भी है। 

चार्वाक का इष्ट कथन-- 

“यावक्‍्जीवेत्‌ सुर्ठ जीवेत नास्ति सृत्योरगोचरः । 
भस्मीमूतस्य वेहस्प पुनरागसन॑ कछुतः ॥ 


[सर्वे दर्शन सम्नह] 


५६ [ स्पायसार 


मृत्यु से कोई नहीं बच सकते झत: जब तक जीवो सुख से जीवो, भस्मीभूत हुये शरीर की पुनः 


उत्पत्ति कैसे हो सकती है । 
विचित्रता यह है कि यह चार्वाक जड़ से चैतन्य की उत्पत्ति मानकर प्रात्मा, ईश्वर और पर- , 


लोक सबको समाप्त कर देता है । 
उपसंहार--चार्वाक श्रात्मा को प्रनादि अब्रनन्त एवं श्रजीव से भिन्न जीव नाम का द्रव्य नहीं मानते 
है कितु वास्तव में जाति स्मरण, संस्कार व्यंतर झादि के निमित्तों से पुनर्जन्म सिद्ध है। ये एक प्रत्यक्ष ही 
मानते हैं कितु श्रनुमान के बिना परलोकादि का निषेध प्रोर पर में ज्ञान आदि के अस्तित्व को कहना भी 
झसंभव है। ये जड़ पृथ्वी प्रादि से चैतन्य की उत्पत्ति सिद्ध शरते हैं यह तो स्वंधा झ्रसंभव है। पूर्व जन्म 
के मनुष्य गति भायु आदि कर्म के निमित्त से जोव माता पिता श्रादि निमित्तों से जन्म लेता है। श्रचेतन ' 
चेतन की उत्पत्ति मानना सर्वथा गलत है भरत: शुभ कार्यों से अपनी भात्मा को नरकादि से बचाकर 
सुखी बनाने का प्रयत्त करो । 
बौद्ध दर्शन 
बौद्ध दर्शन का मौलिक सिद्धान्त है सर्व क्षरिणक सत्त्वात्‌ सभी पदार्थ क्षणिक हैं क्योकि सत्रूप हैं। 
“ब्ौद्धानां सुगतो देवो विश्व च क्षणभंगुरम्‌ । 
झआय्यंसत्वाख्यया तवचतुष्टयमिदं कऋ्रमात्‌ ॥॥ 
दुःखभायतन चेंबच ततः समुदयो सतः। 
सार्गइचेत्यस्थ च व्याख्या ऋ्रमेश श्रूयतामत: ॥ 
दुःख संसारिरणः स्कंधास्ते च पंच प्रकोतिता: । 
विज्ञानं वेदना संज्ञा संस्कारोरूपमेव च ॥ 
पंचेन्द्रियणि शब्दाद्या विषया: पंच मानसम्‌ । 
घर्सायतनमेतानि द्ादशायतनानि तु ॥ [सर्वद० पृ० ४६] 
प्र्थ- बौद्धों के भगवान्‌ बुद्ध हैं। ससार क्षणिक है । दुःख समुदय, तन्निरोध श्रोर मार्ग ये सूत्रोक्त 
चार ही तत्त्व है। विज्ञान, वेदना, सज्ञा, सस्कार श्रौर रूप ये पाच स्कंध सासारिक दुःख है । शब्द, स्पर्श 
रूप, रस, झौर गध ये पाच विषय हैं । ये पाँच विषय, पांचज्ञानेद्रिय, मन श्रीर बुद्धि ये द्वादश-भ्रायतन 


हैं | इत्यादि । 
“माध्यमिक योगाचार सोत्रान्तिकवेभाषिक संज्ञाभिः प्रस्तिद्धा बोद्धा: ययाक्रमं सर्वशून्यत्ववाहय- 
शुन्यत्वबाह्मार्थानुमेयर्वबाह्मार्थ प्रत्यक्षत्ववादानातिष्ठते । [सर्बेद० पृ० १६] 


माध्यमिक, योगाचार, सोत्रान्तिक और वंभाषिक के भेद से बौद्धों के चार भेद हैं। माध्यमिक 
बाह्य प्रभ्यन्तर समस्त वस्तु को शून्य मानते हैं । योगाचार बाह्य वस्तु का भ्रभाव मानते हैं। सौचान्तिक 
बाह्य वस्तु को भ्रनुमान ज्ञान का विषय मानते हैं। एवं वेभाषिक लोग बाह्य वस्तु को प्रत्यक्ष कहते हैं । 


वीर जावोदय श्रन्थमाला ] मु 

“बुःलसमुदयनिरोधसार्गरणा इति चत्यारः पदार्था एव मुसुक्षुभिज्ञातव्या:” । 

विख्वत्त० प्र० पृ० ३०२] 

बौद्धों का कथन है कि दुःख, समुदय, निरोध तथा मार्ग ये चार (झाय॑ सत्य) पद्मर्थ ही मोक्ष के 
लिये जानने योग्य हैं। शारीरिक, मानसिक, झागंतुक झोर सहज से उत्पन्न हुये 'दुःख' कहलाते हैं। इन 
दुःखों के उत्पादक तथा कमंबध के कारण दो हैं क्षविद्या, तृषणा, इन्हें ही 'समुदय' कहा है | विद्या भौर 
तृष्णा के नाश से निराखव चित्त उत्पन्न होना, या चित्त के संतान का उच्छेद होना 'निरोध' है इसे ही 
मोक्ष कहते हैं। मोक्ष मार्ग के भ्राठ भंग हैं। सम्यक्त्व झादि जिनके नाम हैं । 

चार प्लायें सत्य - (१) सांसारिक जीवन दुःखों से परिपूर्ण है। (२) दुःखों का कारण है। 
(३) दुःखों का अन्तसम्भव है। (४) दुःखों के भ्रन्त का उपाय है। इन्हें क्रमशः दुःख, दुःखसमुदय, दुःख- 
निरोष तथा दुःखनिरोध मार्ग कहते हैं। . [भारतीय द० पृ० ७७] 

बौद्धों के यहां 'त्रिविटक' ग्रन्थ हैं-- 

त्रिपिटकों के प्रन्तगंत विनयपिटक, सुत्तपिटक तथा प्रभ्िधम्मपिठक हैं। प्रत्येक पिठक में प्रनेक 
ग्रंथ है इसलिये 'पिटक' (पेटी) नाम पड़ा । विनयपिटक में संघ क्रे नियमों का, सुक्त-पिट्क में बुद्ध के 
वार्तालाप झौर उपदेशों का, तथा प्नभिधस्म पिटक में दाशेनिक विचारों का संग्रह हुआ है । इन पिटकों 
में केवल प्राचीन बौद्ध धर्म का वर्णन मिलता है। इनकी भाषा पालि है । [भारतोय द० पृ० ७४] 

बोद्ों के कुछ प्रमुख सिद्धान्त ये हैं--प्रनात्मवाद, प्रतीत्यसमुत्पाद, क्षणभगवांद, विज्ञानवाद, शून्य- 
वाद, श्न्यापोह आदि । बोद्ध दददन में प्रात्मा का स्वतन्त्र कोई भ्रस्लित्व. नहीं है किन्तु रूप, वेदना, संज्ञा, 
संस्कार ध्लौर विज्ञान इन पाँच स्कंधों के समुदाय को ही प्रात्मा माना गया है । 

'यौस्धों के प्रमाण के दो भेद हैं-प्रत्यक्ष और ध्नुमान। ये स्मृति, तर्क आदि को प्रमाण नहीं 
मानते हैं । 

प्रत्यक्ष के चार भेद हैं-- इन्द्रिय प्रत्यक्ष, मानस प्रत्यक्ष, स्वसवेदन प्रत्यक्ष, प्रौर ग्रोगि प्रत्यक्ष । 

स्पर्शन आदि पाच इद्वियों से उत्पन्न हुआ ज्ञान इद्रिय प्रत्यक्ष है। 

मन से. उत्पन्न हुआ शान मानस प्रत्यक्ष है । 

- सब चित्त. ध्रौर चेत्तों का जो प्रात्म संबेदन है वह स्वसवेदन प्रत्यक्ष है । न्‍्यायबिन्दु] 

दुःख, समुदय आदि चार प्राय सत्यों को भावना करते-करते एक समय ऐसा प्राता है जब भावना 
धपनी चरम सीमा तक पहुंच जाती है भौर तब भाव्यमान श्रथे का साक्षात्कारी ज्ञान उत्पन्न होता है, 
ब्रही योगि प्रत्यक्ष हे। 

इनके यहां ये-चारों प्रत्यक्ष निविकल्प ( श्रनिश्वायक ) हैं यह प्रत्यक्ष ज्ञात क्ष भिक़ स्वलक्षण मात्र 
को (एक समय की पर्याय को) ही जानता है। 

प्रमुमान प्रमाण प्रान्त है क्योंकि वह सामान्य पदार्थ को विषय करता है। 


श्र * ध्या| सार 


झ्रमुमान का नक्षरा 

पक्षधमेत्व सपक्षसत््व भौर विपक्षव्यावृत्ति इन तीन रूप वाले लिंग-हेतु से होने वाला साध्य का 
ज्ञान ध्नुमान कहलाता है। वह धनुमान दो प्रकार का है-स्वार्थ श्लौर पराथे । 

हेतु के तीन भेद हैं-अनुपलब्धि हेतु, स्वभाव हेतु श्ौर कार्यहेतु । 

प्रनुपलब्धि के ४ भेद हैं--विरुद्धोपलब्धि, विरुद्धकार्योपलब्धि, कारणानुपलब्धि झौर स्वभावानु- 
पलब्धि । * 
विरुद्धोपलब्धि--यहां शीत स्पश नहीं है, क्योंकि शीत्तस्पर्श की विरोधी भ्रग्नि मौजूद है । 

विरुद्धकार्योपलब्धि--यहां छ्षीत स्पर्श नही है, वर्योंकि शीतरपर्श के विरोधी भ्रग्नि का कार्य धृम 
उपलब्ध हो रहा है । 

कारणानुपलब्धि--यहां घूम नही है, क्योकि यहां धूम का कारण झग्नि नहीं पाई जाती । 

स्वभावानुपलब्धि--यहां घूम नहीं है क्योंकि उपलब्धि लक्षण प्राप्त होने पर भी उसकी उपलब्धि 
नहीं हो रही है। प्रन्यत्र ध्रनुपलब्धि के सात भेद भी माने हैं। 

स्वभावहेतु--'यह वृक्ष है, क्योंकि शिशपा है ।' 

कार्येहेतु-- “यहां झ्नग्नि है, क्योंकि धूम का सदूभाव है।।. [षट्दर्शन पृ० ६७] 

सोत्रान्तिक भौर वैभाषिकों के अनुसार श्रर्थ दो प्रकार का है-स्वलक्षण झौर सामान्यलक्षण । 
इतमें से स्वलक्षण प्रत्यक्ष का विषय है श्लौर सामान्यलक्षण अनुमान का विषय है । प्रत्येक बस्तु में दो 
प्रकार के तत्व होते हैं । एक भ्रसाधारण, दूसरा साधा रण । 'स्वमसाधारणशलक्षणं तत्त्व॑ स्वलक्षणं' । 


_न्यायबिन्द 
वस्तु का जो प्रसाधारण तत्त्व है वही स्वलक्षण है इसे ही विशेष कहते हैं । 'अन्यत्‌ सामान्यलक्षरणं' 
जो स्वलक्षण से भिन्‍न है वह सामान्‍य लक्षण है । न्यियबिस्घु] 


प्रत्येक गो में गो स्वलक्षण है, भौर भ्रनेक गायों में जो गोत्व रूप एक सामान्य की प्रतीति होती है 
न्रह सामान्य लक्षण है । 

बौद्धों के यहां विनाश को पदार्थ का स्वभाव माना गया है, वे कहते हैं कि मुदूगर की चोट से घट 
फूटा तो घट के विनाश में मुदूगर कारण नहीं है विनाश स्वय स्वभाव से हुआ है। हां ! कपाल की उत्पत्ति 
में मुदुगर कारण भ्रवश्य है । 

इनकी एक मान्यता झौर भी बड़ी विचित्र है कि शब्द प्रपने झर्थ को न कहकर अअन्यापोह' को 
कहते हैं जेसे--झापने 'गो शब्द कहा, तो इसका श्रर्थ होता है प्रश्व का प्रभाव, ऊंट का ध्रमाव इत्यादि 
गो से भिन्‍न पदार्थों का भ्रभाव ही भ्र्थ होता है, न कि गो शब्द का प्र्थ गाय वाचक कोई पशु । ऐसे ही 
ये बोद्ध पदार्थों से ज्ञान की उत्पत्ति मानते हैं उनका कहना है कि ज्ञान पदार्थ से उत्पन्न होकर उसका 
प्राकार धारण करता है झौर उसे ही जानता है । 


बोर शानौदय ग्र्यथमाला ] प्र 


उनके यहाँ एक 'संवृति सत्य' भी मजेदार है जी कि हरएक बातों को कल्पित कह देता है। 

माध्यमिक लोग बाह्य झौर पझ्रभ्यन्तर चेतन-झचेतन सभी को श्रभाव कहकर जगत्‌ को दृन्य रूप 
सिद्ध करते हैं इसलिए ये शून्याद्वेतवादी हैं । 

योगाचारें--धिज्ञान को ही तत्त्व मानते हैं भ्रन्य कुछ भी बाह्य पदार्थ नहीं मानते हैं। श्रतः ये 
विज्ञानाइंतवादी हैं । ये दोनों ही झ्नेकों पदार्थों के सदृभाव को संवृति-कल्पना रूप कहते हैं । 

अध्टसहली क्रादि ग्रन्थों में स्थल-स्थल पर इम बौद्धोंकी मान्यताश्मों का निराकरण किया गया है। 

उपक्रह्गर-बौद्धों ने सभी पदार्थों को क्षणिक कहा है, यह कथन असंभव है। हां पदार्थों की प्रर्थ 
पर्याय प्रतिक्षण नष्ट होती है, किन्तु व्यंजन पर्याय बहुत काल तक भी स्थाई रहती है। देखो सुमेरु पंत 
प्रादि अनादि निधन हैं, उनमें श्रथ॑ंपर्याय का परिणमन प्रतिसमय चल रहा है, किन्तु व्यंजनपर्याय भौर 
श्रौध्य की श्रपेक्षा हम उसे नित्य कहते हैं | ऐसे ही आत्मा झादि कथंचित्‌ द्रव्यदृष्टि से नित्य है। इन्होंने 
विज्ञान भादि स्कधों को सांसारिक दुःखरूप सिद्ध किया है, परन्तु विज्ञान कभी दुःखरूप नहीं होता कुशान 
प्रवश्य दुःखरूप हैं । कोई विज्ञानादतवादी लोग सर्वथा ज्ञान मात्र ही जगत सिद्ध करते हैं, किन्तु प्रत्यक्ष 
में ज्ञान और जड़रूप दो तत्त्वगोचर हो रहे हैं। स्मृति प्रादि को प्रमाण माने बिना भी प्रात: घर से 
निकलकर वापस वही प्लाना भ्रशक्य होगा । हेतु के तीन रूप का भी पहले खण्डन किया गया है। 
इनके यहां शब्द का श्न्यापोह भर्थ तो बहुत ही हास्यास्पद है । 

विनाह को भ्रहेतुक कहना भी प्रत्यक्ष बाधित है एवं वस्तु के स्वलक्षण को इन्द्रिय प्रत्यक्ष ग्रहण 
नहीं कर सकता है। श्रतः इन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान का विषय भी व्यंजन पर्याये ही हैं। सिर्फ दो प्रमाण से एवं 
प्रागम प्रमाण अ्भ्रमाणिक होने से बोद्धों का क्षणिक सिद्धांत भी किस पर निर्भर रहेगा। अ्रत: कथंचित्‌ 
नित्य, कथंचित्‌ अ्रनित्य रूप भ्नेकान्त शासन ही जयशील होता है। 

सांख्य मत 
सांख्या निरोइव रा: फेचित्‌ केलित्‌ ईश्यरदेवता: । 
सर्वेधासपि तेथां स्यात्ततत्वानां पंचविदश्वतिः॥। [पड द० पु० १४२] 

कुछ साख्य ईश्वर को नही मानकर केवल श्रध्यात्मवादी हैं। कुछ सांड्य ईब्वर को ही देवता 
मानते हैं। सभी सेश्वर तथा निरीश्वर सांख्य साधारण रूप पच्चीस तत्त्वों को स्वीकार करते हैं। 

सांख्य के मत में सत्त्व रज भौर तम ये तीन गुण है। प्रसाद, ताप तथा दीनता पझ्रादि कार्यों से 
क्रमक्: उनका अ्रनुमान होता है। एक दूसरे का उपकार करने वाले परस्पर सापेक्ष इन सत्त्वादि तीन 
गुणों से समस्त जगत्‌ व्याप्त है। इन सत्त्वादि गुणों की समस्थिति ही प्रकृति कही जाती है । प्रकृति धलौर 
प्रात्मा के संयोग से ही सृष्टि उत्पन्न होती है। 

“संक्ष प्रेण हि सांह्यशसस्त्रस्थ चतलो विधा: संभाव्यंतें । कश्चिदर्थ: प्रकृतिरेद कश्लिव विक्ृतिरेव, 
कशिचत्‌ विकृतिः प्रकृतिधय, कश्चिदनुभय इति” [सर्वे द० पृ० २५६) 


हर ' [ स्पापसॉर 
संक्षेप से सांख्यंधासत्र में पंदार्थ के चार क्रम हैं। कोई पदार्थ केवल प्रकैति ही हैं, कोई केवल 
विक्ृति रूप हैं, कीईं प्रकृति विकृति रूप एवं कोई प्रकृति विकृति से भिन्न श्रनुभय रूप हैं। 
मूलप्रकृतिरविकृतिमहदादाः प्रकृतिविकतयः सप्त । 
घोड़श्कस्तु विकारों न प्रकृतिन विकृतिः पुरुषः:।)। . [सांख्य का० ३] 
झर्थ--इनमें प्रकृति किसी का विकार-कार्य नहीं है भ्रतः मूल प्रकृति विक्ृृति रहित है। महान्‌ 
भ्रहंकार झौर पांच तन्मात्रायें ये सात प्रकृति श्रौर विकृृति दोनों रूप हैं-अर्थात्‌ का रण-कार्य रूप हैं। षोडश- 
मणमात्र विकृति रूप हो हैं क्‍योंकि वे कार्य हैं। पुरुष तो न किसी को उत्पन्न करता है, न किसी से 
उत्पन्न होता है ध्रतः कारण कारें रूप न होने से प्रकृति विक्ृति से रहित है । 
साख्य के २५ तत्त्व 
प्रकृति से महान्‌ (बुद्धि) उत्पन्न होती है, बुद्धि से श्रहंकार, भ्रहंकार से सोलहगण उत्पन्न होते हैं । 
षोडशगण-स्पशेन, रसन, प्राण, चक्षु धर श्रोत्र ये पांच बुद्धीन्द्रियाँ, पायु, उपस्थ, वाणी, हस्त, 
पाद थे पांच कर्मेंन्द्रिय तथा मन ये ग्यारह इन्द्रियां तथा रुप, रस, गध, स्पर्श झौर शब्द ये पांच तन्मात्राये 
मिलकर सोलह गण कहलाते हैं । पांच तन्मात्राशों से पांच भूतों की उत्पत्ति होती है, यथा--रूप से श्रर्नि, 
शस से जल, गन्ध से पृथ्वी, शब्द से श्राकाश श्लौर स्पर्श से वायु उत्पन्न होते है । 
इस प्रकार से सांख्य मत्त में प्रकृति श्रादि चौबीस तस्‍््वरूप में परिणत होने वाला प्रधान तत्त्व है। 
स्वयं प्रकृति, महान्‌, भ्रहंकार ये तीन, सोलह गण, श्रौर पांच भूत मिलकर चौबीस तत्त्व होते हैं । इनसे 
भिन्‍न पच्चीसवां पुरुषतत्त्व है जो भ्रकर्ता, निगु ण, भोक्ता, नित्य भौर चेतन्य स्वरूप है । 
झमूतंशचेतनों भोगी नित्यः सर्वगतो$क्िय: । 
झकर्ता निगु रा सुक्ष्ट: झात्मा कापिलदर्शने ।। 
श्र्थ-पात्मा प्रमूर्त, चेतना, भोक्ता, नित्य, सर्वंगत, निष्क्रिय, श्रकर्ता, निर्मुण भौर सूक्ष्म है ऐसा 
सांख्यमत में कहा है। 
सांख्य के यहां मोक्ष-श्रकृति के वियोग का नाम मोक्ष है, वह प्रकृति तथा पुरुष में विज्ञान रूप 


तत्त्वज्ञान से होता है । 
सांख्यमल में प्रत्यक्ष, प्रनुमान झौर ध्ागम ये तीन प्रमाण हैं । 


सांख्य के प्रमाण का लक्षण-- 
“प्रधोपलब्धिहेतु: प्राभणं” प्रथोपलब्धि में जो साथकतम कारण है वह प्रमाण है। उसमें निर्कि 
कल्प भोनादि इन्द्रियों की वृत्ति को प्रत्यक्ष प्रभाण कहते हैं। - 
पूर्ववत्‌, शेषवत्‌ श्लौर सामान्यतोदृष्ट के भेद से झनुमान के तीन भेद हैं। 
झ्राप्त भौर वेदों के वचन झ्रागम प्रमाण हैं इनके यहां 'पत्जलि' सेदवरसांख्य शास्त्र के प्रवर्तक 
माने गये हैं। इनके यहां छब्बीसवां तत्त्व 'ईए्वर' है । 


बोर क्ातोदंय ग्रंथमाला ] ध्रै 


“प्रकृति इस संसार का श्रादि कारण है, यह एक नित्य तथा जड़ वस्तु है, सर्वदा परिवतेनक्कील 
है | तत्त्व, रज॑, तम ये प्रकृति के तीन गुण या उपादान हैं, सृष्टि के पहले ये तीन युण खाम्यावस्था में 
रहते है, ये संसार के विषय सुख, दुःख या मोहजनक हैं, सुख दुःख या विषाद होने के कारण हम इन तीन 
गुणों का प्रनुमान करते हैं. *''' पुरुष श्रौर प्रकृति के संयोग से सृष्टि का प्रारम्भ होता है। पुरुष नतो 
'किसी- का कारण है न कार्य है, वह निरपैक्ष तथा नित्य है [भारतीय द० पृ० २७] 

इनके यहां चित्त वृत्ति के -निरोध को योग कहते हैं। सेश्वर सांछ्य ने ईश्वर की सत्ता मानकर यम, 
नियम, आझासन, प्राणायाम, प्रत्याहार, घारणा,ध्यान और समाधि-योगसे श्राठ भ्रंगों का प्रतिपादन किया है। 

इनके यहां प्रधान के दो भेद हैं--भव्यक्त प्लोर व्यक्त भ्रव्यक्त | प्रधान कारण है और व्यक्त प्रधान 
कार्य है। इनमें व्यक्त प्रष्ान हेतुमान्‌, श्रव्यापि, सक्रिय, अनेक, श्रश्चित, लिग, सावयक शोर परतन्त्र है। 
लेकिन प्रव्यक्त इनसे विपरीत अहेतुमान्‌ एक इत्यादि रुप है। ये दोनों ही प्रधान त्रिग्ुणात्मक है--सच्तंव, 
रज, तम, रुप हैं। ्रविवेकी, विषय सामान्य, प्रचेतन झ्ोर प्रसवधर्मी हैं। परन्तु पुरुष में त्रिगुण श्रादि 
नहीं हैं । प्रधान से उत्पन्न हुआ सारा जगत्‌ प्रधान रूप है । 

सांख्य किसी भी पदाथ की उत्पसि श्ौर नाश नहीं मानते हैं। किन्तु ध्राविर्भाव भर तिरोभाव 
मानते हैं, ये कटस्थ, झ्परिणामी नित्य एकात को स्वीकार दरते हैं । 

इनके यहां सत्कार्यत्राद की मान्यता बड़ी ही विचित्र है। इनका कहना है कि कारण में कार्य सर्दव 
विद्यमान रहता है कारणों से उत्पन्न नही होता है । कार्य कारणों से प्रभिव्यक्त-प्रगट होता है । मिट्टी में 
घट विद्यमान है कुभार, दण्ड, चक्र झ्रादि निमित्तों से प्रमट हो गया है झ्ादि। नित्येकांत की ये सब 


बातें प्रत्यक्षविरुद्ध हैं । 
सांख्यों के यहां ज्ञान पुरुष का गुण न होकर श्रचेतन प्रकृति का परिणाम है। मोक्ष में प्रकृति का 


संयोग समाप्त होते ही ज्ञान का भी भ्रभाव हो जाता है । 

,.. उपसहार--सांख्य ने अ्रचेतन को सृष्टि कर्त्री माना है यह सर्वथा झसम्भव है। झ्रात्मा को कूटस्थ 
नित्य मानने से उसमें रागादि परिणाम न होने पर जड़कर्मो का बंध प्रंसम्भव है एवं ज्ञान भ्ौर सुख 
प्रात्मा के स्वभाव हैं न कि जड़ प्रकृति के । इसलिये सांख्य के २५ तत्त्वों की मान्यता बिल्कुल अ्रसंगत है। 
प्रात्मा को निर्गुण, निष्क्रिय, ध्रकर्ता मानता नितांत भूल हैं। प्रकृति के प्रपराध से आत्मा संसार में दुःख 
उठाबे यह बात तो स्वयं उनके कूटस्थ नित्य मत का निराकरण कर देती है। इनके द्वारा मान्य मोक्ष 
तत्त्व का भी. कथन विरुद्ध है क्योंकि ये श्ञानमात्र से मोक्ष मानते हैं क्या श्लाज तक कोई झौषधि के जानने 
मात्र से स्वस्थ हुये हैं । इनका सत्कायंवाद भी बड़ा विचित्र है मिट्टी में मदा घट को विद्यमान कहना धभौर 
कुंभार प्रादि से उसकी प्रकटता मानता बिल्कुल गलत है। हां ! शक्तिरूप से मिट्टी में घट को हम जैन 
भी मान लेते हैं। जैसे कि संसारी आभात्मा में परमात्मा शक्ति €प से है। इनके प्रमाण और प्रमेंक दोनों 
की व्यवस्था भी प्रघटित है । ये सर्वथा नित्य एकातवादी हैं यदि कथंचित्‌ ग्रात्मा को कर्ता, भोक्ता मान 
लें तो बहुत हीं भ्रच्छा हो जांवे । तब तो स्याद्वाद शासन ही उन्हें श्रेंयस्कर हो जावे । 


६३ | पायल 


नैयायिक दर्शन ' 
नैथायिक मत के भप्रस्थापक गौतम मुनि हैं। इस न्याय दर्शन का दूसरा नाम प्रक्षपाद दद्ोेन है । 
“प्रसाणप्रमेयेत्यादितस्वज्ञानान्तिःसेयसाधिगसः” यह न्याय शास्त्र का प्रथम सूत्र है। प्रमाण प्रमेय 
इत्यादि तत्थज्ञान से मोक्ष की प्राप्ति होती है । 
“तच्चर्तावधं प्रत्यक्षामसानोपसानदब्दभेदात्‌ । प्रसेयं द्वादशप्रकारं, आत्सशरोरलश्ियरबंबुस्धिसनः- 
प्रवत्तिदोषप्ेत्यभावफलदुःखापबर्ग भेदात्‌ [सर्व दर्शन सं० पृ० २०१] 
प्रमाण के चार भेद हैं-- प्रत्यक्ष, भनुमान, उपमान झौर श्रागम |, 
प्रमेय के बारह भेद हैं-- भ्रात्मा, शरीर, इन्द्रिय, भ्रथं, बुद्धि, मन, प्रवृत्ति, दोष, प्रेत्यभाव, फल, 
दुःख और श्रपवर्ग । ० 
नैयायिक के मत में सोलह तत्त्व हैं-१प्रमाण, २ प्रमेय, ३ संशय, ४ प्रयोजन, ५ दृष्टात, ६ ख्रिद्धांत, 
७ भ्रवयव, ८ तक, ६ निर्णय, १० वाद, ११ जल्प, १२ वितण्डा, १३ हेत्वाभास, १४ छल, १५ जाति, 
१६ निग्रहस्थान । इन्हें पदार्थ भी कहते हैं। . [षट्दशेन पृ० ८५२] 
प्रमाण के १६ भेद, प्रमेय के १२, सशय के ३, प्रयोजन के २, दृष्टान्त के २, सिद्धान्त के ४, झ्व- 
यव के ५, तक के ११, निर्णय के ४, वाद का १, जल्प का १, वितण्डा का १, हेत्वाभास के ५, छल के ३, 
जाति के २४, एवं निग्रह स्थान के २२ भेद हैं। इनके नाम और लक्षण सर्वेददन संग्रह और षड्दर्शन 
समुच्चय ग्रन्थों से देखना चाहिये ।. [सर्वे द० पृ० २०१ से २०४] 
अकषपयादसते देव: सृष्टिसंहारकृत शिवः । 
विभुनित्यंकसबंशो नित्यब॒॑द्धिसमाश्रयः ॥१३॥ . [पष्रड द० पृ० ७८] 
नैयायिक मत में जगत्‌ की सृष्टि तथा संहार को करने वाला, व्यापक, नित्य, एक, सर्वज्ञ, नित्य 


ज्ञानशाली, शिव देवता हैं । 
प्रक्षपाद नाम के आदियुरु ने नेयायिक मत के मूल सूत्रों की रचना की है इसलिये नेयायिक 


प्रक्षपाद कहलाते है। 

नैयायिक ते धनुमान के पांच अवयव माने हैं, प्रतिशा, हेतु उदाहरण, उपनय प्लौर निगमन'। हेतु 
के पांच अवयव माने हैं-पक्ष धर्मत्व भादि। 

प्रनुमान के तीन भेद माने है--केवलान्वयी, केवलव्यतिरेकी, प्रन्वयव्यतिरेकी । 

इनके यहां--“ जिसके द्वारा प्रमिति-उपलब्धि या ज्ञान उत्पन्त किया जाता है उस ज्ञान के जनक 
कारण को 'प्रमाण' कहते हैं। एवं पझ्रक्षपाद ने स्वयं न्यायसूत्र में कहा है कि- “इन्द्रिय झौर पदार्थ के 
सन्तिकर्ष से होने वाला प्रव्यपदेश्य, भ्रव्यभिचारि तथा व्यवसायात्मक ज्ञान अंत्यक्ष है 

वेशेषिक दर्शन 
स्याय झौर वैशेषिक इन दोनों दर्शनों का 'यौग' नोम से उल्लेख किया गग्मा है। कुंछ बातों को 
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कछोड़कर न्याय झौर वैशेषिक में समानता पाई जाती है। शिवादित्य (११ झ्षताब्दी) के 'सप्तयदार्थों' में 
उक्त दोनों का समन्वय किया गया है। मालूम पड़ता है कि दोनों के योग-जोड़ी को योग” नाम दे दिया 
गया हैं । न्याय सूच् के रचयिता गौतम ऋषि हैं जैसा कि ऊपर कह भ्राये हैं। वेशेषिक दर्शन के सूत्रकार 
महषि 'कणाद' हैं। विशेष नामक पदार्थ की विशिष्ट कल्पना से इस दर्शन का वैशेषिक नाम हुझा है । ऐसा 
भाना जाता है। वैशेषिक ने सात पदार्थ माने हैं-“इ्ष्यगुलकमंस[मान्य विशेषसमवायाभावा: सप्तपदार्था: | 
द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय भौर अभाव ये सात पदार्थ हैं । 
इनमें से द्रव्य के नव भेद हैं--पृथ्वी, जल, झग्नि, वायु, श्राकाश, काल, दिशा, प्रात्मा श्रौर मन । 
गुण चोबीस हैं-- रूप, रस, गन्ध, स्प््ो, संख्या, परिणाम, पृथकक्‍त्व, संयोग, विभाग, परत्व, 
अपरत्व, गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, शब्द, बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म, श्रघर्म और संस्कार । 
कर्म के पांच भेद हैं--उत्क्षेपण, प्रवक्षेपण, आक्रुञ्चन, प्रसारण श्लौर गमन । | 
सामान्य के दो भेद हैं--परसामान्य, भ्रपरसामान्य । विशेष केवल नित्य द्रव्यों में रहता है प्लौर 
, बह अ्रनंत है । 
पूर्वोक्त नव द्रव्य प्लौर परमाणु नित्य द्रव्य हैं । 
भसमयायस्त्वेक एव समवाय एक ही है। ह 
प्रभाव के चार भेद हैं--प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव, झन्योन्याभाव, शौर प्रत्यंताभाव ।. [तक सं०] 
झात्म द्रव्य का लक्षण झौर भेद-- 
'जशानाधिकरंणसात्मा' स द्विविध:--जीवरत्मा परसात्सा चेति, तत्रेदबरः सर्वक्पः, परमात्मा एक 
एव । जीवस्त प्रतिन्लरीरं॑ भिन्‍नो विभुनित्यइच । 
जिस द्रव्य में समवाय से ज्ञान रहता है वही प्रात्मा है क्‍योंकि प्रात्मा में ज्ञान समवाय सम्बन्ध से 
रहता है। प्ात्मा के दो भेद है-- जीवात्मा, परभात्सा । परमात्मा ईश्वर, सर्वज्ञ शौर एक है। जीवात्मा 
प्रत्येक शरीर में भिन्‍न-भिन्‍न है, व्यापक झौर नित्य है ।[ तक संग्रह ] 
वेशेषिक के यहां द्रव्य गुण ्रादि परस्पर में भिन्‍न-भिन्‍न हैं। समवाय सम्बन्ध से रहते हैं । 
ये लोग शब्द को झ्राकाश का गुण मानते हैं । 
नेयायिक और वेशेषिक दोनों ही ईश्वर को सृष्टि का कर्ता मानते हैं--'पृथ्वी पव॑त श्रादि पदार्थ 
किसी बुद्धिमान्‌ पुरुष के द्वारा उत्पस्त किये गये हैं, क्योंकि बे कार्य हैं।' इस भ्रनुमान के द्वारा ये लोग 
मुद्धिमान्‌ ईष्वर को सृष्टिकर्ता सिद्ध करते हैं । 
इन्होंने कारण को तीन प्रकार से माता है-- 
, कारण जिविध॑-समयाम्यवसबाधिनिशित्तमेवात्‌' । 
.कारर तीन प्रकार के हँ--समवायिकारण, असमधाधिकारण, और निमित्तकारण । 
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जिस द्रव्य में समवाय सम्बन्ध से कार्य उत्पन्न हो वह समवायिका रण होता है.। जैसे--तस्तुप्रों में 
पट समवायसम्बन्ध से. उत्पन्न होता है भ्रत: तंतु पट के समवायिकारण हैं । समवायिकारण ब्रण्यं ही होता 
है (जिसे जेन उपादान कारण कहते हैं) । तन्‍्तु का संयोग पट का असमवाग्रिका रण है । प्रश्नमव[यिका रण 
संयोग रूप गुण ही होता है । 

जो इन दोनों कारणों से भिन्न है द्रृह निमित्तकारण है जैसे--तुरी, बेम, शलाका प्रादि वस्त्र के 
निमित्तकारण हैं । यहां ईश्वर भी पृथ्वी श्रादि सृष्टि को बनाने में निरमित्तकारण है । 


प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षसा 

“हु द्रियार्थंसन्निकर्षजन्यं ज्ञान प्रत्यक्ष तब्‌ द्विविधं निविकल्पक सविकल्पक चेति' 

जो ज्ञान इन्द्रिय और पदार्थ के सन्निकर्ष-सम्बन्ध से उत्पन्न होता है वह प्रत्यक्ष है उसके दो भेद 
हैं-- निविकल्प श्लौर सविकल्प । 

सस्निकर्ष के ६ भेद 

“प्रत्यक्षज्ञानहेतुरिन्द्रियाभंसन्निकर्ष: घडविध:-- संयोगः, संयुक्तसमवायः, संयुक्ततसबंतसमवाय:, 
समवाय:, समर्वेतसमवायः, विशेषणविदेष्यभावश्चेति १ 

जो इन्द्रिय और झ्र्थ का सन्निकर्ष सम्बन्ध है वही प्रत्यक्ष ज्ञान का कारण है उस सन्निकर्ष के 
६ भेद हैं 

संयोग--नेत्र से जो घट पट श्रादि का प्रत्यक्ष होता है वह संयोग है । 

घट पट प्रादि के रूप का नेत्रों से ज्ञान है-वह 'संयुक्तसमवाय' है । 

घट के रूप में जो रूपत्व है उसका नत्रों से प्रत्यक्षआन संयुक्ततमवेतसमवाय' है| 

कर्ण इंद्रिय से शब्द के प्रत्यक्ष में 'समवाय' सप्लिकर्ष है। 

श्रोत्र से शब्दत्व का साक्षात्कार करने में 'समवेतसमवाय' सन्निकर्ष है। 

एवं प्रभाव को--घटा भाव, पढाभाव श्रादि को इन्द्रियों से प्रत्यक्ष करने में 'विशेषण विशेष्यभाव' 
सन्निकर्ष होता है । [वक संग्रह] 

वेशेषिक ने बुद्धि सुख दुःख आदि आत्मा के नव विशेष गुणों के विनाश को मुक्ति माना है । 

इन वेशेेधिक, नैसायिकों ने ज्ञान को प्रस्वसंविदित माना है । 

एवं धारावाहिकज्ञान को भी प्रमाण माना है। तथा पदाये श्रौर प्रालोक को ज्ञान. का कारण 
माना है। समवाय की कल्पना तो इनके यहां बहुत ही विचित्र है। ++ जे 
5 “ब इहायुतसिद्धानामाघाराधेयमूतभावानाम्‌ । ५ 

संबंध इह प्रत्ययहेंतु: स हि भवति समवायः ३” [बड़ व० पृ० ४२४] 
अर्थं--पयुतसिद्ध भोर झामार प्राधेयभूत पदार्थों का 'यह इसमें है” इस इहेदं प्रत्यक्ष में. कारणभूत 
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सम्बन्ध समवाय कहलाता है | एवं प्रागभाव झ्रादि अभावों को इन लोगों ने सर्वथा तुच्छाभाव रूप सिद्ध 
किया है । 

वैशेषिक ने नैयायिक के समान चार प्रमाण न मानकर प्रत्यक्ष श्रौर झ्नुमान ये दो हो प्रमाण माने 
हैं। सर्वदर्शनसग्रह” में इस वेशेषिक दर्शन को 'झौलुक्य' दर्शन कहा है । 

उपसंहार--नंयायिक श्रौर वेशेषिक का बहुत से विषयों में एक मत है पदार्थ गणना, प्रमाण संख्या 
श्रादि में ही अंतर है। दोनों ही ईश्वर को सृष्टि का कर्ता मानते हैं किन्तु श्रागे ईइ्वर परीक्षा में इसका 
झ्रच्छा समाधान किया जायेगा । वास्तव में कृतकृत्य ईश्वर विश्व की रचना में राग हेष के बिना कंसे प्रवृत्त 
होगा ? रागद्वेष सहित होने से सर्वज्ञ, हितोपदेशी श्लौर इष्टदेव कैसे कहलायेगा ? भ्रतः सर्वेज्ञ सृष्टि के 
ज्ञाता द्रष्टा हैं कर्ता नही है | इनके द्वारा मान्य पदाथर्थे, द्रव्य, गुण श्रादि की व्यवस्था भी ठीक नहीं है । 
समवाय सम्बन्ध तो सिद्ध नही हो सकता,हां ! यदि उसे तादात्म्य सम्बन्ध कह दो तब तो ठीक 
होगा । मुक्ति में सुख ज्ञान आदि गुणों का नाश मानना, ज्ञान को अपने संवेदन से रहित मानता, द्रव्य से 
गुणों को भिन्न मानकर समवाय से उसमें रथापित करना सर्वथा भ्रशक्य है। इनका सन्निकर्ष प्रमाण भी 
अ्रव्याप्त है मन भौर चक्षु से पदार्थ को छूकर ज्ञान नहीं होता है, प्रत्युत दूर से ही हो जाता है। एवं 
सन्निकर्ष को प्रमाण मानने से संवंज्ञ की सिद्धि होना शक्‍य नही है क्‍योंकि भूत, भविष्यत्‌ पदार्थों का 
सन्निकर्ष होगा नहीं, झौर सन्निक्षे से विश्व का ज्ञान हुये बिना सर्वज्ञ होगा नहीं। झात्मा को व्यापक 
कहना, दिशा और मन को द्रव्य कहना बिल्कुल गलत है श्रात्मा शरीर प्रमाण है, मन आत्मा में ज्ञानावरण 
की नोइन्द्रियावरण के क्षयोपशम से होता है। अतः सर्वज्ञ को वीतराग एवं निर्दोष मानना उचित है उनके 
तत्त्वों पर श्रद्धा करना ही सम्यक्‍त्व है । 


मीमांसा दर्शन 


मीमांसा शब्द का अर्थ है किसी वस्तु स्वरूप का यथार्थ विवेचन । मीमांसा करने वालों को मीमां- 
सक कहते हैं इसे ही जैमिनीय मत भी कहते है । मीमासा के दो भेद हैं--कर्ममीमांसा, ज्ञानमीमांसा। 
यज्ञ-विधि कर्मकाण्ड श्रनुष्ठान झ्रादि का वर्णन कर्ममीमासा का विषय है, एवं जीव जगत्‌ ईश्वर के स्वरूप 
सम्बन्ध ग्रादि का निरूपण ज्ञानमीमांसा का विषय है। कमंमीमांसा को पूर्व॑मीमांसा और ज्ञानमीमासा 
को उत्तर मीमांसा कहते हैं किन्तु वर्तमान में मीमाँसा दाब्द का प्रयोग केवल कर्मेमीमांसा के लिए है 
ओर ज्ञानमीमासा या उत्तरमीमासा को 'ेदान्त' शब्द से कहा जाता है। 

महषि जैमिनि मीमांसादशंन के सूत्रकार है। मीमांसकों में कुमारिलभट्ट के शिष्य भाट्टों ने छह 
प्रमाण माने हैं एवं प्रभाकर मिश्र के शिष्य प्राभाकरों ने झ्भाव के बिना पांच प्रमाण माने है। इस प्रकार 
से मीमांसादशंन में भाट्ट और प्राभाकर ये दो संप्रदाय हो जाते हैं । सूत्र कारों ने मीमांसक, प्राभाकर और 
जैमिनीय इन तीनों नामों से इस दर्शन का उल्लेख किया है । 


हो [ श्यायत्तारे 


प्राभाकर की मान्यतानुसार पदार्थ श्राठ हैं-- 

द्रव्य, गुण, कर्म , सामान्य, परतन्त्रता, शक्ति, सादृश्य और संख्या । 

भाट्टों के भ्रनुसार पदार्थ पांच हैं--द्रव्य, गुण, कम, सामान्य श्लौर अभाव । 

भाद्ट ग्यारह द्रव्य मानते हैं--वेशेषिक के नव द्रव्यों में अंधकार ध्ौर दाब्द ये दो द्रव्य मिलकर 
ग्यारह होते हैं। 

प्राभाकर-प्रत्यक्ष, भ्नुमान, उपमान, प्रागम भ्रौर प्र्थापत्ति ये पांच प्रमाण मानते हैं एवं भाद्ट 
झंभाव सहित छह प्रमाण मानते हैं । 


मीमांसकों ने ज्ञान को परोक्ष माना है। ज्ञान न तो स्वयं वेद्य है न ज्ञानान्तर से वेद्य है। प्रतएव 
वह परोक्ष है । मीमांसक कहते हैं कि कोई सर्वेज्ञ या भ्रतीन्द्रियदर्शी नहीं है । 
“जैसिनीया: पुनः प्राहुः सर्वज्ञादियिशेषरः । 
देवो न विद्यती कोपपि यस्य सान॑ वच्चो भवेत ॥६८।। 
तस्मादतीन्द्रियार्थानां साक्षाद्‌ द्रत्टरभावतः १ 
नित्येम्पो वेदवाक्येम्यों यथार्थत्वविनिरचय: |॥६६॥ [पड द० पृ० ४३२] 


जैमिनीय कहते हैं कि-सर्वेशत्व प्रादि विशेषण वाला कोई सर्वंदर्क्ी देव नही है कि जिसके वचन 
प्रमाणीक माने जा सकें । इस तरह जब अतीन्‍न्द्रिय पदार्थों का कोई साक्षात्कार करने वाला ही नहीं है 
तब नित्य वेद वाकयों से ही प्रतीन्द्रिय पदार्थों का यथावत्‌ ज्ञान हो सकता है, अन्यथा नहीं । 

इनके यहां 'नहीं जाने गये भनधिगत पदार्थ को जानने वाला ज्ञान प्रमाण है ।' 

“विद्यमान पदार्थों से इंद्रियों का सम्बन्ध होने पर जो श्रात्मा में बुद्धि उत्पन्न होती है वह प्रत्यक्ष, 
प्रमाण है ।' 

(लिंग से उत्पन्न होने वाले लेंगिक ज्ञान को अनुमान कहते है ।' 

नित्य वेद वाक्य से उत्पन्न होने वाला ज्ञान आगम' है । 

सादुश्य ज्ञान को उपमान कहते हैं । 

“इष्ट पदार्थ की प्रनुपपत्ति के बल से किसी अदृष्ट भ्र्थ की कल्पना को भ्रर्थापत्ति कहते हैं! । प्रत्यक्ष 
ब्रादि छह प्रमाणों के निमित्त से श्र्थापत्ति के भी छह भेद हो जाते हैं--अरत्यक्ष पूविकाग्र्थाप लि, धनु मान- 
पूविका प्र्थापत्ति, उपमानपू्विका श्रर्थापत्ति, आगमप्ूव्विका श्रर्थापत्ति, अर्थापत्तिपूविका प्रर्थापत्ति, अभाव- 
पूथिका भ्रर्थापत्ति । 

ब्रभाव प्रमाण का लक्षण-- 


“प्रभारापश्चक यत्र वस्तुरूपे न जायते | 
वस्तुसतावबोधार्थ तत्राभावप्रमाणता'' ॥७६ 


बौर ज्ञानोदय प्रन्यभाला | ९७ 


वस्तु के सत्ता के ग्राहक प्रत्यक्षादि पाँच प्रमाण जिस वस्तु में प्रवृत्ति नहीं करते, उसमें श्रमाव 
प्रमाण की प्रवृत्ति होती है। 

प्रत्यक्ष आदि पांच प्रमाण जिस भूतल प्रादि झाघार में घटादि रूप आधेय के ग्रहण करने के लियें 
प्रवृत्त नहीं होते, उस घटादि श्राधेय से शुन्य शुद्ध भूतल के ग्रहण करने के लिये प्रभाव की प्रमाणता है । 

प्रभाव प्रमाण का विषय भूत ग्रभाव पदार्थ वस्तुभूत है तथा वह चार प्रकार का है--प्रागभाव, 
प्रध्यंसाभाव, प्रन्योन्याभाव, श्रत्यन्ताभाव । [षड्दर्शन सं०] 

मीमांसक वेद को अपौरुषेय मानते हैं। क्योंकि वेद मुख्य रूप से ग्रतींद्रिय धर्म का प्रतिपादक है 
कौर पह्तींद्रिय दर्शी कोई पुरुष संभव नहीं है। इसलिये इन लोगों ने प्रत्यक्षादि पांच प्रमाणों के हारा 
सर्वज्ञ की प्नसिद्धि बतलाकर प्रभाव प्रमाण के द्वारा उसके झ्॒भाव को सिद्ध कर दिया है। 


प्रत: इन मीमांसकों ने धर्म में वेद को ही प्रमाण मान है। एवं वेद के दोषों से मुक्त रखने के 
लिए ही श्रपौरुषेय माना है, श्र इसीलिए उन्हें शब्द मात्र को नित्य मानना पड़ा, क्योंकि यदि शब्द को 
प्रनित्य मानते तो छब्दात्मक बेद को भी प्रनित्य श्रौर पौरुषेय मानना पड़ता जो कि श्रभीष्ट नहीं है । 

उपसंहार- मीमासक ने सर्वज्ञ का श्रभाव कर दिया है एक वेद को श्रपौरुषेय मानकर शब्द को 
नित्य, एक, श्रमुर्त, सर्वेव्यापी मानते है कितु श्रनुमान एवं आगम से सर्वज्ञ का स्वभाव सिद्ध है, शास्त्र 
कथंचित्‌ श्रर्थ की अपेक्षा भ्रनादि अ्रनन्त है फिर भी रचना की श्रपेक्षा सादि साँत है। शब्द वर्गणायें 
पुदूगल द्रव्य की भ्रपेक्षा नित्य-अनादि प्रनन्त होते हुये भी पर्याय की भ्पेक्षा अनित्य हैं, भ्रनेक हैं मूतिक, 
प्रव्यापि हैं। इन मीमाँसकों द्वारा मान्य प्रमाणों के लक्षण, पदार्थों के लक्षण गलत है। कही प्रभाव को 
प्रमाण कहा जा सकता है ? जनो के मान्य प्रागभावों का लक्षण इनके द्वारा मान्य अ्रभाव के लक्षणों को 
बाधित कर देता है। मोमाँसकों के ज्ञान को परोंक्ष कहा है, कितु ज्ञान स्वयं का प्रनुभव स्वयं कर रहा 
है । इसलिए ज्ञान स्वसवेदन प्रत्यक्ष है। श्रत: मीमासा दर्शन की मीमांसा करने से इनका प्रमाण प्रमेय 
तत्त्व बाधित हो जाने से जैनसिद्धात ही श्रबाधित सिद्ध होता है । 

बेदांत दर्शन 
सर्वे वें खल्विदं ब्रह्म नेह तानास्ति किचन। 
झाराम तस्थ पश्यन्ति न त॑ पद्यति कइ्चन ॥| 
[छांदोग्योपनिषत्‌ ३-१४-१] 

यह सारा जगत्‌ एक ब्रह्म स्वरूप ही है, यहां भ्रन्य कुछ भी नहीं है, सब उसके प्रभाव को देखते 
हैं, उसे कोई नही देख सकता । 

“ये तुसरमोसांसाधादिनः ते बेदास्तिनो ब्रह्मादेसमेव मन्‍्यंते | उत्तर मीमांसावादी वेदाती मात्र 
प्रद्ेत ब्रह्म को मानते हैं, यह उनका मूल सिद्धान्त है कि “सर्व व॑ खल्थिद ब्रह्म” इत्यादि। इनके यहां 


द्पे हु [ न्यायसार 


ध्यान करने के लिये “झात्मा बा अरे बद्रष्टव्यः श्रोतथष्यो सन्‍्तष्यों निदविध्यासितव्य:” अरे भक्त ! तुम 
प्रात्मा को देखो, सुनो, मानो और ध्यान करो । [सर्वदशन० ११६] उनका यह कहना है कि एक ही ब्रह्म 
सभी प्राणियों के शरीर में भासमान होता है । यथा--“एक ही भूतात्मा, सिद्ध, ब्रह्म प्रत्येक प्राणियों में 
व्यवस्थित है वही एक रूप से तथा श्रनेक रूप से जल में चन्द्रमा की तरह चमचमाता है” । 
४ [पड़ दर्शन ० ४३०] 
उपनिषदों के सिद्धान्तों पर प्रतिष्ठित होने के कारण इस दर्शन का नाम वेदान्त (वेद का श्रन्त- 
जपनिषद्‌ ) प्रसिद्ध हुआ है। ब्रह्मसूत्र-वेदात सूत्र के रचियता महषि वादरायण व्यास हैं । शकर, रामा- 
मुज और मध्व ये ब्रह्म सूत्र के प्रसिद्ध भाष्यकार है। मीमासकों की तरह बेदाती भी छह प्रमाण मानते 
है । इनके मतानुसार 'ब्रह्म ही एक मात्र तत्त्व है इस संसार में जो भी चेतन अ्रचेतन पदार्थ दिखते है 
वें सब श्रविद्या से जनित है । एक ही तत्त्व स्वीकार करने से ये श्रद्व त वादी, सत्ताई तवादी भी कहलाते 
है । ये भ्रपौरुषेय वेद के आधार से ही 'ब्रह्म/ की सिद्धि करते है, उक्त श्रुति के समर्थन में ये लोग प्रत्यक्ष 
तथा अनुमान प्रमाण की दुह्माई भी देते है। फिर इन प्रमाणो को भी श्रविद्या का विलास कह देते है । 
झ्त: उनका मान्य तत्त्व ही अभ्रविद्या का विलास प्रतीत होता है । 


उपसंहार-यदि श्रद्वेततत्त्व को झ्ागम से माना जाता है तो भ्रागम और ब्रद्म दो होने से द्वैत श्रा 
जाता है, यदि प्रत्यक्ष से कहो तो बाधा ग्राती है, क्योंकि एक को सुख अ्रन्य को दुःख आ।द विचित्रतायें 
दृष्टिगोचर हैं, श्रनुभव गोचर है । यदि एक ही ब्रह्म सबमे है तो सभी को एक साथ सुख-दु:ःख का अनु- 
भव होना चाहिये, कितु ऐसा तो है नही । बड़े श्राइचयं की बात है कि चेतनस्वरूप् ब्रह्म से चेतन 
ग्रचेतन रूप जगत्‌ मान लिया जावे । क्‍या झ्ाप स्वयं चेतन ब्रह्म अचतन बनना अच्छा समभेगा ? वास्तव 
में अस्तित्व रूप से सभी चेतन-श्रचेतन कथचित्‌ एक रूप है । इसी का विपर्यास करके वेदांतवा दियों ने सारे 
जगत्‌ को ब्रह्म रूप से एकरूप मान लिया है कितु यह मान्यता कथमपि शक्‍य नही है । किसी भी तरह से 
इस झ्द्वेत को सिद्ध करने में द्वेत श्रा ही जाता है । यदि सब द्वंत को अ्रविद्या का विलास कहो, तब तो यह 
भ्रद्देंत भी भ्रविद्या का ही विलास सिद्ध होगा । 

जैन दर्शन 

यह जैन धर्म प्रनादि निधन धर्म है इसकी स्थापना किसी ने भी नही की है। स्याद्वाद, श्रहिसा, 
अपरिश्रह, झआादि इसके मौलिक सिद्धात है । जेन सिद्धांत में - सात तत्त्व, नव पदार्थ, छह द्रव्य और पांच 
प्रस्तिकाय माने गये हैं। 'जीबाजीवालवबंधसंवर निज रासोक्षास्तत्त्वम्‌' इस सूत्र से जीव, भ्रजीव, भ्राख्रव, 
बध,सवर, निजंरा और मोक्ष ये सात तत्त्व हैं । इन्हीं में पुण्य प्लौर पाप मिलाने से नव पदार्थ बन जाते हैं । 

जीव, पुद्गल, धर्म, श्र॒धर्म झराकाश और काल ये छह द्रव्य हैं । इनमें काल को छोड़कर पांच अस्ति- 
काय कहलाते हैं । 'सम्यग्दर्शनशानचारित्राणि सोक्षमार्ग:: इस सूत्र से सम्यग्दर्शन, सम्यस्क्षान, सम्यक्‌- 


वीर शानौदय प्रश्यमाला ] ६६ 


चारित्र की एकता ही मोक्ष की प्राप्ति का उपाय है । एवं संपूर्ण कर्मों से आत्मा का छूट जाना ही मोक्ष है । 

सर्वज्ञ प्रणीत भ्रागम ही सच्चे शास्त्र हैं, एवं घातिया कर्म मल से रहित शुद्ध हुई आरात्मा ही प्रहंत्‌ 
सर्वज्ञ वीतराग प्रौर हितोपदेशी है। उन सर्वज्ञ के बचनों पर पूर्ण श्रद्धान करना ही सम्यकत्व' है । 

'छप्पंचणवविहाणं प्रत्थाणं जिणबरोबहइट्ठाणं। 
प्राणाएं अहिंगमेरा य सहहरण होइ सस्मस ॥५६॥ [ गोम्मटसार जो. ] 

छह द्रव्य, पांच प्रस्तिकाय भर नव पदार्थ इनका जिनंद्रदेव ने जिस प्रकार वर्णन किया है, उस ही 
प्रकार से श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है । यह दो प्रकार से होता है--एक तो केवल आज्ञा से, दूसरा 
भ्रधिगम से । 

जिनेद्रदेव ने जो भी वस्तु तत्त्व का वर्गन किया है वह ठीक है क्योंकि 'जिनदेव' श्रसत्यवादी नहीं 
हो सकते” ऐसा केवल आज्ञा मात्र से श्रद्धान करना बाज्ञा सम्यक्त्व है । तथा इन द्रव्यादिकों का प्रत्यक्ष, 
परोक्ष प्रमाण, नय भझ्ादि से निर्णय करके श्रद्धान करना भ्रथिगम सम्यक्त्व है । 

सम्यक्त्व होने के बाद जो यथार्थ ज्ञान है वह सम्यग्श्ञान है उसके भी प्रथमानुयोग, करणानुयोग, 
चरणानुयोग श्र द्रब्यानुयोग के भेद से चार भेद हो जाते है । 

सम्यग्दशन और ज्ञान के बाद रागद्व ष को दूर करने के लिये जो चारित्र ग्रहण किया जाता है वह 
सम्यक्चारित्र है। इसके पचमहूत्रत भ्रादि रूप से सकल चारित्र और पच अणुन्नत आदि रूप से विकल 
चारित्र ऐसे दो भेद होते हैं । 

इस जैन सिद्धांत में सप्तभगी, नय पद्धति आदि विशेष बाते बहुत ही उत्तम है वस्तु तत्त्व को ज्यों 
की त्यों समभाने वाली हैं । द्रव्याथिक नय से झ्रात्मा आदि पदार्थ नित्य है कितु पर्यायाथिक नय से ये 
प्रनित्य भी हैं । इत्यादि रूप से वस्तु की व्यवस्था सुधटित सिद्ध है। यह अनेकांत शासन, आ्रात्मा, स्वज्ञ, 
परलोक, मोक्ष भ्रादि की व्यवस्था करते हुये सदा जय शील हो रहा है । 

सभी दार्शनिको के मुख्य-मुख्य सिद्धात 

चार्वाक---भूतचंतन्यवाद, प्रत्यक्षेक-प्रमाणवाद । 

बौद्धननिविकल्पप्रत्यक्षवगाद, साकारज्ञानवाद, क्षणभंगवाद, चित्राद्व तवाद, विज्ञानादँ तवाद, 
शुन्यवाद, श्रेरूप्यहेतुवाद, श्रपोहवाद । 

सांख्य-प्रकृतिकतृ त्ववाद, श्रचेतनज्ञानवाद, इद्वियवृत्तिवाद, सत्कायेवाद, नित्यंकांतवाद । 

नैयायिक बेशोषिक - षोड़शपदार्थवाद, सप्तपदार्थवाद, सन्तिकर्षवाद, कारकसाकल्यवाद, ज्ञाना- 
न्तरवेद्यज्ञानवाद, ईदवरकतृ त्ववाद, पांचरूप्यहेतुवाद, समवायवाद | 

सीसांसक--वेद अ्रपौरूुषेयवाद, परोक्षज्ञानवाद, प्रभावप्रमाणवाद, शब्दनित्यत्ववाद । 

बेयाकरण--छाब्दाढ्न तवाद, स्फोटबाद । 
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बेदांती- ब्रह्मवाद, झ्रविद्यावाद । 
इन सबके प्रमुख गुरू एव सतों के नाम 

१- चार्बाक को लौकायतिक भी कहते हैं इनके गुरू वृहस्पति हैं । 

२-नैयापिक-न्याय दर्शन के प्रवर्तेक मह॒षि गौतम हैं । 

इन्हीं का नाम अक्षपाद भी है भ्रतः इसे श्रक्षपाद दर्शन भी कहते है, इनका मूलग्रन्थ 'न्यायसृत्र' है। 
न्याय भाष्य के अनेको ग्रन्थ हैं । 

जैसे-वात्स्यायन का न्यायभाष्य' उद्योतकर का '्यायवातिक' वाचस्पति की ्यायवातिक 
तात्पयं टीका, उदयन की न्याय बातिक तात्पय परिशुद्धि' तथा 'कुसुमाञ्जलि' जयन्त की "न्याय मंजरी' 
प्रादि । ऐसे ही श्रीकण्ठ अभय तिलकोपाध्याय विरचित न्यायालंकार वृत्ति आदि प्रमुख तर्क ग्रन्थ हैं। 
भासतव॑ज्ञ कृत न्यायसार की भ्रठारह टीकाये है। इनमें न्‍्यायभूषण नाम की टीका सर्वप्रमुख है । 

प्राचीन समय के न्याय को '्राचीनन्याय' एवं झाधुनिक काल के न्याय को “नव्यन्याय' कहते है। 
प्राचीन न्याय के श्रतगंत 'गौतम' का न्यायसूत्र, उसके भाष्य आ्रादि है। नव्यन्याय का प्रारभ गगेश की 
तत्त्वाचतामणि' से हुआ है, इसे 'न्यायदर्शन' या शव दर्शन भी कहते है एवं 'योग' भी कहते हैं । 

३--वशेधिक - वेशेषिक दर्शन के प्रव्तंक 'मह॒पिकणाद' है । कहा जाता है कि ये इतने बड़े संतोषी 
थे कि खेतों से चुने हुये अन्तकणों के सहारे ही जीवन यापन करते थे। इसलिये इनका उपनाम 'कणाद' 
पड़ा है। उनका वास्तविक नाम 'उलूक' था श्रतएव वेशेषिक दर्शन कणाद या झौलूक्य' दर्शन नाम से 
प्रसिद्ध है। इस दर्शन में (विशेष नामक पदार्थ की विशद विवेचना है झ्रत इसे 'वेशेपिक' भी कहते हैं । 
अ्रन्यत्र भी यही बात है! 

“पुनिविशेषस्य कापोतों वृत्तिमनुतिष्ठवतों रथ्यानिपतांस्तंडुलानादायादाय कृताहारस्पाहारनि- 
मित्तात्कणादसंज्ञा श्रजनि | तस्य कशादस्य पुर, शिवेनोलूकरुपेण मतमेतत्प्रका शितम्‌ 'तत झोलूक्य॑ प्रोच्यते । 
पशुपतिभक्तत्वेन पाशुपत चोच्यते  । 

कापोत सद्शवृत्ति का प्रनुसरण करने वाले मार्ग में पतित तंदुल कणों को खाने वाले होने से इन्हें 
कणाद संज्ञा हुई, इनके श्रागे शिव ने उल्लू का शरीर धारण करके इस मत को चलाया शझ्तः ओोलूक्य 
हैं । वेशेषिक लोग पदुपति-शिव के भक्त हैं भरत: यह दर्शन 'पाशुपत' भी कहलाता है | वेशेषिक कणाद के 
शिष्य हैं ध्रतः काणाद भी कहलाते है । [ षघड्‌द० ४०६ ] 

इनके यहां कणाद कृत मूलग्रन्थ 'पट्पदार्थी-वंशेषिक सुत्र' नाम से है। इसपर प्रशस्तपाद का 
'पदार्थे धर्म सम्रह' है, इस प्रशस्तपाद भाष्य-पदार्थ धर्मसंग्रह पर दो उत्तम टीकाये है, उदयन श्ाचाये 
की किरणावली, झौर श्रीधराचार्य की न्यायकंदली'। इसके बाद का जो वंशेषिक साहित्य है बह 
न्याय श्लौर वशेषिक इन दोनों का संमिश्रण है। ऐसे ग्रन्थों में शिवादित्य की 'प्रप्तपदार्थी' 
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लौगाक्षि भास्कर की 'तर्ककौमुदी' वललभाचारय की 'त्यायलीलावती' झर विश्वनाथ पंचानन का 
भाषा परिच्छेद (सिद्धांत मुक्तावली टीका के साथ ) प्रमुख है। [मारतीयब० पू० १४६] 
व्योमक्षिवाचायें कृत व्योमवती टीका, श्रीवत्साचार्यक्रत लीलावती तक, श्रात्रेयतन्त्र श्रादि 
४ड-मोसांसक--मी मां सा का मूल ग्रन्थ है 'जैमिनिसूत्र' इस जैमिनि के सूत्र पर शवरस्वामी का विशद 
भाष्य है जिसे शाबरभाष्य' कहते हैं। उनके बाद बहुत से टीकाकार झौर स्वतंत्र ग्रन्थकार हुये, उनमें 
दो मुख्य हैं- कुमारिल भट्ट श्र प्रभाकर । इन दोनों के नाम पर मीमांसा में दो प्रधान संप्रदाय चल 
पड़े जिनका नाम है--भाट्ट मीमांसा श्र प्रभाकर मोमांसा । [भारतीयद० पृ० १६६] 


मीमांसा दर्शन के दो भेद हैं--पूर्व मीमांसा, उत्तर मीमांसा । पूर्व मीमांसाबादी यजन-याजन, 
अध्ययन-अध्यापन, दान और प्रतिग्रह इन छह ब्राह्मण कर्मों का ग्रनुष्ठान करने वाले हैं ब्रह्म सूत्रधारी 
हैं, यज्ञादि क्रिया काण्ड में मुख्य रूप से प्रवृत्ति करते हैं । इनके साधु एक दण्डी, त्रिदण्डी, गेरुआ वस्त्रधारी 
मृगछाला, कमंडलु प्रादि रखते हैं, सिर मु डाते है। इनका वेद हैं| गुरु और भगवान्‌ है ये लोग वेद के 
सिवा किसी को सर्वज्ञ मानने को तैयार नहीं हैं। इनमें कुमारिल का मीमांसाइलोकवातिक, प्रभाकर 
का 'बृहती' भ्रादि ग्रन्थ प्रसिद्ध हैं । 

५--उत्तर मोसांसावादी बेंदांतो--कहलाते हैं ये केवल प्रद्वेत ब्रह्म को ही मानते है । इनके 
साधु कुटीचर, बहुदक, हंस, परमहंस ऐसे चार तरह के होते हैं ।जो त्रिदण्डधारी, शिखाघधारी ब्रह्म 
सूत्रधारी हैं यजमानों के यहा भोजन करते है गृह त्यागी है कुटिया बनाकर जंगल में रहते है, वे 'कुटी- 
चर' कहलाते हैं। बहुत जल वाली नदो में स्नान करने से बहूदक होते है । हंस साधु ब्रह्मसूत्र, शिखा नहीं 
रखते, कषायवस्त्र, दण्डधारी ग्राम में एक रात नगर में तीन रात निवासी 'हंस' कहलाते है । 

इन हंस साधु को तत्त्वज्ञान होने के बाद 'परमहंस” कहते हैं । इसे ही वेदांत दर्शन कहते हे । 

वेदांत का भ्रर्थ है वेद का अंत । उपनिषदों को भिन्‍न-भिन्‍न श्रथों में वेद का श्रंत कहा जाता है। 


वैदिक काल में तीन तरह के साहित्य होते हैं। सबसे प्रथम वंदिक मत्र जो भिन्‍न-भिन्‍न सहिताधों--- 
ऋग्वेद यजुर्बद, सामवेद में संकलित है। 


तत: पर ब्राह्मण भाग जिसमें वेदिक कर्मकाण्ड की विवेचना है, ग्रंत में उपनिषद जिसमें दर्शनिक 
तथ्यों की श्रालोचना है। ये तीनों मिलकर श्रति या वेद कहलाते हैं । अध्ययन के विचार से उपनिषदों 
की बारी पंत में श्राती थी । लोग संहिता से शुरू करते थे । गृहस्थाश्रम में प्रवेश करने पर गृहस्थोचित 
यज्ञादि कर्म करने से ब्राह्मण, वानप्रस्थ या संन्यास लेकर वन में रहने पर श्रारण्यक नाम होता है । 


उपनिषदों का विकास प्रारण्यक साहित्य से हुआ है । स्वयं उपनिषदों में कहा है कि वेद-वेदांग 
सभी शास्त्रों का प्रध्ययन कर लेने पर जब तकज्ञान पूर्ण न हो जाबे तब तक मनुष्य उपनिषदों की 
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शिक्षा प्राप्त नहीं कर सकता, उपनिषद्‌ (उप-+नि-+-सद्‌) जो ईश्वर के समीप या गुरु के समीप पहुंचावे 
गह उपनिषद्‌ है। भिन्‍न-भिन्‍न उपनिषदों के विचार भेद का परिहार करने के लिये वादरायण ने 'ब्रह्म- 
सूत्र' ग्रन्थ की रचना की । इसे वेदांत सूत्र शारीरिक सूत्र, शारीरिकमीमांसा या उत्तरमीमांसा भी कहते 
है। ब्रह्मसूत्र पर प्नेकों भाष्य है, शंकर, रामानुज, मध्वाचायं, वल्लभाचार्य, निबाकचाय, आदि के 
भाष्यों से उनके नाम पर भिन्‍न भिन्‍न-संप्रदाय चल पड़े है। श्राजकल शकराचायें का अद्वतवाद' और 
रामानुजाचार्य का विशिष्टाद्वेतवाद ग्रधिक प्रसिद्ध है 

६. सांल्य-- 

कुछ सांख्य ईदवर मानते है कुछ निरीश्वरवादी हैं, जो निरीश्वर हैं उनके नारायण ही देवता हैं। 
इनके आचार्य विष्णु, प्रतिष्ठाकारक चेतन्य श्रादि शब्दों से कहे जाते है । 

सांख्य द्शन के रचियता मह॒पि कपिल हैं । सांख्य अ्रत्यन्त प्राचीन मत है इसमें पचीस तत्त्वों की 
संख्या होने से इसे सांख्य मत कहते है | सांख्य दर्शन का मूल ग्रन्थ है कपिल का 'तक््वसमास' | इसमें 
निरीश्वर संख्य का दर्शन है । योगदर्शन मे ईश्वर का प्रतिपादन किया गया है भ्रत: इसे 'सेश्वर साख्य' 
कहते हैं । इस सेश्वर सांख्य मत के प्रवर्तक पतञ्जलि ऋषि हे श्रतः इसे 'पातञजल दश्शन' भी कहते है । 


कपिल, झासुरि, पंचशिख, भागंव तथा उलूक भ्रादि सांख्य मत के प्रमुख प्रवक्ता हे । इसलिए इसे 
साख्य या कपिलमत भी कहते है। कपिल को परमर्थि कहने से इस मत को 'पारमर्ष' भी कहते है । 
सांख्यों का प्राचीन ग्रन्थ है ईश्वर कृष्ण की 'साख्यकारिका' गौडपाद का 'साख्यकारिकाभाप्य' वाचस्पति 
की 'तर्क कौमुदी' विज्ञान भिक्षु का 'सांख्य प्रवचन भाष्य' और साख्यसार आदि ग्रन्थ हेँ। एवं इनके 
पष्टितंत्र का पुन: संस्करण रूप 'माठर भाष्य' साख्यसप्तति, तत्त्व कोमुदी, आत्रयतंत्र श्रादि हैं। 


७. बौद्ध -- 

बौद्ध धर्म के प्रवतंक गौतम बुद्ध है । इन्हे सुगत भी कहते हैं भ्रतः इनके अनुयायी बौद्ध या सौगत 
कहलाते हैं, इनमें चार भेद है --सौन्नातिक, वैभाषिक, योगाचार और माध्यमिक । 

बौद्धों के ज्ञान पारमिता प्रादि दक्ष ग्रन्थ हें--तर्क भाषा, हेतुबिन्दु, श्रच॑ंटक्ृत, हेतुविदु की प्रचंट 
तर्क नाम की टीका, प्रमाणवातिक, तत्त्वसग्रह, न्‍्यायबिदु, कमलशीलक्ृत तत्तकसग्रह पंजिका, न्यायप्रवेश 
प्ादि ग्रंथ है । 

महात्मा बुद्ध के उपदेश के तीन पिटक इनके यहां मानें गये हैं उनमें-विनयपिटक, सुत्तपिटक श्रौर 
झ्रभिधम्म पिटक ये नाम हैं। इन पिटकों में केकल प्राचीन बौद्ध धर्म का वर्णन मिलता है। 

धर्मकीति का 'प्रमाणवातिक' उसकी टीका में प्रभाकर गुप्त का 'प्रमाणवातिकांलकार है । 
शांतरक्षित का “तत्त्वसंग्रह' दिग्नाग का न्यायप्रवेश' धर्मकीति का 'न्यायबिदु” श्रादि। 


कौर झानोदय प्रन्थसाला | ७३ 


षड्दर्शन समुच्चय में बौद्ध, नैयायिक, सांख्य, जेन, वेशेषिक ओर जेमिनोय इनको 'पड्दशन' 
कहा है | होगे चलकर नैयायिक श्रौर वेशेषिक दर्शनों को दो न कहकर एक कहने से श्रास्तिकवादी के 
पांव ही दर्शन कह देते हैं एवं उसमें नास्तिक चार्वाक की संख्या मिलाकर 'पड्दर्शन' कहते हैं। इस षड- 
दर्शन में मीमांसक झौर बेदांती को भी एक ही भें लिया है । 

८. जेनधर्म में किसी को इस जैनधर्म का प्रवतंक नहीं माना गया है क्योंकि यह जैनधर्म अनादि- 
निधन धर्म है । भ्रनादि काल से जीव कर्मों का नाशकर सवंज्ञ होते रहे हैं और वर्तमात से लेकर भ्रनंता- 
ननन्‍त काल तक सर्वज्ञ होते रहेगे । जैन दर्शन में संसार पूर्वक-बंधपूर्वक ही मोक्ष माना गया है | अत: 
ससारी जीव ही श्रात्मा की सर्वोच्च विशुद्धि प्राप्त करके भगवान बन जाते हैं, 'कर्मारातीन जयती ति जिन: 
जिनो देवता प्रस्य स जेन: जो कर्म शत्रुओं को जीतते हैं वे जिन कहलाते हैं एव 'जिन” देवता जिसके 
उपास्य हैं वे जन कहलाते है, यह धर्म अ्रहिसामय' है प्रत: “सर्बेम्यो हितः सार्ज:” प्राणिमात्र का हित- 
कारी होने से सावंधर्म! कहलाता है।जिन भगवान के ही साथ, सर्वज्ञ, भरत, जिनेन्द्र, शिव, 
परमेश्वर, महेश्वर, महादेव अश्रादि साथ्थेक नाम हैं। ज॑नधर्म में मनुष्य रत्नत्रयरूप उपाय तत्त्व 
से मोक्षरूप उपेयतत्त्व को प्राप्त कर लेता है जैनधर्म में--सभी वस्तुयें द्वव्यदृष्टि से नित्य 
हैं एवं पर्याय दृष्टि से अनित्य हैं, सत्त रूप--महासत्ता से एक एवं पृथक्‌-पृथक अवांतरसत्ता से 
प्रनेक है, किम्तु इस म्मे-स्थाद्राद को न समभकर बौडढ़ों ने वस्तु को सर्वथा क्षणिक कह 
दिया है। सांख्य ने ही स्वथा नित्य कह दिया है। वेदांती ने एक ब्रह्मकहूप एवं श्रत्यों ने 
अनेक रूप कह दिया है। ऐसे ही कर्मों की विचित्रता से ससार का वंचित्र्य देखकर वेशेषिकों ने 
ईइवबर को सृष्टि का कर्ता कह दिया है, किन्तु जनाचार्यों ने सृष्टि को श्नादि निघन एवं जीव 
पुदूगल सयोग से उत्पन्न हुई सिद्ध किया है । मोमांसक ने वेद को भ्रनादि कह दिया है किन्तु वास्तव में 
अर्थ की अपेक्षा आ्रगम श्रनादि हैं एवं सर्वज्ञ की वाणी द्वारा गणधर ग्रथित होने से परम्परा कृत झाचाय॑ 
प्रणीत होने से सादि भी हैं। झनेकांत शासन में कुछ भी दोष नहीं है । इसलिए इन भ्रन्य मतावलबियों के 
ग्रथों का पठन, मनन, कुश्रुत का पठन मनन है, इससे मिथ्यात्व का ब्राखव होता है, ऐसा समझना चाहिये। 
जैनाचार्यों ने इन ग्रन्थों का प्रवलोकन केवल, उनके तत्त्वों की मान्यताशों का खण्डन करने के लिये ही 
किया है। जब बौद्ध परंपरा में दिदनाग के पश्चात्‌ धर्मकीति जंसे प्रखरताकिकों की तूती बोलती थी, 
तो ब्राह्मण परम्परा में कुमारिल जैसे उद्भट्‌ विद्वानों की प्रतिध्वनि मंद नहीं हुई थी दोनों ही विद्वानों 
ने प्रपनी-अपनी कृतियों में जैन प्ररम्परा के मतब्यों की खिल्‍ली उड़ाई थी झौर समंतभद्र जैसे ताकिकों का 
खण्डन॑ किया था | उस समय झ्रकलक देवने भाजीवन ब्रह्मचयंत्रत लेकर वौद्धदर्शन आदि पढ़ने का संकल्प 
किया, उस समय श्री भ्रकलंक देव ने न्याय प्रमाण विषयक अनेकों ग्रन्थ रचे, लधीयस्त्रयी, न्याय विनिश्चय, 
सिद्धि विनिश्चय, धष्टशती, प्रमाणसंग्रह आदि ग्रन्धों में दिडनांग, धर्मकीति जैसे बौद्ध ताकिकों की एवं 

उद्योतकर भर्तू हरि कुमारिल जैसे ब्राह्मण ताकिकों को उक्तियों का निरसन करते हुये जैन भन्‍्तव्यों को 


छ्ड [_ स्यायसार 


स्थापना ताकिक शैली से की है। इन झकलक देव से पूर्व श्री समतभद्र स्वामी ने भगवान की स्तुति करते 
हुये न्याय का बहुत ही सुन्दर विवेचन किया है। श्री उमास्वामी भ्राचायं के महाशास्त्र तत्त्वार्थ सूत्र के 
मंगलाचरण पर आप्तमीमासा स्तुति बनाकर तो एक झलौकिक प्रतिभाशाली कहलाये हैं। श्री विधानंद 
महोदय ने झ्राप्तपरीक्षा, प्रमाणपरीक्षा एवं भ्रष्टसहसत्री, श्लोक वातिकालंकार टीका श्रादि ग्रंथों में न्याय 
का विशद वर्णन किया है। श्री माणिक्यनन्दि के परीक्षामुखसूत्र ग्रन्थ पर प्रमेयरत्नमाला, प्रमेयकमल- 
मातंण्ड झादि विस्तृत टीकाये हुई हैं। जेन न्याय का मतलब यही है कि 'प्रमाणेरथंपरोक्षण न्याय: 
प्रमाणों के द्वारा श्र्थ की परीक्षा करना न्याय है। न्याय शब्द की व्युत्पत्ति करते हुये सभी छास्त्रकारों 
ने उसका यही प्रर्थ किया है 'नोयतें शायते विवक्षितार्थोउ्नेनेति न्याय: न्यायक्ु०। “नितरामीयंते गम्ब॑ते 
गत्यर्थानां ज्ञानार्थत्यात ज्ञायंतेईर्था: प्रनिश्यत्वास्तित्वादयोष्नेनेति न्याय: तकंसागे: [न्याय प्रवेश प० पृ० १] 
जिसके द्वारा विवक्षित भ्र्थ का ज्ञान हो उसे न्याय कहते हैं । प्रतिशयरूप से जिसके द्वारा प्रनित्यत्व, 
अस्तित्व श्रादि श्रर्थ जाने जाये वह न्याय-तकक मार्ग है। न्‍्यायविनिश्चयालंकार में जैनावार्यों ने भी 
विशेष रूप से कहा है कि-- 


“निश्चितं च निर्बाधं च वस्तुतत्वमीयतेइनेनेति न्याय: [न्यायविनिश्वयालकार भा० १ प० ३३] जिसके 
द्वारा निश्चित झौर निर्बाघ वस्तु तत्त्व का ज्ञान होता है उसे न्याय कहते है। इसमें 'निर्बाध' पद जन न्याय 
की निर्दोषता को प्रगट करता है । ऐसा ज्ञान प्रमाणों के द्वारा होता है इसी से न्याय विषयक ग्रन्थों का 
मुख्य विषय प्रमाण होता है । प्रमाण के ही भेद प्रत्यक्ष, भ्रनुमान, भ्रागम श्रादि माने गये हैं, किन्तु प्रत्यक्ष 
श्रौर श्रागम के द्वारा वस्तु तत्त्व को जानकर भी उसकी स्थापना झौर परीक्षा में हेतु ओर युक्तिवाद का 
प्रवलम्बन लेना पड़ता है | इसी से न्याय को तकंमार्ग और युक्तिशास्त्र भी कहा है। जैनधर्म के बारहवें 
दृष्टिवाद पंग में ३६३ मिथ्यामतों का स्थापनापूर्वक खड़न किया गया है। न्‍्यायविनिदचय के प्रारम्भ में 
श्री श्रकलंक देव ने लिखा है-- 

बालानां. हितकामिनामतिमहापापे: प्रोपाजिते:। 

भाहात्म्यात्‌ तमसः स्वय कलिबलात्‌ प्रायो गुणदेषिसिः ॥। 
न्थायोध्यं मलिनीकतः कथमसपि प्रक्षाल्य नेनीयते । 
सम्यग्लानजलेबंचोभि रमल तत्नानुकपापरे: ।॥ 

कल्याण के इच्छुक भ्ज्ञजनों के पूर्वोपाजित पाप के उदय से एवं स्वयं कलिकाल के प्रभाव से गुण 
देषी एकांतवादियों ने न्‍्यायश्ञास्त्र को मलिन कर दिया है। करुणाबुद्धि से प्रेरित हो करके हम उस मलिन 
किये गये न्‍्यायशास्त्र को सम्यग्ज्ञान रूपो जल से किसी तरह प्रक्षालित करके निर्मल करते हैं । इसी 
भावना से ही श्री श्रकलंक देव ने छः महीने तक बौद्धों की प्रषिष्ठात्री तारादेवो से शास्त्रार्थ करके उसे 
पराजित करके ज॑नधर्म के स्याह्राद की विजय पताका लहराई थो। और भ्राज भी वोरप्रभु का धनेकांत 

शासन जयशील हो रहा है। तीर्थंकर श्री वृषभदेव या महावीर प्रभुने इस जँनधर्म की स्थापना नहीं की है, 


वीर ज्ञानोदय ग्रन्थमाला ] ७्ध 


प्रत्युत सभी तीर्थंकर धमंतीर्थ के प्रकाशक, उपदर्शक मात्र होते हैं, स्याह्रादमय घर्म तो वस्तु का स्वरूप 
होने से किसी के द्वारा प्रस्थापित नही है। ज॑नघर्म में वतंमान में दो भेद दिख रहे हैं दिगम्बर श्लौर 
ह्वेताम्बर । श्वेताम्बर संप्रदाय में स्त्रीमुक्ति केवली कवलाहार सवस्श्रमुक्ति ध्रादि माने गये हैं, किन्तु 
दिगम्बर सम्प्रदाय में स्त्रियों को उसी भव से मुक्ति का निषेध, केवली के कवलाहार का निषेध एवं 
सबस्श्रमुक्ति का निषेध किया गया है। 

जेनधर्म के मर्म को समभने के लिये महापुराण, पद्मपुराण, भद्गबाहुचरित्र प्रादि प्रथमानुयोग, 
तक्त्वार्थ सूत्र, गोम्मटसार, त्रिलोकसार, षड्खंडागम शझ्रादि करणानुयोग, रत्नकरण्डश्रावकाचा र, बसुन॑दि- 
श्रावकाचार, पुरुषार्थ सिद्ध युपाय, मूलाचार, झ।चारसार भ्रादि चरणानुयोग, एवं समाधितन्त्र, पंचास्ति- 
काय, परमात्मप्रकाश, समयसार श्रादि द्रव्यानुयोग ऐसे चारों अ्नुयोगों के ग्रन्थों का गुरुमुख से पठन, 
स्वाध्याय करना चाहिये । है 

इस प्रकार से सर्वदर्शन के सिद्धान्त की संक्षिप्त समीक्षा की गई है । 

ईदवर सृष्टि ब्त्‌त्व खण्डन 

वंशेषिक कहते है कि-- सदाशिव'” नाम का एक महेश्वर है जो सदा ही मुक्त है, कभी भी कर्ममल 
से लिप्त नही था अनादिकाल से ही मुक्त है झौर सम्पूर्ण सृष्टि का कर्ता है यथा -- 

“तनुभुवनक रणाविक विवादापन्न ब्रद्धिमन्निमित्तकम्‌ कार्यत्वात्‌। यत्कार्य तद्‌ बुद्धिसन्तिसित्तकं 
दृष्ट यथा वस्त्रादि । कार्य चेदं प्रकृत तस्माद्‌ बुद्धिमन्निमित्तकं योपध्सो बुद्धिसांस्तद्ेतु:स ईश्वर: इति।” 

“शरीर जगत्‌, इन्द्रिय आदि विवाद की कोटि में आये हुये पदार्थ बुद्धिमान्‌ निमित्त कारण से हुये 
हैं, क्योकि वे काये है । जो कार्य होता है वह बुद्धिमान्‌ निमित्त कारण से ही होता है, जैसे वस्त्रादि। 
झौर कार्य प्रकृत शरीर आ्रादि हैं इसलिये बुद्धिमान्‌ निमित्त कारण से हुये है। जो बुद्धिमान उनका कारण 
है वह ईश्वर है। इसलिए यह सिद्ध होता है कि अनादि सिद्ध ईश्वर ही सम्पूर्ण विश्व का बनाने 
वाला है । 

 जैनाचार्यों का कहना है कि “तनुभुवनकरणादयों न बुद्धिमन्निभित्तका: दुष्टकतृ कप्रासादादि 

बिलक्षणत्वात आकाशादिवत्‌ ।” “शरीर जगत्‌ और इन्द्रिय श्रादि बुद्धिमान्‌ कारण जन्य नही हैं, क्योंकि 
जिन मकानादि के कर्ता देखे जाते है उनसे भिन्न है। जैसे आकाशादि ।! 

दूसरी बात यह है कि वह ईइ्वर सृष्टिकर्ता शरीर सहित है या रहित ? यदि रहित कहो तो भ्रन्य 
मुक्त जीवों के समान वह भी सृष्टि नहीं बना सकता । यदि शरीर सहित कहो, तो वह कर्मंसहित होने से 
अज्ञानी संसारी प्राणी के समान सृष्टि नही कर सकेगा । 

इन वैशेषिकों ने एक सदाशिव ईश्वर को सृष्टिकर्ता मामा है, उसमें ज्ञान, इच्छा धौर प्रयत्न ऐसी 
तीन शक्तियां मानी हैं । पुनः प्रदन यह भी होता है कि कर्म के बिना इच्छा शक्ति कैसे होगी ? यदि ज्ञान 
दाक्ति से ही सम्पूर्ण कार्य करना मानो, तो भी असंभव है। यदि वेैशेषिक कहे कि-- 


छई [ ग्यायसार 


समीहामंतरेणापि यथा वक्ति जिनेश्बर: । 
तथेश्वरो5पि कार्याशि कुर्यादित्यप्यपेशलम्‌ ॥१४॥ 
सति धर्मविशेषे हि. तीथक्त्वसमाहये । 
ब्रपाज्जिनेश्वरों सार्ग न ज्ञानावेब (केबलात्‌ ॥१५॥ 
सिद्धस्यापास्तनिःशेष-कर्मणो वागसंभबात्‌ । 
विना तौर्थंकरस्वेतल नाम्ना नार्थोपश्देंशना ॥१६। 
जिस प्रकार से झाप जैनों का जिनेश्वर बिना इच्छा के मोक्ष मार्ग का उपदेश देता है, वैसे ही 
हमारा महेश्वर बिना इच्छा के सृष्टि बनावे क्‍या बाधा है ? झाचाय॑ ने कहा कि भाई ! हमारे जिनेश्वर 
की तीर्थंकर नामा नाम कर्म विशेष से उपदेश में प्रवृत्ति होती है श्लौर वे तीर्थंकर तो कर्म सहित हैं 
शरीरसहित हैं। हां ! मोहकर्म के नष्ट हो जाने से इच्छा रहित,अवश्य है। पूर्णकर्म रहित सिद्धों का 
उपदेश हम नहीं मानते हैं । 
यदि श्राप भी ईश्वर के योग विशेष मानों तो शरीर अ्रवश्य मानना पड़ेगा, पुन' प्रश्न माला 
चलती जायेंगी । वह सृष्टि रचने के पहले श्रपना हारीर बना लेता है या शरीररहित ही सृष्टि बनाकर 
झपना शरीर बनाता है ? यदि कहो ईश्वर स्वय भ्पना शरीर नहीं बनाता है वह स्वय बन जाता है, 
तब तो ज॑ंसे ईश्वर की इच्छा और प्रयत्न के बिना उसका शरीर बन गया वेसे ही सारी सृष्टि बन जावे । 
यदि ईश्वर प्रपने पूर्व शरीर का कर्ता पूर्व पूबंवर्ती शरीर से होता हैतब तो शरीर परम्परा 
झनादि सिद्ध होने से श्रनवस्था दोष भरा जाता है, एवं ससारी प्राणी और ईश्वर में कोई श्रन्तर नहीं 
दिखता है। कार्मणशरीर से सहित ही ससारी प्राणी श्रनादि काल से शरीरों का निर्माण करता चला 
झा रहा है। 
दूसरी बात यह भी है कि उस ईश्वर का ज्ञान नित्य है या अनित्य ? यदि नित्य कहो तो सारे कार्य 
एक साथ हो जावेगे, क्योंकि ज्ञान सदा काल एक नित्य है, अनित्य कहो तो भी प्ननेकों दूषण श्राते हैं । 
यहां ईश्वर का ज्ञान व्यापी है या प्रव्यापी ? स्वसविदित है या भ्रस्वसविदित ? 
वह ज्ञान महेश्वर से भिन्‍न है या अ्भिन्‍न ? इत्यादि प्रश्न चलते ही रहेंगे । 
वेशेषिक महेश्वर के ज्ञान को महेश्वर से भिन्‍न मानकर समवाय से महेश्वर को ज्ञानी कहता है तब 
धाचाय॑ कहते हैं कि यह समवाय एक है तो यह समवाय महेश्वर में ही ज्ञान को जोड़े अन्यत्र प्राकाशादि 
में नही ऐसा क्‍यों ? यदि कहो भ्राकाश श्रचेतन है, ईश्बर चेतन है तो भी ठीक नहीं है क्योंकि प्रापने 
ईदबर को चेतन नहीं माता है चेतन के समवाय से ही चेतन माना है । 
“वेशो जाता न चाज्ञाता स्वयं शानस्थ केवल । 
समयायात्सदा ज्ञाता यधजात्मंव स कि स्वतः: ॥।६५॥ 


शोर शानोदय ग्रंथमाला | ७७ 


यदि कहो कि ईइवर न ज्ञाता है न भज्ञाता है किन्तु ज्ञान समवाय से ज्ञाता है तब तो बताप्रो ईश्वर 
प्रात्मा है या नहीं ? तब उसने कहा, ईदवर न प्रात्मा है न झनात्मा हैं । प्रात्मत्व के समवाय से प्रात्मा है। 
तब तो बताम्रो उस प्रात्मत्व समवाय के पहले वह क्‍या है ? द्रव्य है ? तब वह कहता है कि नहीं । ईदवर 
न द्नव्य है न भ्रद्वव्य है, द्रव्यत्व के समवाय से द्रव्य है तब प्रश्न होता है कि द्रव्यत्व समवाय के पहले वह 
सत्‌ रूप तो श्रवश्य होगा ? उसने कहा नहीं । ईश्वर न स्वतः सत्‌ है न श्रसत्‌ है सत्ता के समवाय से 'सत्‌' 
है तब तो बड़ी झ्राफत झा गई, सत्ता समवाय के पहले ईश्वर भ्रसत्‌ ही रहेगा । भ्रर्थात्‌ उस ईश्वर का कुछ 
भी स्वरूप समभ में नही श्लाता है। समवाय की सिद्धि तो झसभव है। क्योंकि जीव में या ईदवर में ज्ञान 
समवाय के पहले वे ज्ञानी हैं या अज्ञानी ? यदि ज्ञानी हैं तो समवाय ने क्या किया ? यदि अज्ञानी हैं 
तो पत्थर भादि शअ्ज्ञानी अचेतन में भी ज्ञान का समवाय क्‍यों नही होता है ब्रतः समवाय सम्बन्ध नाम से 
तादात्म्य सम्बन्ध मानकर स्वरूप का स्वरूपवान्‌ के साथ तादात्म्य ही स्वीकार करना चाहिए प्ग्नि में 
उष्ण का जीव में ज्ञान का जो तादात्म्य सम्बन्ध है उस ही समवाय भले ही कह दो । 

इसलिए उपयु क्त दोषों के निमित्त से श्रापका महेश्वर देहसहित, कर्मसहित, सर्वज्ञ एव मोहरहित 

सिद्ध नहीं होता है। 


दूसरी बात यह है कि वृह ईश्वर सृष्टि क्यों बनाता है किसी श्रन्य पुरुष की प्रेरणा से, या दया से, 
क्रीड़ा से या स्वभाव से ? 

यदि भ्रन्य से प्रेरित होकर बनाता है तब तो उसकी स्वतन्त्रता समाप्त हो जाती है | यदि दया से 
बनाता है तो उसने दुःखी प्राणी को क्यो निर्माण किये ? यदि कहो पापियों को दण्ड देना पड़ता है तब 
तो उसने पाप की सृष्टि क्‍यों की ? परम पिता प्रमकारुणिक ईइृवर पाप और पापीजनों की सृष्टि क 
बवान फिर उन्हें दुःख देवें यह तो उचित नहीं है। यदि कहो क्रीड़ा से सृष्टि का निर्माण करता है तबो 
तो वह प्रभ्‌ महान्‌ क॑से रहेगा, प्रत्युत क्रीड़ा प्रिय होने से बालकवत्‌ नादान समझा जावेगा। यदि कहो 
स्वभाव से वह सृष्टि का निर्माण करता है तब तो ईश्वर का स्वभाव नित्य है सदा काल है झतः सदा 
काल एक जैसी सृष्टि बनती रहेगी, तरह-तरह की विचित्रता का अनुभव नहीं होना चाहिये । 

इत्यादि अनेकों दोष भ्राते हैं प्रत: ईश्वर को अनादि सिद्ध एवं सृष्टि का कर्ता मानना प्रनुचित 
है। यह संप्तारी प्राणी अनादि काल से कर्म सहित होने से स्वयं ही पुण्य पाप का कर्ता है झौर भोक्ता है। 
जब पुरुषार्थ से कर्मो का भेदन कर देता है तो ईश्वर महेश्वर, ब्रह्मा, महात्मा, परमात्मा सिद्ध, शिव 
भ्रक्षय, प्रच्युत ध्रादि अनेकों नाम से पूज्य बन जाता है । 

सांख्य की भ्राप्त समीक्षा 
'कंपिल एव सोक्षमार्गस्थोपदेशक: क्लेदकर्म विपाकाशयानां भेसा च रजस्तमसोस्तिरस्करणात । 


[ प्राप्त प. पृ. १५६ ] 


छ्द [ स्यायसार 


कपिल ही मोक्ष मार्ग का उपदेशक तथा बलेदा, कर्म, विषाक भौर प्राशयों का भेद करने याला 
है; क्योंकि उसके रज झौर तम का सर्वथा प्रभाव है । यह कथन संंख्यों का है । इस पर प्राचार्य कहते हैं 
कि कपिल सवज्ञ नहीं है क्योंकि वह स्वय अपने ज्ञान से स्वंधा भिन्‍न है, इसलिये सर्वज्ञ नहीं है। सांख्य 
का कहना है कि मुक्त होना, ससारी होना पुरुष का धर्म नहीं हैं । प्रधान के ही संसारीपना, मुक्तपना ज्ञान 
झौर सुख का होना संभव है । 


प्रधानं. शत्वतोी मोक्षमार्गस्यास्तृपदेशकम्‌ । 
तस्येब विश्ववेदित्वात भेदित्वात्‌ कर्ममूभुतास्‌ (८०१ 
इत्यसं भाव्यमेवास्याचेतनत्वात्‌ पटादिवत्‌ । 
तदसंभवतोी ननमन्यथा निष्फल: पुमान्‌ ॥८१॥ 
भोक्तात्मा चेत्स एवास्तु कर्ता तदविशेषतः। 
बिरोधे तु तयोर्भोक्ति : स्थादभुजो कत, ता कर्थ ।।८२॥ 


प्रधान ही मोक्ष मार्ग का उपदेशक है, क्योंकि वह ज्ञानी है श्रौर ज्ञानी इसलिये है कि वह विश्व- 
वेदी-सवंज्ञ है, तथा सर्वेज्ञ भी इसलिये है कि कर्म पर्व॑तों का भेत्ता है। जेनाचार्य कहते है कि सांख्यों का 
यह मत असभव है क्योंकि वह प्रधान वस्त्रादि की तरह अचेतन है । इसलिये प्रधान को कर्मो का नाशक, 
विश्वज्ञानी, मोक्षमार्ग का उपदेशकत्व भ्रादि मानना असम्भव हैं । यदि मानोंगे तो पुरुष की कल्पना ही 
व्यर्थ हो जावेगी । ध्ृगर कहो कि पुरुष भोक्ता है तब तो वही कर्ता भी होवे, क्योंकि कतूं त्व और भोवतृत्व 
दोनों एक जगह सभव है। यदि किया के कर्तापने का विरोध कहा जावे तो भोक्ता पुरुष भुज्‌ क्रिया का 
कर्ता कंसे रहा ? झ्ाइचर्य तो इस बात का है कि प्रधान सर्वेज्ञ है और मुमुक्षु जन स्तुति पुरुष की करते 
हैं। तात्पर्य यह है कि कपिल ने ज्ञान के आश्रय भूत प्रधान के ससगं से ही ज्ञान माना है, वह पुरुष स्वय 
तो ज्ञान रहित है, कितु यह सिद्धात सर्वथा गलत है अचेतन में ज्ञान हो और उसके संसर्ग से संसार में 
पुरुष ज्ञानी बनें एवं मुक्त में श्रशानी रहे यह कल्पना गलत है आ्रत: ज्ञानदर्शन स्वरूप पुरुष विशेष ही 
कर्मों का नाशक, विश्व का ज्ञाता सवंज्ञ भ्लौर मोक्ष मार्ग का उपदेष्टा प्राप्त है कितु कपिल आप्त नही है। 


बुद्ध की भ्राप्त समीक्षा 


सुगत ही सर्वश्ञ है वयोकि वह संपूर्ण तृष्णा से रहित है एवं 'संपूर्ण गतः सुगतत:, प्रथवा शोभनं 
गत: सुगतः यदि वा सुष्ठुगत: सुगत:' इस नियम में जो संपूर्णता को प्राप्त है या शोभन श्वस्था को प्राप्त 
है या श्रच्छी गति को प्राप्त है वह सुगत है एव उस सुगत की जयगत्‌ के लिये महती कृपा है 'बुद्धों भवेयम्‌ 
जयते हिताय' मैं जगत्‌ का हित करने के लिये बुद्ध होऊं इत्यादि भावना से ही बुद्ध भगवान्‌ सच्चे प्राप्त 
हैं भौर मोक्ष मार्ग का उपदेश देते हैँ । यह सौगतों का कहना है कितु जैनाचार्य उत्तर देते हे कि-- 


बीर ज्ञानौदय ग्रन्यमाला ] ७६ 


सुगतोषपि न निर्वाणमार्गसस्य प्रतिपादकः। 
विश्वतस्वज्ञतापायात्‌ लत्यत: कपिलादिवत ॥८४॥ 
संवृत्या. विदवतत्त्वज्ञ: श्रयोमार्गोपवेश्यपि । 
बुद्धों वंद्यो नतु स्वप्नस्तावृगित्यश्चेष्टितः ॥८४५॥ 
सुगत भी मोक्ष मार्ग का उपदेशक नही है, क्‍योंकि वास्तव में उसके सर्वज्ञता नहीं है, जैसे कपिल 
प्रादि में नहीं है । यदि कहो बुद्ध संवृति-कल्पना से सर्वज्ञ है श्रौर मोक्ष मार्ग का उपदेष्टा भी है। फिर 
भी सवृति से सर्वज्ञ होते हुये भी बुद्ध भगवान्‌ तो वंदनीक होवें भ्रौर कल्पित स्वप्न आदि वचद्य न होवें यह 
क्यों ? यह तो भ्रज्ञानी का ही पक्षपात है। 
प्रापके द्वारा मानी गई तत्त्व व्यवस्था ही ठीक नही है पुनः उसके उपदेशक बुद्ध सर्वज्ञ कंसे 
होंगे | ब्रापके यहां प्रत्येक पदार्थ को प्रतिक्षण बिनाशी एवं परमाणु रूप मानते हैं। जो कि प्रत्यक्षज्ञान 
से भ्रनुभव में नहीं पाते हैं । 
इन बौद्धों में पोगाचार बौद्ध केवल “विज्ञानमान्र' तरुष को मानते हैं बाह्य पदार्थों को नहीं मानतें 
हैं । उनकी इस मान्यता से सुगत की सिद्धि ही असभव है क्योंकि ज्ञान से भिन्‍न सुगत को मानने से ६ त श्राता 
है भ्रौर सवृत्ति से सुगत की कल्पना करने से वह स्वप्न के सदुश होने से नमस्कार योग्य नहीं रहता। 
तथैव चित्राद्व तवादी की मान्यता भी गलत है क्योंकि चित्र ज्ञान भी कहे श्रौर उसे एक अ्रद्वत भी कहें 
यह प्रसभव हैं। चित्रज्ञान का प्र्थ हो है श्रनेक ज्ञान न कि एक ज्ञान । यदि श्राप कहें कि क्षणभंगुर वस्तु 
में और प्रद्व त में जो स्थायी रहना या द्वत रूप दिखना है वह संवृति मात्र है। तब तो प्रापका बुद्ध भी 
कल्पना से ही सर्वज्ञ होगा, पुनः बास्तव में सर्वज्ञ न होने से कल्पित-श्रसत्य मान्यता अपने प्लाप में कल्पित 
भ्रसत्य ही है। 
ब्रह्माइंतवादी के ब्रह्म की समीक्षा 
ब्रद्माद्नतवादी इस जगत्‌ को एक परम ब्रह्म स्वरूप मानते हैं उस ब्रह्म की ही उपासना करते हैं । 
ये लोग प्रत्यक्ष झनुमान भोौर झागम से ब्रह्म की सिद्धि कर रहे हैं। उनका कहना है कि प्रत्यक्ष प्रमाण 
तो उस ब्रह्म का ग्राहक है ही क्योंकि झ्रांख खोलने के प्रनतर स्वंविकल्पों से रहित शुद्ध सत्तामात्र 
ब्रह्म ही फलकता है। प्रनुमान भी परम ब्रह्म को ही सिद्ध करता है। “प्रामारामादयः परदार्था: प्रतिभा- 
सान्तःप्र विष्टाट, प्रतिभासमानत्वात्‌ । यत्प्रतिभासते तत्प्रतिभासान्तःप्रविष्टमू, यथा प्रतिभासस्वरूपम्‌ । 
प्रतिभासंते च विवादापस्सा: हति ग्राम और उद्योन झ्रादि सभी दिखलाई देने वाले पदार्थ प्रतिभास- 
परम ब्रद्य के श्रंत:प्रविष्ट हैं, क्योंकि वे प्रतिभासमान होते है। जो प्रतिभासित होता है, वह सर्व प्रति- 
भास के प्रंत:प्रविष्ट है, जैसे कि प्रतिभास का स्वरूप | विवादापन्न ग्राम और उद्यान प्लादि प्रत्ति- 
भासित होते हैं, इसलिये वे सभी परमज्नह्म के ही स्वरूप हैं । इस परमन्नह्म को सिद्ध करने के लिये श्रति- 
थाक्य भी भनेकों पाये जाते हैं । ' 


घं० [ न्‍्यायसार 


“स्व वे खल्िदं ब्रह्म नेह नानास्ति किचन । 
झारामं तसय पदयंति न त॑ पद्यति कश्चन' ॥ 

सभी दृष्यमान पदार्थ ब्रह्म स्वरूप हैं इससे भिन्‍न जगत्‌ में नाना पदार्थ कुछ नहीं हैं । हम सभी लोग 
उस ब्रह्म की पर्यायों को ही देखते है, कितु उसे कोई नहीं देखते हैं ।। इत्यादि रूप से ब्रह्मवादी अपना 
पक्ष स्थापित करते हैं । अब ग्राचाय कहते है कि आपने जो परमन्रह्म को प्रत्यक्ष का विषय कहा है बहू गलत 
हैं क्योंकि विशेष से निरपेक्ष सामान्य मात्र का प्रत्यक्षज्ञान से अनुभव होना ही झ्शक्य है। जो आपने 
प्रनुमान से ब्रह्म को सिद्ध किया है उसमें प्रइन यह होता है कि 'प्रतिभासित होने वाले धर्मी, हेतु 
दृष्टांत श्रादि प्रतिभासरूप ब्रह्म के अरत:प्रविष्ट होकर (भीतर घुसकर ) प्रतिभासित होते हैं या ब्रह्म से 
बहिर्भूत रहकर ही प्रतिभासित होते है ? यदि अंदर होकर प्रतिभासित होते है तब तो प्रनुमान नहीं 
बनेगा। प्रनुमान में साध्य, हेतु, उदाहरण अवश्य होने से द्वेत भ्रा जावेगा । यद्वि बहिभृत होकर प्रति- 
भासित होते है कहो, तो स्पष्ट ही द्वेत हो गया । आपने श्रद्वत को सिद्ध करने के लिये अनुमान बनाया, 
उसने द्वेत को ही सिद्ध कर दिया। 

श्रागम झादि भी ब्रह्म से भिन्‍न है या श्रभिन्‍न ? इत्यादि विकल्प उठते रहने से आपका ब्रह्माद्देत 
सिद्ध नहीं होगा । एवं उस ब्रह्म से सृष्टि की मान्यता कहना तो बिल्कुल ही श्रसभव है। एक परमब्रह्म 
रूप चेतन्य श्रात्मा से श्रनेकों चेतन अ्रचेतन रूप जगत को उत्पन्न हुआ मानना गलत है। भ्रत: परमन्रह्म 
को श्राप्त भगवान्‌ कहना सर्वथा गलत है । 

उपसंहार- इस प्रकार महेश्वर, कपिल, सुगत और परमनक्रह्म इनके सर्वज्ञत्व श्रौर झ्ाप्तपने का 
अभाव होने से मोक्षमार्ग का प्रणयन' नही बनता है और जो सर्वज्ञ हैं, कर्म प्वतों के भेत्ता हैं, मोक्ष 
मार्ग के प्रणेता हैं वे प्रहेत ही है वे ही सच्चे ग्राप्त है। 
चार्वाक-- 

चार्वाक कहता है कि ' कोई पुरुष सर्वज्ञ है” यह बात किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं हैं। श्रागम प्रमाण से 

सर्वज्ञ का झ्रस्तित्व बतलाना योग्य नही है, क्योंकि जब सर्वश का अस्तित्व सिद्ध नही तब उसका कहा 
हुआ श्रागम कंसे होगा ? एवं असर्वज्ञप्रणीत ग्रागम से सर्वेज्ष को सिद्ध करना गलत है क्योंकि प्रल्पश् का 
कहा हुआ आमगम प्रमाणिक नहीं है । प्रत्यक्ष प्रमाण से भी सर्वज्ञ का ज्ञान नहीं होता है क्योंकि इस समय 
यहां स्वेज्ञ नही है यह बात प्रत्यक्ष से स्पष्ट है। झनुमान से भी सवेश का ज्ञान नहीं होता क्‍यों कि सर्वज्ञ के 
साथ जिसका अझविनाभाव हो ऐसा कोई साधन नहीं है श्रत: कोई प्रुरुष तीर्थंकर प्राप्त स्वज्ञ भगवान्‌ 
नहीं है। न उनके द्वारा कथित प्रात्मा और परलोक ग्रादि ही हैं । ह 

इसपर जैनाचार्य कहते हैं कि प्राज भले हों इंद्रिय प्रत्यक्ष से यहां पर सर्वज्ष न हो फिर भी सर्वज्ञ 
के प्रतिपादक श्रागम एवं श्रनुमान सिद्ध है यथा--'कश्खित पुरुष: सकलपदार्यसाक्षाश्कारो, तदग्रहरास्थ- 
भावत्वे सति प्रक्षीणप्रतिबधप्रत्ययस्वात_” यब्‌ यद्‌ प्रहणस्थभावत्वे सति प्रक्षीमप्रतिबंधप्रत्यं तत्‌ तत्‌ 


बौर शानौदय प्रंथमाला ] बे 


सकलपदाथसाक्षास्का री यथा अपगततिमिरं लोचनं रूपसाक्षात्कारि, तथा चाय पुरुष: सल्मात्सकलपवबा्े- 
साक्षात्कारी इति' [विश्वत० प्र० पृ० ४] 


“कोई पुरुष सम्पूर्ण पदार्थों का साक्षात्कार करने वाला अवश्य है, क्योंकि उसके पदार्थों का ग्रहण 
स्वभाव होने से ज्ञान के प्रतिबंधक कारण नष्ट हो चुके है । जो-जो पदार्थ के ग्रहण स्वभाव वाला होने 
पर प्रतिबंधक कारण से रहित है वह-वह सकल पदार्थों को साक्षात्‌ करने बाला है जैसे तिमिर दोष से 
रहित नेत्र रूप का साक्षात्कार करने वाले है श्लौर उसी प्रकार से यह कोई पुरुष है इसीलिये सम्पूर्ण 
पदार्थों को साक्षात्‌ करने वाला है। 

दूसरी बात यह है कि जब चार्वाक प्रत्यक्ष से सारे विश्व को देखकर भ्रावे कि कोई सर्वज्ञ नहीं है 
तभी वह निर्णय दे सकता है कि विश्व में कही भी कोई पुरुष सर्वज्ञ नही है अन्यथा सारे विद्व को देखे 
बिना कंसे निर्णय देगा ? और जब सारे विश्व को देखकर आयेगा तब वही तो सर्वज्ञ बन जायेगा क्योंकि 
जो सारे विश्व को जाने वह सर्वज्ञ है। पुनः सबंजश का निषेध वह कैसे करेगा, श्र्थात्‌ नहीं कर सकेगा । 
सीमांसक -- 

मीमासक भी यही कहते है कि अतीन्द्रियदर्शी कोई भी सर्वज्ञ नही है, श्रत. नित्य वेदवाक्यों से ही 
झ्रतीन्द्रिय पदार्थों का ज्ञान होता है, किन्तु जैनाचार्यो ने इन मीमांसकों के मत को भी मीमांसा करके 
स्वेज्ञ की सिद्धि की है। 

कुमारिल भट्ट कहता है कि - 'धमंज्ञत्वनिषेधस्तु केवलो5श्ोपयुज्यते । सर्वमन्‍्यद्‌ विजानानः प्रुषः 
कैन वायंते' श्र्थात्‌ हम तो मनुप्य को केवल धर्मज्ञ होने का निषेध करते है। धर्म को छोड़कर यदि मनुष्य 
सबको भी जान ले तो कौन मना करता है ? मतलब यह है कि ये मीमांसक किसी को सब कुछ जानने 
वाला कहकर भी धर्मश्ञ का निषध कर देते है, इनको वेद के द्वारा प्रतीन्द्रिय पदार्थों का ज्ञान होना सिद्ध 
करना है क्योकि ये क्रियाक्नांडी लोग वेद को अपौरुषेय कहकर उसकी प्रमाणता को सिद्ध करने में बहुत 
ही प्रयत्नशील हैं । खेर ! 'सूक्ष्म प्रन्तरित दूरवर्ती ग्रादि पदार्थों का साक्षात्कार करने वाला, प्रतीद्विय- 
धर्म, प्रधमं प्रादि सभी को स्पष्ट करने वाला सर्वेज्ञ भ्रवश्य है ।' 


प्रकलंकदेव ने सर्वज्ञत्व के साधन में प्लनेकों युक्तियों के साथ एक युक्ति बहुत विशेष दी है कि 

'सर्वज्ञ के सदभाव में कोई बाधक प्रमाण नही है प्रतः उसका अस्तित्व होना ही चाहिए' एवं दूसरो यूक्ति 

यह दी है कि--' ज्स्पावरणबिच्छेदे ज्ञेयं किसवश्षिष्यते । प्रप्राप्यका रिणस्तस्मात्‌ सर्वार्थावलोकनम्‌ ॥ 
[न्यायविनिश्चय | 


प्रात्मा 'श--ज्ञाता है भौर उसके ज्ञानस्वभाव को ढकने वाले श्रावरण दूर होते हैं। झ्तः झाव- 
रणों के विकिन्न हो जाने पर ज्ञस्वभाव झ्रात्मा के लिये फिर शेय-जानने योग्य क्या रह जाता है ? भ्रर्थात 


थे [ व्यानप्तार 
कुछ भी नहीं । प्रप्राप्यकारी ज्ञान से सकलार्थ परिश्ञान होना प्रवश्यंभावी है। इसलिये सर्वज्ञ का प्रस्तित्व 
सिद्ध है| 
तात्पय॑ यह है कि चार्वाक शुन्यवादी झौर मीमांसक सर्वज्ञ का भ्रस्तित्व ही नहीं मानते हैं एवं सांख्य 
बौद्ध वंशेषिक वेदांती ईश्वर का प्रस्तित्व मानते हैं किन्तु उनकी मान्यतायें सुधटित नहीं हैं इसलिए 
सबका निराकरण करते हुये जेनाचार्य युक्तिपूर्वक सर्वेज्ष की सिद्धि कर रहे हैं । 
जेन-- 
सोषहंन्नेव सुतीस्दारणां बंच्य, ससवतिष्ठतें। 
तत्सद्भाये प्रसारास्य निर्वाध्यस्य विनिदचयात्‌ १८७॥ 
ततोष्न्तरिततत्त्वानि प्रत्यक्षाण्यहँतोउण्जसा । 
प्रमेयत्वाद्ययास्मादुक प्रस्यक्षार्था: सुनिश्चिता: ॥८८॥ .. [भाप्तपरीक्षा] 
जो सर्वज्ञ हैं, कम पव॑तों के भेत्ता है, मोक्षमार्ग के प्रणेता है, वे प्रहत ही हैं श्रौर इसीलिये वे ही 
मुनीश्वरों के वंदनीय प्रसिद्ध हैं, क्योंकि सर्वे का भ्रस्तित्व सिद्ध करने के लिये प्रबाधित भौर निश्चित 
प्रमाण पाये जाते है। एवं ईश्वर प्रादि सर्वज्ञ नही हैं, इसलिये सूक्ष्मादि, श्रन्तरित पदार्थ श्रहँत के 
परमार्थतः प्रत्यक्ष हैं क्योंकि वे प्रमेय हैं जैसे हम लोगों के द्वारा जाने गये प्रत्यक्ष पदार्थ ।' 
शंका--“झात्मा का इन्द्रियों के साथ समीचीन सम्बन्ध होने पर जो ज्ञान उत्पन्न होता है, वह 
प्रत्यक्ष है ।' झत: हम लोगों का प्रत्यक्ष ज्ञान उन देशकाल और स्वभाव से अ्रन्तरित (दूरवर्ती) पदार्थों 
को नहीं जानता है भ्रतः धर्मी असिद्ध होने से हेतु ग्राथयासिद्ध है । 
समाधान-- नही, क्योंकि स्फटिक आरादि श्रन्तरित कितने हो पदार्थों का सदुभाव हम लोग देखते 
हैं । प्लौर दीवाल आदि से ढकी हुई भ्रग्नि श्रादि को भी घूमादि हेतु से निश्चित कर लेते हैं। काल से 
प्रन्तरित वर्षा श्रादि को भी विशिष्ट मेघ आदि के द्वारा जानते हैं तथा स्वभाव से प्रन्तरित इन्द्रिय- 
शक्ति प्रादि कितने ही पदार्थ भ्रर्थापत्ति से सिद्ध होने से धर्मी प्रसिद्ध है श्रतः हेतु आ्राश्नयासिद्ध नही है । 
शंका-आाप अतीन्‍न्द्रिय प्रत्यक्ष से प्रन्तरित पदार्थों को श्रहंत के सिर्द्ध करते हो या इंद्रिय 
प्रत्यक्ष से ? 
समाधान- अ्र॒हत भगवान्‌ इन्द्रिय प्रत्यक्ष से धर्मादिक सूक्ष्म पदार्थ एवं सुमेरु आदि दूरवर्ती पदार्थों 
को जानने में समर्थ नही है । अ्रतः अ्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष से ही जानते हैं । 
शंका--जो अहंत के प्रत्यक्ष नही है वह प्रमेय नही है जैसे प्रत्यक्ष से बहिभूंत मिथ्या एकान्त । 
समाधान - जो मिथ्या एकान्त ज्ञान हैं वे सभी परमागम झौर श्रनुमान से हम लोगों के प्रमेय हैं 
प्रोर ग्रहत के प्रत्यक्ष है अत: वे विपक्ष नहीं हैं । 
शंका--धर्मादिक पदार्थ किसी के प्रत्यक्ष नहीं हैं क्योंकि सेव भ्रत्यन्त परोक्ष हैं। जो किसी के 
प्रत्यक्ष हैं वे सदेव श्रत्यन्त परोक्ष नहीं हैं। जैसे घटादिक पदार्थ । 
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समाधान--“झद्ष्णोति स्यप्योति जानाति इति प्रक्ष झात्मा' प्र्थात्‌ जो व्याप्त करे जाने उसे झक्ष 
कहते हैं धौर प्रक्ष नाम श्रात्मा का है। धतः झ्ात्मा के प्राश्रय स जो ज्ञान उत्पन्न होता है उसे प्रत्यक्ष 
कहते हैं | अर्हत का प्रत्यक्ष मुख्य प्रत्यक्ष है, वह सम्पूर्ण द्रव्य और पर्यायों को विषय करने वाला है। 
क्योंकि वह क्रम रहित है। झौर वह क्रम रहित इसीलिए है कि उसमें मन तथा इन्द्रिय की प्रपेक्षा नहीं 
है। इन्द्रिय मन की प्रपेक्षा भी इसीलिए नहीं है कि वह समस्त दोष रहित है तथा भिथ्यात्व 
प्रज्ञानादि दोषों से रहित भी इसीलए है कि वह इन दोषों के कारण भूत मोहनीय, ज्ञानावरण, दर्शना- 
वरण तथा भ्रन्तराय इन चार कर्मो का नाश कर चुके हैं जो दोष रहित नही है वह कर्म रहित भी नहीं 
है जैसे हम लोगों का प्रत्यक्ष । मोहादि कर्म रहित अहत का प्रत्यक्ष है इस कारण वह समस्त दोष 
रहित है। 

दंका--अझ्रहंत के मोहादि का नाश कंसे सिद्ध है ? 

समाधान--भ्र््वत के मोहादि चार कर्मों के कारणभूत्त मिथ्यात्व श्रादि के प्रतिपक्षियों का प्रकर्ष 
देखा जाता है। यधा--मोहादि चार कर्म किसी आत्मा विशेष में सवंधा नप्ट हो जाते है क्योंकि जहां उनके 
कारणों के प्रतिपक्षी का प्रकर्ष पाया जाता है वहा उसका नाश हो जाता है। जैसे ध्रांख का तिमिरदोष । 

मोहादि चार कर्मो के कारणों के प्रतिपक्षियों का प्रकर्ष केवली में पाया जाता है इस कारण वहां 
उनका सर्वथा नाश हो जाता है । 

शंका--मोहादि चार कर्मों का कारण क्या है ? 

ससाधान- मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र ये तोनों मोहादि चार कर्मों के 
कारण हैं । 

शंका--मिथ्यादरंनादि के प्रतिपक्ष (विरोधी) क्‍या हे ? 

समाधान-- सम्यग्दर्शनादि तीन मिथ्यादशंन श्रादि तीन के विरोधी हैं । क्योंकि उनके प्रकर्ष होने 
पर उन भिध्यादर्शन श्रादि की हानि देखी जाती है। जिसके प्रकर्ष में जिसका अ्रप्रकर्ष देखा जाता है वह 
उसका विरोधी है । जैसे- ठढ का प्रतिपक्षी प्रग्नि है एवं सम्यग्दर्शन ग्रादि तीनो वुद्धिगत होने वाले हैं । 

जो बढ़ने वाला है वह कहीं पर प्रकर्ष के श्रन्त को प्राप्त होता है। ज॑सेपरिमाण परमाणु से लेकर 
ध्राकाश में चरम सीमा को प्राप्त है। अतएव सम्पग्दश्शनादि के पूर्ण प्रकर्ष को प्राप्त होने पर भिथ्या- 
दर्शन प्रादि भ्रत्यन्त नाश को प्राप्त हो जाते हं। उनके नाश होने पर मोहादि चार कर्मों का प्रत्यन्त 
क्षय होने से भ्रहत भगवान्‌ दोष रहित सर्वज्ञ वीतराग सिद्ध हो जाते हैं। और मिथ्या एकांतों का झ्रभाव 
तो भनेकांत की सिद्धि से ही हो जाता है । 

शंका- भूत सर्वज्ञ नहीं है, क्योंकि वह वक्ता है पुरुष है जैसे ब्रह्म वगेरह । 

समाधान--ज्ञान के बढ़ने पर वक्तापन की हानि नहीं देखी जाती है । भ्रतः वक्तापन सर्वज्ञता का 
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विरोधी नहीं है। स्वज्ञ का जो समस्त पदार्थों को विषय करने वाला वक्तापन है वह युक्ति एवं शास्त्र 
से श्रविरोधी सिद्ध है। तथा स्पष्ट है कि समस्त अज्ञानादि दोष रहित पुरुषपना परमात्मा सर्वज्ञ में सिद्ध 
होता हुआ समस्त ज्ञानादि गुणों के परम प्रकर्ष की प्राप्ति को ही सिद्ध करता है। अ्रतः झापका प्रनु- 
मान सर्वज्ञ का बाधक नही है । 

दूसरी बात यह है कि सर्वेज्ञ के श्रभाव को सिद्ध करने वाला कोई व्यक्ति पहले तीनों लोकों में एवं 
तीनों कालों में सबको देख कर यह निर्णय करे कि कोई भी सर्वज्ञ नही है तब तो वह स्वयं ही तीनों 
लोकों एवं तीनों कालों को जान लेने से सर्वश्ञ सिद्ध हो जाता है। यदि उसने तीनों लोकों एवं तीनों 
कालो को नहीं जाना तब वह यह निर्गय ही कैसे करेगा कि तीनों जगत में सर्वज्ञ नही है। अतः 
भ्राप सर्वज्ञ का अभाव सिद्ध नही कर सकते है । 

शंका- कम कार्य-कारण रूप प्रवाह से प्रवर्तमान है इसलिए वे झ्रनादि है। उनका विनाशक 
कारण न होने से कोई सर्वज्ञ भी कम पर्वत का भेत्ता नही हो सकता है ? 

समाधान--नही, वयोकि अंत में विरोधी सम्यग्द्शेन झ्ादिकों की वृद्धि चरम सीमा को प्राप्त हो 
जाती है, तब प्रवाहरूपसेश्ननादि होने पर भी कर्मो का सर्वथा नाश हो जाता है । बीजांकुर की श्रनादि 
संतान भी प्रतिपक्षी अग्नि से जलकर खाक हुई देखी जाती है। 

दांका--कर्म पर्वतो का विपक्ष क्या है ? 

समाधान - ब्रागामी कर्मों का विपक्ष सव॒र है और संचित कर्मो का विपक्ष तप से होने वाली 
निर्जरा है। भ्रर्थात्‌ कर्मो के आने के द्वार का रुक जाना सवर है। श्नौर कर्मो के वे द्वार पाँच है-- 

(१) मिथ्यात्व (२) अविरति (३) प्रमाद (४) कषाय (५)योग । इनके होने पर कर्म श्राते हैं 
ग्रतः ये आश्रव है । आश्रव का निरोघ संपूर्णतया तो गुप्तियों से होता है। एक देश रूप समिति, धर्म, 
परीषहजय, अनुप्रेक्षा और चारित्र से होता है। और संपूर्ण रूप से योग निरोध रूप सवर तो झ्योग- 
केवली के श्रतिम समय में होता है क्‍योंकि वही समस्त कर्मो के निरोध का कारण है। इसीलिए श्रयोग- 
केवली के प्रतिम समयवर्ती सम्यस्दर्शन झादि तीनों साक्षात्‌ मोक्ष के कारण माने जाते हैं । निर्जरा भी 
दो प्रकार की है :-- 

(१) अनुपक्रमा (२) ओऔपक्रसिकी । 

झनुपक्रमा निर्जरा तो यथा समय हर एक संसारी जीवों में पाई जाती है भ्लौर भौपक्रमिकी बारह 
प्रकार के तपो से प्राप्त (सिद्ध) होती है । ध्रत: सवर भौर निरा से कर्मो का शत्यन्त प्रभाव हो जाता है। 

शंका-कर्म पव॑त क्‍या हैं ? 

समाधान--कर्म के दो भेद हैं--द्रव्य कर्म ग्रौर भाव कर्म । 

जीव के जो द्रव्य कर्म हैं वे पौदूगलिक हैं उनके श्रनेक भेद हैं। झौर जो भाव कर्म हैं वे श्रात्मा के 

चैतन्य परिणाम रूप है क्योंकि भात्मा से कथंचित्‌ भ्रभिन्‍न हैं वे क्रोधादिक हैं। 
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ये द्रव्य-भाव कर्म ही पर्वत नाम से कह्टे जाते है। उनको जीव से पृथक करना ही उनका भेदन है। 

हका - ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय, अ्ंतराय, ये चार घातिया कर्म जीव के शपनंतज्ञान, 
प्नंतदरश्शन, श्रनतसुख, ग्रनंतवीय॑ रूप गुणों के घातक हैं। कितु नाम, गोत्र, वेदनीय और श्रायु ये चार 
कम जीव के स्वरूप के घातक न होने से अघाति कर्म, कर्म नही हैं क्योंकि ये परतत्रता के कारण नहीं है। 

समाधान--नही । नामादि श्रधाति कर्म भो जीव के स्वरूप-सिद्धत्व रूप के प्रतिवधक है प्रतः 
परतंत्रता के कारण प्रसिद्ध ही हैं । 

दंका-पुन इन्हें श्रघाति क्‍यों कहा है ? 

समाधान--ये जीवन्मुक्त उत्कृष्ट ग्राहत्य लक्ष्मी-अनन्त चतुष्टयादि विभूति के घातक नहीं हैं इसी- 
लिए इन्हें हम भ्रघाति कर्म कहते है । 

शका--करमं, धर्म-अधर्म रूप है और वे आत्मा के ग्रुण है अ्रतः कर्म झ्ौदयिक एवं पुद्गल रूप 
नही हैं । 

समाधान--यदि कर्म आत्मा के गुण है तो प्रात्मा की परतत्रता मे कारण नही हो सकते हे भौर 
इस तरह आत्मा के कभी भी बध न हो सकने से उसके मुक्ति का प्रसग आ जावेगा, कितु ऐसा है नहीं। 

दांका-मोक्ष का स्वरूप क्‍या है 


समाधान--समस्त कर्मों की सवर और निर्जरा होकर जो अपने स्वरूप का लाभ होता है उसे ही 
प्रास्तिक पुरुषों ने मोक्ष कहा है। क्योंकि आत्मा का स्वरूप अ्रनंत चतुष्टय आदि रूप है न कि अचेतन 
रूप । 

शंका--मोक्ष मार्ग क्या है ? 

समाधान--मोक्ष की प्राप्ति का उपाय, सम्यग्दर्धंन, सम्यग्ज्ञान और सम्यग्चारित्र की एकता ही 
है । श्ौर चौदहवे गुणस्थान के श्रन्त में परम शुक्ल ध्यान रूप तपोविशेष जो कि चारित्र के अंतर्गत 
है उसकी पूर्ति होने पर ही मोक्ष होता है रत्नत्रय की पूर्णता चौदहवे गुणस्थान के पश्रन्त में ही होती है, 
झ्रत: तीनो की एकता ही मोक्ष मार्ग है ! 

पत: मोक्ष में ज्ञानादि गुणो का उच्छेद नही होता है प्रत्युत भ्रनत ज्ञान अव्याबाघ सुखादि गुणों की 
पूर्ण प्रगटता हो जाने से यह जीव क्ृतक्ृत्य सिद्ध हो जाता है इस प्रकार से अहंँत में सर्वक्षता की सिद्धि 
घटित होती है भन्यत्र नही होती है । 

इस प्रकार झ्राप्तकी समीक्षा करते हुये श्रहत को ही आ्राप्तता सिद्ध होती है । 


तच्च समीक्ता 
तत्त्व विचार 

चार्वाक पृथ्वी, जल, भ्रग्ति प्रौर वायु इन चार भूतों को ही चार तत्त्व मानता है इन भूत चतुष्टय 
से ही आत्मा इन्द्रिय शान और मन झादि की उत्पत्ति मानता है इसलिए जड़वादी है। 

बौद्ध कहता है कि झाकाश, चित्त संतान की उत्पत्ति तथा चित्तसंतान की उच्छित्ति ये तीन तत्त्व 
पझ्रसंस्कृत तथा नित्य हैं। बाकी सब तत्त्व संस्कृत, क्षणिक, कर्ता से रहित हैं । [विश्व तत्त्व" पृ० २५५] 

एवं इनके यहां रूप, वेदना, विज्ञान, संज्ञा और संस्कार ये पांच स्कंध माने गये हैं, इन पांच 
स्कंधों से ही सब कार्य होते हैं। झौर तो क्या इनके समूह से ही इन्होने झ्रात्मा की उत्पत्ति मानी हैं । 
जब तक इनकी समष्टि रहती है तभी तक मनुष्य का भ्रस्तित्व रहता है । इस संघात के झ्तिरिक्त भ्रात्मा 
नाम की कोई वस्तु नहीं है। [मारतीयद, प्ृ० ६०] 
सांख्य-- 

सांख्य के यहां पच्चीस तत्त्व हैं-प्रकृति, प्रकृति से महान (बुद्धि ) बुद्धि से अहंकार, ग्रहंकार से 
सोलह तत्त्व-पांच ज्ञानेद्रिय-- स्पर्शन, रसना, श्राण, चक्षु, श्रोत्र पांच कमेंद्रिय- वायु, उपस्थ, वाणी, 
हस्त, पाद एवं मन ये ग्यारह इन्द्रियां एवं रूप, रस, गंध, स्पर्श और शब्द ये पाँच तन्मात्राए ऐसे सोलह 
गण हैं । इन पांच तन्मात्राप्रों से पृथ्वी, जल, प्रग्नि, वायु श्रौर ह्ाकाश ये पांच महाभूत होते हैं। ऐसे ये 
प्रकृति, महान, अहंकार, सोलह गण, पांच महाभूत मिलकर चौबीस तत्त्व' हुये ये अचेतन हैं एवं पुरुष 
तत्व चेतन है। ये चेतन-प्रचेतन मिलकर पच्चीस तत्त्व होते है । 
नेयाधिक-- 

नयाथिक के मत में सोलह पदार्थ या तत्त्व हैं-- 

प्रमाण, प्रमेय, संशय, प्रयोजन, दुष्टान्त, सिद्धान्त, भ्रवयव, तकें, निर्णय, वाद, जल्प, वितण्डा, 
हेत्वाभास, छल, जाति एवं निग्रहस्थान ये सोलह तत्त्व हैं। इनके भी भेद प्रभेद अनेक हैं । 
वेशेधिक-- 

वेशेषिक मत में द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय धर श्रभाव ये सात पदार्थ हैं। इनमें 
से द्रव्य के नव भेद गुण के २४, कर्म के ५ भेद प्रादि पाये जाते हैं । 

सीमांसक के दो भेद है. प्राभाकर झौर भाट्ट । 

प्राभाकर झाठ पदार्थ मानते हैं-- 

द्रव्य, गुण, कमे, सामान्य, परतन्त्रता, शक्ति, सादृश्य, ध्लौर संख्या । 

भाट्टों ने पांच पदार्थ माने हैं-द्रव्य, गुण, कम, सामान्य झोर प्रभाव । 

भाट्ट ग्यारह द्रब्य मानते हैं--पृथ्वो, जल, प्रग्नि, वायु, श्राकाश, दिल्ा, काल, प्रात्मा, मंन, 
प्रंघधकार झौर शब्द । 


अं 


दौर ज्ञानोदव प्रंथमाला ] घ 


जेदांती -- 

वेदान्ती लोग ब्रह्मवादी हैं-ये लोग “सर्व वे खल्विदं ब्रह्म ” इस कथन से “एक ब्रह्ममात्र' ही तत्त्व 
मानते हैं, धन्य कुछ भी नहीं मानते । उनका कहना हैं कि जगत्‌ में जितने भी चेतन-प्रचेतन पदार्थ हैं ये 
सब ब्रह्मा से ही उत्पन्न हुये हैं इत्यादि । 
जैन-. 

जैनाचार्यो ने इन सबकी मान्यता का न्‍्यायदर्शन में निराकरण किया है। देखिये ! चार्वाक के 
द्वारा मान्य भूत चतुष्टय से विजातीय चेतन्य स्वरूप श्रात्मा की उत्पत्ति प्रसंभव है । 

बोद्धों द्वारा मान्य भी पांच स्कघों से चेतन-प्रचेतन कार्य मानना नितांत गलत है। 

सख्य के पच्चीस तत्त्वों में महान शब्द से बुद्धि को लेकर उसे प्रकृति-पभ्रचेतन से उत्पन्न होना कहा 
है ध्लौर पुरुष को श्रकर्ता मानकर एकांत से प्रकेली जड़ प्रकृति को ही सारे विश्व का कर्ता कहा है यह 
ठीक नही है। 

नेयायिक के द्वारा मान्य सोलह पदार्थों में संशग्न, प्रयोजन, दृष्टान्त, छल, हेत्वाभास, जल्प, 
क्तिण्डा आदि को पदार्थ में शामिल करना गलत है । 

वेशेषिक के सात पदार्थों में कम समवाय श्रादि चीजें पदार्थ नहीं हैं। गुण, धर्म, संबन्ध, क्रिया 
प्रादि को पदार्थ कहना ठीक नही है । 

मीमांसक ने तो परतन्त्रता, भ्रंघधकार, सदुशता प्रादि को भी पदार्थ कह दिया है। वास्तव में 
भ्रधक्ा र झ्रादि पदार्थ न होकर पर्यायें हैं । 

बंदांती के द्वारा मान्य 'एक ब्रह्मतत्वः तो अ्रसभव' हो है। श्रत: जेनाचारयों द्वारा मान्य द्रव्य 
छह हैं-- 

जीव, पुद्गल, धर्म, अधमं, झाकाश झौर काल । तत्त्व सात हैं--जीव, अजीव, पआ्ास्रव, बंध, संवर, 
निर्जरा और मोक्ष । इन्ही तत्त्वों में पुण्य पाप मिला देने से नव पदार्थ बन जाते हैं । 

आत्मसमीक्षा 
झात्मा का विवार 

जार्वाक--आत्मा का पृथक्‌ रूप से श्रस्तित्व स्वीकार नही करते हैं इनका कहना है कि भूत 
चतुष्ट्य से श्रात्मा का जन्म हुआ्ना है। मरने के बाद पझ्ात्मा कोई चीज नही है अतः: परलोक गमन, पुष्य, 
पाप प्रादि कार्य ये लोग नही मानते है इसीलिये ये 'नास्तिक' कहलाते हैं। वास्तव में स्वयं भ्रपनी 
झ्रात्मा के प्रस्तित्व को न मानकर उसका घात करना महा मूढ़ता है । 
बोढ-- ह 

“विज्ञान स्कंध चित्त हैं इसो को आत्मा कदते हैं! [सर्व. द. प्‌. ३१९] विज्ञान क्षणों का नाम भ्रात्मा 


णद [ व्यायक्तार 


है । काय चित्त झौर विज्ञाल के समूह को प्रात्मा कहते हैं। मनुष्य एक समष्टि का नाम है जिस 
तरह चक्र, धुरी, नेमि भ्रादि के समुह को रथ कहते हैं, उसी तरह बाह्य रूप युक्त मानसिक श्रवस्थायें 
प्रौर रूपहीन सज्ञा (विज्ञान) के समृह या संघात को मनुष्य कहते हैं। जब तक इनकी समष्टि कायम 
रहती है तभी तक मनुष्य का प्रस्तित्व रहता है। जब यह नष्ट हो जाती है तब मनुष्य का भी अंत 
हो जाता है । इस सघात के झतिरिक्त श्रात्मा नाम की कोई वस्तु नहीं है। श्रन्य दृष्टि से मनुष्य पाँच 
प्रकार के परिवर्तनशील तत्वों का एक संग्रह है। इसे पच स्कध कहते हैं उनके नाम हैं रूप वेदना सज्ञा, 
संस्कार शोर विज्ञान! । [भारतीयद० €०] बौद्ध की यह कल्पना भी कल्पित होने से गलत है । 


सांख्य-- 


सांख्य श्रात्मा को चेतन पुरुष मानते हैं एव क्टरस्थ, नित्य, निरतिशय प्रपरिणामी मानते हैं, कर्मो 
का कर्ता नही मानते किन्तु भोक्ता श्रवश्य मानते हैं, इनके यहां पुरुष को--अपृ त॑, निर्गुण, भोक्ता, नित्य 
सर्वेगत, निष्क्रिय, अरकर्ता, सूक्ष्म और चेतन माना है | तथा ज्ञान से रहित माना है एवं ज्ञानसहित प्रधान 
के संसर्ग से ज्ञानी माना है। झात्मा को सर्वथा निष्क्रिय अमृत ग्रादि मानना एवं ज्ञानरहित मानना 
गलत है । 
नेयायिक-- 


नैयायिक का कहना हैं कि झात्मा, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न तथा ज्ञानादि गुणों का प्राश्नय 
होता है, चेतनत्व, कतू त्व, सवेगतत्व आदि घ॒र्मो से प्रात्मा की प्रतीति होती है। आत्मा के भोग का 
ग्रायतन शरीर है। भोग के साधन भूत पाच इन्द्रियां है । रूप, रस आदि पचेन्द्रियों के विषय रूप प्र हें । 
[पड्‌ द० पृ० १०७] इतना सब कुछ मान करके भी नेयायिको ने श्रात्मा में द्रव्यत्व के समवाय से आत्मा 
को द्रव्य माना है एवं ज्ञान के समवाय से ज्ञानी माना है यह समवाय सम्बन्ध की व्यवस्था गलत है क्योकि 
समवाय के पहले आत्मा क्‍या है और ज्ञान कहा है ? यदि दोनो ही प्रथक्‌ २ कभी भी किसी के दृष्टि- 
गोचर होवे तब तो उनका सबंध भी माना जावे । एवं झ्रात्मा को सर्वंगत मानना भी असम्भव है क्योकि 
श्रात्मा स्वदेह परिमाण ही है । 


बवेंशेषिक-- 


'झात्मा जीवोब्नेको नित्योध्मूर्तों विभुद्वेष्य थ' [पड द० पृ०४०६] श्रात्मा जीव है श्रनेक है नित्य 
प्रमूर्त श्र व्यापक द्रव्य है । ज्ञानाधिकरणमात्मा, स द्विविध: -जीवात्मा परसात्सा चेति'। जिस द्रव्य में 
समवाय से ज्ञान रहता है वही ग्रात्मा है क्योंकि, झ्ात्मा में ज्ञान समवाय सबंध से रहता है। श्रात्मा के 
दो भेद हे--जीवात्मा, परमात्मा । परमात्मा ईश्वर सर्वज्ञ एक है। जीवात्मा प्रत्येक शरीर में भिन्न-भिन्न 
है, व्यापक भर नित्य है।. [वर्क सम्रह ] 


# और झानोदव प्रंथमाला ] द्है 
प्र्थात्‌ वैयायिक के समान वैशेषिक ने भी प्रात्मा में स्वतः ज्ञान गुण नहीं माना है किन्तु समवाय 
माना है श्रत: उसके यहां भी पझ्ात्मा ज्ञान शून्य हे एवं प्रात्मा को सर्वथा व्यापक कौर नित्य मानना 
प्रत्यक्ष विरुद्ध है । 
भीमांसक -- 
मीमांसक जन जीव का लक्षण पूर्वोक्त मानकर भी समवाय नहीं मानते हैं एवं 'झरिनिहोत्र जुहुयात्‌ 
स्वर्गकामः' इस नियम से 'स्वर्ग की इच्छा करने वाला झग्निहोत्र यज्ञ करे' ऐमे क्रिया काण्ड, यज्ञ भ्रनुष्ठान 
भ्रादि से प्रात्मा को स्वर्ग मानते हैं किन्तु जीव का कर्म से रहित होकर शुद्ध होना नहीं मानते हैं ये लोग 
जीव को हमेशा कलंक कालिमा सहित श्रशुद्ध ही मानते है । भ्रतएव इन्होंने सर्वज्ञ का प्रभाव सिद्ध करके 
प्रतीन्द्रिय पदार्थों का ज्ञान वेद वाक्‍यों से मान लिया है। 
इन मीमांसकों में भाट्ट, प्राभाकार श्रौर वेदांती ऐसे तीन संप्रदाय हो गए हैं। भाट्ट, प्राभाकर 
क्रियाकाण्ड को प्रमुख कहते हैं । किन्तु वेदांती 'सारे जगत को एक परमन्नह्म' रूप ही मानते हैं प्रौर चेतन 
प्रचेतन को उस ब्रह्म की पर्याय सिद्ध करते हैं। किन्तु यह मान्यता गलत है, श्रात्मा शुद्ध हो सकती है एवं 
एक ब्रह्म की पर्याय न होकर प्रत्येक श्रात्मा निश्वय नय से परम ब्रह्म स्वरूप है । 
किन्ही-किन्हीं ने प्रात्मा को 'वटकणिका मात्र माना है किन्तु यह ठीक नहीं है, क्योंकि यदि श्ात्मा 
को बट बीज के समान मानकर सारे शरीर में संचार माना जाए, तब ऐसे मानने वालों को मन के माध्यम 
से सुख का श्रनुभव होगा । शरीर के जिस प्रदेश में प्राशुगति से श्रात्मा का संचार होगा, उस समय उस 


प्रदेश में मन का नया-नया सम्बन्ध मानना पड़ेगा । 
प्रण्‌ परिमाण ज्ञानाश्रय जीव है। 'तदणुत्वमपि भ्रुतिप्रसिद्ध म्‌ । “बालाग्रशतभागस्य शतधाकल्पि- 


तस्य ल। भागों जीव: स विज्ञेयस चानन्त्याय कल्पत । “झाराप्रसात्र: पुरुष एबोडशरात्मा चेतसा 
वेवितव्य: । 

प्रात्मा का भअ्रणुत्वश्रुति प्रसिद्ध है। केश के श्रग्रभाग के प्रथम सौ टुकड़े करके पश्चात्‌ एक-एक के 
सौ-सौ टुकड़े करने से एक भाग का जो परिमाण हो वह जीव का परिमाण है ऐसे जीव अनन्त हैं शोर 
जीव रूप पुरुष झारे के अग्न भाग के समान सूक्ष्म हैं। ध्रात्मा-जीव भ्रणु परिमाण चक्षु श्रादि इन्द्रियों से 
प्ग्नाह्म केवल मन से जानने योग्य है ।” [सर्वेद्शंन से० रामानुजदशंन १० १०६] यह सब्र भान्यता विवेक 
छुत्य है क्योंकि श्रात्मा स्वदेह परिमाण है यह बात भ्नु भव सिद्ध है । 
जैन -- 

जैनाचारयों ने उपर्यक्त मान्यताभों का विशेष रीति से खण्डन करके जीव का लक्षण स्थापित किया 


है। यथा -- 'उपयोगो लक्षणं' 'स द्विविधोष्ष्टचतुभदः । [तस्वापघंसूत्र द्वि० भ्र० सूचक ६-६] 
जीव का लक्षण उपयोग है । च॑तन्यानुविधायी परिणाम को उपयोग कहते हैं। उसके दो भेद हैं-- 


६० [ स्वायसार 


शानोपयोग धौर दर्शनोपयोग । शानोपयोग के झ्ाठ भेद हैं-मति, आुति, ब्वधि, मनःपर्यत्र श्रौर केवल 
ये पांच ज्ञान एवं कुमति, कुश्रुत, कुप्रवधि ये ३ कुज्ञान ये क्राठ ज्ञानोपयोग हैं। चक्ष्‌दर्शन, प्रचक्षुदर्शन, 
हवधिदर्शन श्रौर केवलदर्शन ये चार दर्शनोपयोग है । 
जीव का लक्षण चेतना है ज्ञानदर्शन को ही चेतना कहते है। जैनाचार्यों ने भ्रन्यत्र जीव का लक्षण 
किया है-- 
जीवो उयश्नोगमश्रो अमुत्ति कत्ता सर्देहपरिमाणो । 
भोत्ता संसारत्थो सिद्धों सो विस्ससोडढगई ॥२॥ . [दव्यसंग्रह ] 


णीव--जो तीनों कालों में इन्द्रिय, बल, आयु और श्वासोच्छवास रूप द्रव्य प्राणों से एवं चेतना 
लक्षण भाव प्राणों से । भ्रजीबल जोवति जीविष्यति इति जीव: जीता था, जीता है, जीयेगा बह 
जीव है, यह उपयोगमयी है-ज्ञान दर्शन स्वरूप है कथचित्‌ अमृर्तिक है, कर्ता है स्वशरीर प्रमाण है, भोक्ता 
है, संसारी है। सिद्ध है श्रौर स्वभाव से ऊध्वंगमन करने वाला है ।। 

'संसारिणों सुक्ताइच ' [ तत्त्वार्थ सूत्र ] 


जीव के संसारी और मुक्त की अपेक्षा दो भेद होते है कर्म सहित जीव ससारी हैं, कर्म बंधन से 
रहित जीव मुक्त जीव कहलाते हैं । जन सिद्धात में कर्मो के निमित्त से जीव का ज्ञान गुण ढका रहता है 
पूर्ण प्रगट नही होता है धीरे-घीरे अपने ग्रावरण कर्म का क्षयोपश्म होते-होते ज्ञान गुण प्रगट होता चला 
जाता है जब पूर्ण नानावरण का नाश हो जाता है तब पूर्ण ज्ञान प्रगट होकर यह आत्मा सर्वज स्वंदर्शी- 
ज्ञाता द्रष्टा कहलाने लगता है । 


बहिरनतः परइचेति त्रिधात्मा सर्वदेहिष । 
उपेयात्तत्र परम मध्योपायात्‌ बहिस्त्यजेत ॥॥४॥। [ समाधितत्र ] 
बहिरात्मा अंतरात्मा झोर परमात्मा के भद से झात्मा के तीन भेद होते है। उसमें परमात्मा 
उपादेय-प्राप्त करने योग्य है एवं श्रतरात्मा उपाय भूत है-परमात्मा को प्राप्त कराने वाला है। और 


बहिरात्मा त्यागने योग्य है । इस प्रकार अह' प्रत्यय से अनुभव में श्रानें वाला श्रात्मा सभी जीवो को 
स्वसंवेदन भ्रनुभव से सिद्ध है। 


ज्ञान का विचार 
चार्वाक-- 


'तविह विज्ञानधन एवंतेम्यो भूतेभ्य: समुत्याय तान्येबातुविनश्यति स न प्रेत्यसंशास्तीलि तल 
चंतन्यविद्विष्टदेह एबं आत्मा [सर्बदर्श० पृ० ३ ] 


विज्ञान स्वरूप आत्मा इन चार भूतों से उत्पन्न होकर उसी में नष्ट हो जाता है, मरने पर परलोक 


बीर ह्ॉतोइय प्रंथमाला ] के 


में कोई नाम नहीं रहता, चैतन्य विशिष्ट देह ही प्रात्मा है। प्र्थात्‌ भूत चतुष्टय से आत्मा उत्पन्न होता 
है ज्ञान भी भूत चतुष्टय से उत्पन्न हुभा है वह श्रस्वसंविदित है । 
सांख्य--- 

तत: संजायते बुद्धिमंहानिति यकोच्यते' [ पड्‌ द० पृ० १४५ ] 

“इस प्रकृति से महान्‌ू--बुद्धि उत्पन्न होती है' 

इससे स्पष्ट है कि सांख्य ज्ञान को श्रचेतन प्रधान का धर्म कहते हैं उनका कहना है कि ज्ञान के 
ग्राश्नय भूत प्रधान का जब श्रात्मा में संसर्ग होता है तब आ्रात्मा ज्ञानी दिखता है। वास्तव में सर्वज्ञता 
प्रधान को ही है। मुक्ति में प्रधान का संसर्ग छूट जाने से श्रात्मा में ज्ञान नही रहता है आत्मा सुषुप्त 
चेतन्यवत्‌ हो जाती है। 
तेयायिक -- 

'एकात्मतसवा यिज्ञानान्त रबेद्ञ' ज्ञान! [ पड द० १३७ ] 

आत्मा में ज्ञान के समवाय से ज्ञान रहता है श्रोर वह भी ज्ञानान्तर वेद्य है। ज्ञान स्वयं अस्वसंवि- 
दित है भ्रन्य ज्ञानो से जाना जाता है। 'नेयायिक ज्ञान को दूसरे ज्ञान के द्वारा प्रत्यक्ष होना मानते हैं 
उनका कहना है कि ज्ञान प्रमेय है इसलिये ज्ञानान्तर बेद्य है जो प्रमेय होता है वह दूसरे ज्ञान के द्वारा 
जाना जाता है जैसे घट पट भ्रादि प्रमेय' । कितु जेनाचार्यो का कहना है कि ज्ञान ज्ञानान्तर से वेद्य माना 
जावे तो महेश्वर के ज्ञान से प्रनैकांतिक दोष आावेगा । जन सिद्धात में तो ज्ञान स्वय सबको जानता है 
अतः ज्ञान है एवं स्वय को भी जानता है झत: ज्ञेय-प्रमेय भी है कोई बाधा नही है एवं वह समवाय से 
प्रात्मा में नही श्राता है बल्कि भ्रात्मा का ही गुण है | ज्ञान से ही श्रात्मा का ग्रस्तित्व जाना जाता है। 
बेशेषिक -- 

नेयाथिक भर वेशेषिक दोनों ने ही ज्ञान को ग्रस्वसवेदी माना है। इनको मान्यता है कि ज्ञान 
स्वय अपना प्रत्यक्ष नहीं करता है, कितु दूसरे ज्ञान के हारा उसका प्रत्यक्ष होता है। ये दोनों लोग धारा- 
वाहिक ज्ञान को भी प्रमाण मानते हैँ । ये दोनों ही पदार्थ और आलोक को ज्ञान का कारण कहते हैं । 
कितु जैनाचार्यों ने ज्ञान को स्वसविदित ही सिद्ध किया हैं । 
प्राभाकर-- 


प्राभाकर मतानुयायी ज्ञान को भ्रप्रत्यक्ष ही मानते है उनका कहना है कि ज्ञान न तो स्वयं जाना 
जाता है, भ्ौर न ज्ञानान्तर से ही जाना जाता है। ये प्राभाकर आत्मा और ज्ञान दोनों को अत्यन्त 
परोक्ष मानते है। उनका कहना है क्रि प्रमति जानना यह क्रिया और जानने योग्य घट पट आदि पदार्थ 
कर्म हैं वे ही प्रत्यक्ष हैं भात्मा, कर्ता और ज्ञान करण है वह परोक्ष ही है। कितु जैनाचार्यों ने भात्मा भौर 
ज्ञान दोनों को स्वसंवेदन प्रत्यक्ष से प्रत्यक्ष सिद्ध किया है । 


दर [ व्यावश्ार 
सौसांसक-- 

मीमांसक भी ज्ञान को परोक्ष कहते हैं कितु प्रात्मा को प्रत्यक्ष मान लेते हैं, इनका कहना है कि 
ज्ञान करण है इसलिए परोक्ष है। ज्ञान के द्वारा पदार्थ जाने जाते हैं कितु ज्ञान स्वयं नहीं जाना जाता है। 


झहं ज्ञानेन घटं वेशि' मैं ज्ञान से घट को जानता हूं, यहां कर्ता कम॑ और. क़िया प्रत्यक्ष हैं, ज्ञान 
यह करण होने से परोक्ष है। कितु जैनाचार्य कहते हैं कि यदि झ्ात्मा प्रत्यक्ष है तो ज्ञान को परोक्ष 
कैले कहना ? क्‍योंकि भावेन्द्रिय रूप लब्धि श्लौर उपयोग ही ज्ञान है जो कि प्रात्मा रूप है, झात्मा से 
भिन्‍न नही है भ्रतः आत्मा को प्रत्यक्ष कहने से ज्ञान भी प्रत्यक्ष ही सिद्ध हो जाता हैं । 
बोौद-- 

बौद्ध ज्ञान को 'साकार' कहते हैं उनके यहां ज्ञान पदार्थ से उत्पन्न होकर उसके श्राकार को धारण 
करके ही उसको जानता है इसलिये ज्ञान तदुत्पत्ति तदाकार भ्रौर तदध्यवसायरूप है। उनकी मान्यता है 
कि ज॑से पुत्र पिता से उत्पन्न होकर पिता के श्राकार को घारण करता है। उसी तरह ज्ञान पदार्थ से 
उत्पन्न होकर उसी के श्राकार को धारण कर उसी को जानता है अन्य को नहीं, यदि ऐसा न मानों तो 
पदार्थों की व्यवस्था कंसे बनेगी ? इन्होंने विज्ञान स्कंध को ही आ्रात्मा माना है। एवं विज्ञानाह तवादी 
बोद्ध ने ज्ञान परमाणुओ को पृथक-पृथक ही माना है । कितु जेनाचार्यों ने इस तदुत्पत्ति तदाकार ज्ञान 
का निराकरण कर दिया है। क्योंकि यदि ज्ञान पदार्थ से उत्पन्न होता है तो पदार्थ के साथ ही ज्ञान का 
प्रन्वय व्यतिरेक होना चाहिए कितु नहीं है मतलब पदार्थ के बिना भी ज्ञान होता है और पदार्थ के 
रहते हुये भी नहीं होता है इसलिए ज्ञान की तदुत्पत्ति सिद्ध नहीं होती, तदाकार का भी निराकरण इसी 
से होता है तदध्यवसाय की कल्पना भी निमृ ल है। ज्ञान अपने क्षयोपशम विशेष से प्रात्मा में उत्पन्त 
होकर पदार्थों को प्रवग्रह श्रादि विकल्पों से जानता है अतः सविकल्प, साकारोपयोग भी कहलाता है । 
एवं क्षयोपशम विशेष से ही पदार्थों की व्यवस्था कर देता है । दुसरी बात यह भी है कि ज्ञान इन्द्रिय से 
उत्पन्न होकर भी इन्द्रिय के श्राकार का न होकर इन्द्रिय को नहीं जानता है। झ्तः ध्रापका कथन दोष 
पूर्ण है । 
जेन-- 

'ज्ञानपदेन प्रमातु:प्र भितेदच ध्यावुत्ति: झ्रित हि निदोषत्वेन तब्रापि सम्यकत्यं न तु शानत्वम्‌ । 

न्याय दी. पृ. १०] 

सम्यसज्ञान प्रमाण में सम्यक्‌ पद से मिथ्याज्ञानों का निराकरण किया हैं क्रौर 'झ्ञान! पद से 
प्रमाता-पात्मा, प्रमिति-जानना झौर “च' शब्द से प्रमेयशेय की व्यावृत्ति हो जाती है। यद्यपि निर्दोष 
होने से ये प्रमाता प्रभिति प्रमेय-ज्ञाता ज्प्ति श्ेय सम्यक तो हैं कितु इनमें ज्ञानत्व नहीं है । 

“ज्ञानरर्शनयों: करणसाधनत्थं कर्मंताधनदलचारि श्रहमब्द: 


बौर बानोद्व प्रत्दभाता ] है है 


ये ज्ञान भोर दर्शन व्याकरण में करण साधन से बने हैं औौर चारित्र शब्द कर्म साधन है। पर्थात्‌ 
दृश्यते प्नेनेति दशेनं । ज्ञायतेः्नेनेति ज्ञानं। चयंते यत्तच्चारित्रं जिसके द्वारा श्रद्धान किया जाय वह 
दर्शन है | जिसके द्वारा जाना जाय वह ज्ञान है। जो प्राचरण किया जाय वह चारित्र है। 
“क्तु क रणयोरन्यस्वादन्यस्वसात्मज्ञानादीनां परदवादिवत इति चेत्‌ न ततपरिणासाद ग्नियत्‌' । 
[राजबातिक पृ० ४] 
प्रश्न- यदि जिसके द्वारा जाना जाय उस करण को ज्ञान कहते हैं तो 'जेसे कुल्हाड़ी से लकड़ी 
काटते हैं यहां कुल्हाड़ी झौर काटने वाले दोनों भिन्‍न हैं वैसे ही कर्ता आत्मा श्रौर करण ज्ञान इन दोनों 
को भिन्‍न मानना होगा ? 
उत्तर--नही ! जैसे अग्नि उष्णता से पदार्थ को जलाती है यहां झग्नि का उष्णत्व गुण अग्ति 
से पृथक न होकर भी करण अर्थ में प्रयुक्त है। अतः कथंचित्‌ प्रभेद में भी कर्ता, करण व्यवहार देखा जाता 
है । एवं भूतनय की दृष्टि से ज्ञान क्रिया में एरिणत श्रात्मा ही ज्ञान है। प्रतः द्रव्य दृष्टि से श्रात्मा भोर 
ज्ञान में कोई भेद नही है। 
ज्ञान तो प्रात्मा को स्वरूप है जो कि सबसे निक्षष्ट सूक्ष्म निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीव में भी 
कुछ श्रंश में मौजूद रहता है। तथाहि-- 
'घुहुमरिगाद भ्रपज्जत्तयत्त जादस्स पदससमयम्हि। 
हवदि हु सब्बजहण्णं रिच्चुग्घादं णिरावरणं ॥३२०।॥ 
[गोम्मट, सार जी. प्र. १६६] 
प्रथें--सूक्ष्म नियो दिया लव्ध्यपर्याप्त जीव' के उत्पन्न होने के प्रथम समय में सबसे जधन्य ज्ञान 
होता है । इसी को 'पर्याय' वहते हैं। इतना ज्ञान सदा ही निरावरण तथा प्रकाशमान रहता है। यदि 
इस ज्ञान पर भी आवरण भा जावे तब तो ज्ञान के बिना जीव का अ्रस्तित्व ही समाप्त हो जावेगा। भ्रतः 
प्रतिसूक्ष्म श्ञान वहां भी विद्यमान रहता है। एकेन्द्रिय, पृथ्वी, जेल, वायु, भ्रग्नि, वनस्पति वृक्ष झादि 
में भी आत्मा के ज्ञान दशन गुण मौजूद है कर्मावरण से ढके हुये हैं कुछ-कुछ भंश प्रकट है ये ही बढ़ते- 
घढ़ते एक दिन पुरुषार्थ से पूर्ण हो जाते हैं। तब श्रात्मा केवली, सर्वज्ञ कहलाने लगता है। झत: शान 
गुण ध्ात्मा का है इसी से झ्ाात्म जानी है। सभी मतावलम्बियों ने ज्ञान को प्रचेतन अ्रथवा भ्रस्वसंविदित 
माना हैं कितु जैनाचार्यों ने ही ज्ञान को चेतनारूप स्वपर प्रकाशी सिद्ध किया है। धात्मा के प्रनन्त गुणों 
में एक शान गुण ही ऐसा है जो सारे गुणों का महत्व बताता है गरदि ज्ञान गुण न हो तो प्रनन्त गुणों का 
मूल्यांकन भौर धनुभव कौन कराये ? श्रतः सभी गुणों में श्रेष्ठ ज्ञान गुण है। इसे ही प्रमाण कहते हैं । 
इसका फल--- 
'जञानफल सौहयमश्यवर्न' श्री पृज्यपाद स्वामी ने श्रुतभक्ति में ज्ञात का फल अच्युत सुख को प्राप्त 
करना कहा है। ह 


है [ व्याचधार 
वैसे न्याय ग्रन्थों में--अज्ञान निव त्तिहनोपादानोपेक्षाश्य फर्ल' 
उपेक्षाफलमाद्यस्य शेषस्यथादानहानथधीः + 
पूर्वा वाज्ञाननाशो वा सर्वस्थास्य स्वगोचरे ॥ [आप्त मीमांसा] 

ज्ञान का साक्षात्‌ फल पध्ज्ञान का अभाव होना है एवं परम्परा फल हेय वस्तु का त्याग उपादेय 
का ग्रहण एवं इन दोनों से रहित में उपेक्षा रखना है । श्री समतभद्र स्वामी ने भी यही कहा है कि-- 

केवल ज्ञान का फल उपेक्षा है शेष ज्ञानों का फल ग्रहण और त्याग बुद्धि का होना है | प्रथवा शेष 
ज्ञानों का भी फल उपेक्षा और अ्रपने विषय में झज्ञान का भ्रभाव होना है । 

श्रत: ज्ञान को अचेतन भूत चतुष्टय का धर्म, या ग्रचेतन प्रकृति का धर्म न मानकर चेतन आत्मा 
का ही धर्म मानना चाहिये । एवं अस्वसविदित न मानकर स्वसंवेदी, स्वपर प्रकाशी मानना चाहिये । 

ससार तत्त्व का विचार 
चार्वक-- 

ते च जीव पुृण्यपापादिक न सन्‍्यंत । चतुभूं तात्मक॑ जगदाचक्षत । केचितु चा्वकिकदेशोया 
प्राकाश पंचम मृतमभिसन्‍्यमानाः पठ्च मृततत्मकं जगदिति निगदन्ति” । [पड्द० पृ० ४५०१ 

ये चार्वाक लोग भ्रात्मा, पुण्य, पाप आझ्रादि श्रतीन्द्रिय पदार्थों के कगड़े में न पड़कर इनकी सत्ता का 
सर्वथा लोप करते हे। इस संसार को पृथ्वी, जल, प्रग्नि और वायु इन भूत चतुष्टय रूप ही मानते है । 
कोई चार्वाक प्राकाश को भी पाचर्वा तत्त्व मानकर 'जगत्‌' को पाचभौतिक कहते है । 

'यह जड़ जगत्‌ चार प्रकार के भौतिक तत्त्वों से बना हुआ है।' इस भूतचतुष्टय को आत्माया 
ससार कहना गलत है । [मारतीय द० पृ० १६] यह बात पहले झा चुकी है । 
बोद्ध-- 

“संसरन्ति स्थानात्‌ स्थानांतरं भवाद्‌ भवांतरं बा गच्छंतोत्पेवंशीला सप्तारिण: स्कंधा: सचे तना 
झ्रचेतना वा परमाणप्रचयविदेषा: | ते च स्कंधघा: वाक्यस्य सावधारणत्वात पंचबाण्याताः न त्वपरः 
करिच दात्माख्य: रकंधो5स्ती ति  [बड्दशेन पृ० ४०] 

जो स्थान से स्थानान्तर को प्रथवा भव से भवान्तर को संसरण करे, गमन कर वे ससारी स्कंध 
है वे सचेतन या श्रचेतन परमाणुओरों के प्रचय विशेष कहलाते है । वे स्कथ पांच ही होते है । इन पांच 
स्कंधो से भिन्न ग्रात्मा नाम का कोई छठा स्कंध नही है | भ्रर्थात्‌ इन पांच रकंघों में ही भ्रात्मा नाम का 
व्यवहार होता है। ये पांचों स्कंध एक स्थान से दूसरे स्थान को या भव से भवान्तर को गमन स्वभाव 
वाले होने से-संसरणधर्मा होने से ससारी कहलाते हें। इन्हीं संसारी पांच स्कंधों को दु:ख सत्य” कहते हेँ। 
रूप वेदना, संज्ञा, संस्कार शौर विज्ञान इनके नाम हे। ये पांचों स्कंध क्षणिक हे एक क्षण तक ही ठहरते हैं । 

जिससे लोक में “मैं हूं यह मेरा है! इत्यादि भ्रहंकार रूप ममकार रूप समस्त रागादि समूह उत्पन्न 
होता है उसे 'समुदय' कहते हैं। बौद्ध के मत में चार प्रार्य सत्य हैं| दु:ख, समुदय, मार्ग, निरोध । इममें 


और शानोदय प्रन्थमाला ] ह५्‌ 
से भ्रादि के दो तत्वों से संसार है एवं अंत के दो से मोक्ष होता है ये दुःख तत्त्व' गौर 'समुदय तत्त्व 
संसार की प्रवृत्ति में निमित्त भूत है।.. [षड्‌ दशन० पृ० ४३] 

“य पश्यत्यात्मानं तत्रास्याहुसिति शाइबतः स्तेहः। 

स्नेहात्‌_ चुखेषु तृष्यति तृष्णा वोषांस्तिरस्कुरुते ॥ 

गुणदर्शों परितृष्यनू ममेति तत्साधनान्युपादस्ते। 


तेनात्माभिनिवेशों यावत्‌ तावत्‌ स संसारे ॥” [प्रमाण वा १२१६-२०] 


जो पाँच स्कंधो में प्रात्मा को देखता है उसे यह मेरा है ऐसा नित्य स्नेह होता है, स्नेह से तृष्णा, 
तृष्णा से झ्रात्मा के दोषों पर दृष्टि न जाना, गुण दिखाई देना, ध्रात्मसुख में ग्रुण देखने से उसके साधनों 
में ममकार होना, उन्हें ग्रहण करना, इत्यादि रूप से जब तक झात्मा का भ्रभिनिवेश है तभी तक संसार है। 

किस्तु जैनाचार्य कहते हैं कि पचस्कंध रूप प्रात्मा नही है ये बौद्ध एक श्रोर पृथ्वी आदि भूतों से 
प्रात्मा को मानने वाले चार्वाक का खण्डन कर रहे हैं। शौर दूसरी झोर रूप वेदना प्रादि स्कधों से भिन्न 
आत्मा को मानना नहीं चाहते है। इनमें वेदना, सज्ञा, सस्कार ओर विज्ञान ये चार स्कंध चेतनात्मक हो 
सकते है क्योंकि अ्रचेतन मे ये चारों बाते प्रसम्भव हैं। किन्तु रूपस्कध को चेतन कहना चार्वाक के भूता- 
त्मवाद से कोई भ्रन्तर नही रखता है। अर्थात्‌ बुद्ध भगवान का +हना है कि आ्रात्मा क्‍या है इत्यादि कुछ 
मत सोचो, दुःख, दुख के करण उनके निरोध का ही विचार करो। इत्यादि रूप से बौद्ध श्रनात्मवादी ही 
है । उनका मान्य ससार गलत है, क्योंकि एक क्षण स्थिर रहने वाले दूसरे क्षण में नष्ट हो जाने वाले 
स्कथों से क्या भवान्तर गमन होगा ? झौर क्या संसार बनेगा ? समभ में नहीं आता है। 
सांख्य-- 

मूल सांख्य तो हर एक झात्मा से सम्बन्ध रखने वाले प्रधान को भी भिन्‍न-भिन्‍न मानते हैं प्रतः 
इनके यहां श्रनन्त पुरुषों की तरह प्रधान-प्रकृति भी प्रनन्‍्त है। किन्तु उत्तरकालीन साँख्य सभी श्रात्माप्नों 
से सम्बन्ध रखने वाला एक नित्य ही अधान मानते हैं । प्रकृति और प्रात्मा के सयोग से ही सृष्टि की 
उत्पत्ति होती है।. [पडुद० पृ० १४५] 

पुरुष तथा प्रकृति के संयोग से सृष्टि का प्रारम्भ होता है। प्रकृति के तीन गुणों की साम्यावस्था 
पुरुष के संयोग से नष्ट हो जाती है। जगत्‌ कीं रचना इस क्रम से होती है, सत्त्व की भ्रधिकता होने से 
प्रकृति से महानू-बुद्धि होती है, यह महान्‌ ही विद्व का अ्रंकुर है, इस बुद्धि के आठ रूप होते हैं धर्म, 
ज्ञान, वैराग्य, ऐश्वरयं ये चार साक्त्विक रूप है। तथा प्रधर्म, अशञान, विषयाभिलाष और प्रनेश्वर्य ये चार 
तामस रूप है। पुरुष का चंतस्य प्रकाश महान्‌ पर पड़ने से महान्‌ भी चेतन मालूम पड़ता है। इसो बुद्धि 
तत्व से मैं 'सुन्दर हूं' इत्यादि भहंकार, अहंकार से बोडशगण और पांच तन्मात्रा से पचमहाभृत बन जाते 
हैं। इसी का नाम संसार है । 


आह नया पर: का 'पतपंधार 
१६ ४ "* पशदसार 


किन्तु विचार करके देखा जाये तो यह संसार का लक्षण प्रत्यक्ष बाधित है क्‍योंकि जब झात्मा 
प्रकर्ता निर्गणी निष्क्रिय और व्यापक है तब उसका प्रकृति से सम्बन्ध कैसे होगा ? एवं उसमें परिणमन 
हुये बिना दोनों के संयोग से संसार भी कैसे बनेंगा ? झात्मा को व्यापक मानने से तो सबसे बढ़ा प्रश्न 
यह होता है कि वह अखण्ड श्नात्मा व्यापक है तब सब प्रात्माओं का सम्बन्ध सबके शरीरों के साथ है 
पुनः अपने-झपने सुख-दु:ख झौर भोग का नियम कंसे बनेगा ? एवं कूटस्थ नित्य निष्क्रिय श्रात्मा का 
परलोक गमन झादि असम्भव होनें से संसार किसे कहेंगे ? 
न॑ यांयिक वेशेषिक -- 

नैयायिक भौर वैशेषिक ईश्वर को संसार का कर्ता, पोषक झोौर संहारक मानते हैं। उनका कहना 
है कि-- 

“झज्ञों जंतुरनोशोउयमात्मनः सुखदुःखयो: । 
ईएथरप्रेरितों गच्छेत, स्वर्ग वा ए्यभ्रमेव वा।। [महा भा० वनप० ३०२८] 
प्र्थात्‌ यह विचारा संसारी श्रज्ञ प्राणी भ्रसमर्थ है श्रपने सुख-दुःख भोगने के लिये ईश्वर के द्वारा 
प्रेरित होकर स्वर्ग तथा नरक में जाता है । 

इनके यहां भी प्रमाण प्रमेय श्रादि सोलह पदार्थों में से प्रमेय तत्त्व में आत्मा, शरीर, इन्द्रिय, अर्थ 
बुद्धि, मन, प्रवृत्ति, दोष, प्रेत्यमाव, परलोक, फल, दुःख और मोक्ष ये बारह भेद किये है आत्मा को 
व्यापक, नित्य भोक्ता झादि माना है। किन्तु बुद्धि-ज्ञान को श्रात्मा से पृथक्‌ प्रमेय कहा है, उसका श्रात्मा 
में समवाय मानते हैं । 

'ईहबर ने विश्व का निर्माण श्रून्य से नही किया है, कितु परमाणु दिक्‌, काल, झ्राकाश, मन, तथा 
श्रात्मा भादि उपादानों से किया है। जीव श्रपने-अपने पुण्य या पाप कर्मों के अनुसार सुख या दुख का 
उपयोग कर सकं, इसके लिये संस्तार की सृष्टि हुई है । [भारतीय द० पृ० २३] 

वास्तव में विचार करके देखा जाय तो यह प्रत्येक प्राणी श्रनादि काल से कर्मों से बंधा हुप्रा 
प्रपने कर्मों के अनुसार सुख-दु:ःख का भोक्ता है किसी ईश्वर को उसमें निमित्त मानना गलत है, इसका 
वर्णन ईश्वर सृष्टि कतू त्व खडन में पहले किया जा चुका है । श्रतः नैयायिक वैशेधिक इन दोनों के द्वारा 
मान्य संसार तत्त्व गलत है । 
सोसांसक-- 

मीमांसाक लोग भोतिक जगत्‌ को मानते हैं। भौतिक जगत्‌ की सत्ता प्रत्यक्ष से प्रमाणित होती 
है। मीमांसा बाह्य सत्तावादी है। कितु ये लोग किसो को जगत्‌ का ख्रष्टा परमात्मा ईए्वर नहीं 
मानते हैं, जगत्‌ श्रनादि तथा झनंत है न इसकी कभी सृष्टि हुई है न प्रलय होगा । सांसारिक वस्तुओं का 
निर्माण आत्माओं के पूर्वोपाजित कर्मों के अनुसार भौतिक तत्त्वों से होता है। कर्म एक स्वतंत्र शक्ति है 


बीर कामोदय प्रत्थमाला ] के 
जिससे संसार परिचालित होता है । मीमांसा के अनुसार जब कोई व्यक्ति यज्ञादि कर्म करता है, तो एक 
शक्ति की उत्पत्ति होती है जिसे अपूर्व” कहते हैं। इसी श्रपूर्व के कारण किसी भी कर्म का फल भविष्य 
में उपयुक्त भ्रवसर पर मिलता है। भ्रतः इस लोक में क्रिये गये कर्मों के फल का उपयोग परलोक में 
किया जाता है । [भारतीय द० १० ३०] 

ये मीमांसक भी परलोक को मानते हैं एवं अ्रग्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गकाम ' स्वर्ग का इच्छुक प्रर्नि 
होत्र यज्ञ को करे। ऐसा प्रतिपादन करते हैं इसलिये ये आस्तिकवादी हैं कितु ये ईश्वर को सृष्टि का 
कर्ता या सर्वज्ञ नहीं मानते हैं ईश्वर के भ्रस्तित्व को समाप्त करने वाले हैं इनके यहां सभी प्रात्मा सदा 
भ्रशुद्ध संसारी ही रहते हैं । 

कितु वास्तव में यह कथन भी गलत है क्योंकि जीव कमंबंध से छूटकर मुक्त होता है एवं वही 
ईश्वर सर्वेज्ञ कहलाता है, भले ही वह सूष्टि का कर्ता नहीं है भ्रत: मीमांसकों द्वारा मान्य भी संसार- 
तत्त्व गलत है। 
बेदान्तवादी- 

उत्तर मीमांसावादी वेदान्ती भात्र 'अद्वेत ब्रह्म को ही मानते हैं 'सर्बमेतदिदं ब्रह्म' यह सब कुछ 
ब्रह्म है' उनका कहना है कि ब्रह्म ही सभी प्राणियों में भासमान है एवं भ्रचेतन पदार्थों में भी वही ब्रह्म है । 
“उपनिषदों में उसे सत्‌ बरह्मन्‌ वा आत्मन्‌ कहते हैं। ससार इसी सत्‌ से उत्पन्न हुआ है, इसी पर आ्राश्चित 
है तथा प्रलय होने पर इसी में विलीन हो जाता है । संसार का नागात्व-असत्य है, उसकी एक मात्र 
एकता ही सत्य है | कुछ उपनिषदों में यह उल्लेख है कि ब्रह्म या आत्मा के द्वारा ससार की सृष्टि हुई 
है, कितु अ्रन्य उपनिषदों में यहां तक वेदों में भी संसार की सृष्टि की तुलना इंद्र जाल से की गई 
है । ईश्वर को मायावी माना गया है जो अपनी माया से संसार की रचान करता है ।' 

[भारतीय द० पृ० ३१] 

परंतु जैनाचार्यों का कहना है कि एक श्रकेला ब्रह्म सब चेतन प्रचेतन रूप विश्व में व्यापक है 
सभी विश्व उस ब्रह्म की पर्यायें है। यह कथन स्वंथा असत्य है श्रन्यथा एक को सुख-दुःख होने पर दूसरे को 
भी सुख-दुःख उसी समय होना चाहिये था, श्रतः प्रत्येक आत्मा की भिन्न-भिन्‍न सत्ता मानकर उनका 
संसरण मानना ही संसार है । 
जेन-- 

जैन सिद्धांत के अनुसार उपयुक्त सभी के संसार तत्त्व के लक्षण बाधित हैं क्योंकि यह्‌ संसार 
झ्नादि निधन है, इसका कर्ता, धर्ता, पोषक एवं संहारक कोई भी ईश्वर परमात्मा झ्ादि नही है । यह 
जीव स्वयं अपने कर्म का कर्ता श्र भोक्ता है, कर्म सहित होने से गतिनामकर्म के उदय से नरक, 
तिर्यंच्, मनुष्य और देवगति में परिभ्रमण करता रहता है। इस जोव के 'संसरण' का नाम ही संसार 


है । कहा भी है-- 


ह्य [ ध्याचसार 

स्वोपात्तकमंवक्षादात्मनों भवांतरायात्ति: संसारः। [प्ष्ट.स. पृ. ६३] 

झपने पृर्वोप॑जित कर्म के निमित्त से प्रात्मा के भवांतर की प्राप्ति का नाम संसार है। 

पूर्व भवपरित्यागेन भवान्तरपरि प्रह एव च संत्तार: । [अष्टसहसी. पृ. ६६] 

पू्थेभव का परित्याग करके भवांतर का ग्रहण करना ही संसार है। 

जैन सिद्धान्त के अनुसार कर्म के झ्राठ भेद हैं। भोर उनमें भी प्रकृति, स्थिति, श्नुभाग शौर प्रदेश 
के बंध से बंध के चार भेद हैं। 'इन कर्म बंध के निमित्त से झात्मा की भवाँतर प्राप्ति को ससार 
कहते हैं । 

“संसरणं संसार: परिवतंनभित्यर्थ: । स एषामस्ति ते संघारिण: | तत्परिबतंन पंचविध॑ व्रव्पपरि- 
बलंग, केत्रपरिव्तनं, कालपरिवरेनं, भवपरिवतंनं, भावपरिवतन चेति ।” [सर्वायंसिद्धि पृ. १६४] 

संसरण करने को ससार कहते हैं जिसका पझ्र्थ परिवर्तन है। यह जिन जीबों के पाया जाता है 
बे संसारी है। परिव्तत से पांच भेद है--द्रव्यपरिवतेन, क्षेत्रपरिवर्ततन, कालपरिवर्तत, भवपरिवतंन, 
और भावपरिवर्तेन । इनका विशेष विवरण सर्वाथसिद्धि ग्रन्थ में देखिये । 

भष्टसहस्री में ऐसा कहा है कि चार्ताक ने तो ससार माना ही नही है क्योकि भवांतर गमन रूप 
संसार उनके यहाँ है ही नही | श्रन्य जनो के द्वारा मान्य ससार की व्यवस्था भी ठीक नही है क्‍योंकि 
बौद्धों ने स्वंथा सब कुछ क्षणिक--एक क्षण रहने वाला माना है एवं सांख्यों ने सर्वंथा नित्य प्रपरिणामी 
माना है श्रत. इन लोगों के यहां भी भवांतर गमन रूप ससार की व्यवस्था श्रसभव है। स्थाह्वाद मत में 
जीव को कथंचित्‌ नित्य माना है श्रौर कमंबंध से सहित होने से मृतिक, स्वशरीरप्रमाण माना है। एवं 
पर्यायाथिक नय से जन्म-मरण सहित अतित्य भी माना है | ज॑से--एक जीव मनुष्य पर्याय से मरकर देव- 
गति में जन्म लेता है वहां वही जीव है जो यहाँ मनुष्यगति में था श्रत: जीव द्रव्य की श्रपेक्षा वह॒ भ्रौ्य 
है नित्य है, किन्तु मनुष्य पर्याय का नाश होकर देव पर्याय का उत्पाद हुआ है प्नत: पर्याय की अपेक्षा 
जीव भ्रनित्य भी है। जीव के जन्म-मरण का व्यवहार एवं परलोक गमन भी लोक में सिद्ध है क्योंकि 
किसी को पूर्व जन्म स्मरण हो जाता है या पूर्व के संस्कार विशेष देखे जाते हैं। इस प्रकार से जेनाचार्य 
सम्मत संसार तत्त्व प्रसिद्ध है। 


मोक्ष तच्च का विचार 
चार्वोक-- 
इनका कहना है कि भूतचतुप्टय से शरीर, प्रात्मा, इन्द्रिय श्रौर मन बन जाते हैं एवं शरीर 
के नष्ट होने के बाद समाप्त हो जाते हैं जीव नाम की कोई वस्तु श्रनादि प्ननन्त है ही नहीं पुन: मौक्ष की 
बात ही कहां रही ? “श्रागसो5पि न तत्प्रतिषाद यितु' समर्थ: तत्न प्रासाण्पाभावात आप्तो हायंचको5मिश: 
सो5पि किचिज्ञत्वाल्लौकिकाथनियान्वयव्य तिरेकाम्यां चक्षु रादिभिरूपलम्य प्रतियाववति न तु जीव- 
स्थाताहनन्तत्वा दिक ।” [विश्वत. प्र, पृ. ४] 


भौर शानोदय प्रंथमाला ] * १३ 


प्रागम प्रमाण से भी जीव का अनादि अनन्त होना सिद्ध नहीं हैं क्योंकि 'झराप्त पुरुष के वचन 
भ्रादि को प्रागम कहते हैं! तथा जो ज्ञानी है प्रवंचक है उसे आप्त कहते हैं, वह ब्राप्त चक्षु भ्रादि 
इन्द्रियों से अन्वय व्यतिरेक को समझकर लौकिक विषयों का ज्ञान प्राप्त कर दूसरों को बतलाता है। 
जीव के झनादि प्रनन्तत्व' का प्रतिपादन नहीं करता है। झत: जब न कोई सर्वज्ञ हैं न उनका झ्ागम सत्य 
है तब मोक्ष का विचार करना सर्वंथा गलत है क्योंकि जब आत्मा श्लौर परलोक गमन हो सिद्ध नहीं है 
तब मोक्ष की सिद्धि कंसे होगी ? इस प्रकार से यह चार्वाक मोक्ष तत्त्व को स्वीकार नहीं करता है । 
बौद्ध-- 
“निरोधो निरोधनामक तत्व भोक्षोडपवर्ग उच्यते । चित्तस्व नि.क्लेशावस्थारूपो निरोधों सुक्ति- 
लिगहने ॥ [पड्‌ द पृ ५०] 
मोक्ष या अपवर्ग को निरोध तत्त्व कहते हैं। अर्थात्‌ अ्रविद्या तृष्णा रूप क्लेश से रहित चित्त की 
नि.क्लेश अवस्या रूप निरोध मुक्ति कहा जाता है। बोढीों द्वारा मान्य चार आर्य सत्यों में यह 'निरोध' 
चौथा श्रार्य सत्य है । 
'आ्रायुरवसाने प्रदीपनिर्वारणोपम निर्वारण भवति। उत्तरचित्तस्योत्पत्तरभावात्‌ यदप्युक्त- 
दीपो यथा निव्‌ त्तमस्यपेति नेवार्बान गच्छति नान्‍्तरिक्ष । 
दिश न कांचिद्‌ बिदिश्व न कां चित्‌ स्नेहक्षयात्केवलसेति शांति ॥। 
जोवस्तथा निव्‌ तिभभ्युपेति नेयार्बवान गच्छति नान्तरिक्षं । 
दिल न कांचित्‌ विदिश न कांचित्‌ मोहक्षयप्ल्केबलमेति ज्ञांति ।। 
[सौन्दरनन्द १६-२८, २६] 
सौगतों के यहा 'श्रायु के क्षय हो जाने पर उत्तर चित्त की उत्पति नहीं होती है श्रत: दीपक बुभने 
के समान चित्तसंतति का निर्वाण होता है ।' कहा भी है--“जिस तरह दीपक बुभता है वह न पृथ्वी में 
जाता है, न झाकाश में जाता है। दिशा या विदिशा में भी नहीं जाता है, सिर्क तेल के खतम होने से शाँत 
हो जाता है। उसी प्रकार जीव का निर्वाण होता है वह न पृथ्वी में जाता न श्राकाश में जाता है एवं न 
दिल्ला विदिश्ञाग्रों में जाता है, सिर्फ मोह के खतम हो जाने से शांत हो जाता है ।” 
'रूपवेबनासंज्ञासंस्का र बिज्ञानपंचकस्कंधनिरोधावभातरो सोक्षः इति। [राज. वा. प्‌. २] 
ये बौद्ध लोग, रूप, वेदता, संज्ञा, संस्कार और विज्ञान इन पांच स्कंधों के निरोध को मोक्ष 
कहते हैं । 
इस बौद्ध की मान्यता के अनुसार 'झभाव' को मोक्ष कहना सर्वधा गलत है क्योंकि जब प्रात्मा 
प्रौर ज्ञान का ही अभ्रभाव हो जावेगा तब सुख किसको मिलेगा ? वास्तव में मोक्ष की इच्छा सुख के लिए 
है न कि सर्वनाश के लिए । भ्रतः विचार की कोटि में बौद्ध का मोक्ष तत्त्व ठीक नहीं हैं। फिर इनके 
यहां क्षणिकवाद में झ्रात्मा का प्रस्तित्व ही सिद्ध नहीं हैं तब मोक्ष की कल्पना सुतरां समाप्त हो जाती है । 


(2९ [ ब्यायतार 
सांल्व-- 
प्रकृतेवियोगो सोक्ष: पुरुषस्य '***** [घड्दशंनत० पृ० १५३] 


प्रकृति के वियोग का नाम मोक्ष है। यह पुरुष के होता है । 'गुणपुश्षान्तरोपलब्धो प्रतिस्वप्नलुप्त- 
विवेक ज्ञानवत्‌ झ्ननभिव्यक्त्चतन्यस्वरूपावस्था भोक्षः' इत्यपरे-सांख्या:॥. [तत्वार्थंवा० पू० २] 


सांख्य लोग प्रकृति भौर पुरुष में भेद विज्ञान होने पर सुषृप्तपुरुष के विवेक के लुप्त हो जाने के 
समान पझ्रननभिव्यक्त चैतन्य मात्र स्वरूप में श्रात्मा के अवस्थान को मोक्ष कहते हैं । 


सांख्यों द्वारा मान्य यह मोक्ष लक्षण भी गलत है क्योंकि चैतन्य विशेषस्वरूप की आप्ति हो जाना 
मोक्ष है यह मान्यता सत्य है। देखो ! प्रकृति का संयोग छूटने के बाद प्रकृति का ज्ञान भौर सुख मुक्ति 
में नही रहा ऐसा ये ले,ग कहते हैं, किन्तु यह गलत है। वास्तव में ज्ञान दर्शन, सुख, वीये श्रादि गुण 
भ्रात्मा के हैं इन विशेष गुणों को प्रगट करके ज्ञाता द्रष्टा पूर्ण सुखी हो जाना मोक्ष है । 
नेयायिक बेशेषिक--- 

'बुद्धिसुखदुःखेच्छाहेष प्रयत्न धर्माषंसंस्का रनवात्मगुणात्यंतोच्छेदो मोक्ष: इत्यन्ये” (वेशेषिकाः) 
[वत्वार्थथा० पृ० २] नैयायिक और वंशेषिक लोग बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म, श्रधर्म और 
संस्कार इन नव गुणों के अत्यन्त झभाव को मोक्ष कहते हैं ।' 


यह मान्यता तो बिल्कुल ही गलत है क्योंकि बुद्धि-ज्ञान और सुख का यदि मुक्ति में श्रभाव हो जावे 
तो बौद्धों के समान शून्य रूप ही 'मुक्ति कल्पना सिद्ध हो गई। शोर कौन ऐसा बुद्धिमान्‌ पुरुष होगा जो 
कि प्रपने ज्ञान झौर सुख को समाप्त करने के लिगे मुक्ति को प्राप्त करना चाहेगा झरर्थात्‌ अपने सुख शौर 
ज्ञान को तिलांजलि देकर मोक्ष जाना कोई भी नही चाहेगा। हां ! इतना ग्रवश्य है कि इन्द्रियजन्य 
क्षायोपशमिक ज्ञान एवं साता वेदनीयजन्य इन्द्रिय सुख का मुक्ति में अभाव होकर भ्रनंतज्ञान झौर भ्रव्या- 
बाघ-बाधा रहित सुख प्रगट हो जाता है यह बात वास्तविक है। 
सोसांसक-- 


मीमांसक लोग न सर्वज्ञ मानते हैं न कोई सृष्टिकर्ता ईश्वर मानते हैं, वे तो वेद वाक्यों से ही भ्रती- 
ौरिद्रय धमं-ध्रधर्म श्रादि पदार्थों का ज्ञान होना घोषित करते हैं एवं इनके यहां भी जीवात्मा हमेशा भशुद्ध 
संसारी ही रहता है कभी पूर्ण शुद्ध मुक्त नहीं होता है । भ्रतः इनके यहां मुक्तितत्त्व का भ्रभाव है । 
वेदांतबादी-- 

ये लोग भी सारे विश्व को 'परमन्ह्म' स्वरूप मानते हैं प्रतः उस ब्रह् की उपासना करके कोई 


भी व्यक्ति उसी ब्रह्म में लीन हो जाता है पुनः किसी के मुक्ति की कल्पना ही झ्ससम्भव है। इसलिये इन 
वैदांतवादियों के यहां भी मोक्ष तत्त्व अघटित है। प्रथवा--- 


और ज्ानोवय ब्रंथनाला ) १०१ 


झनंतसुखमेव मुक्तस्य, न शानादिकमित्यानम्वेकस्वभावाभिध्यक्तिसमोक्ष इत्यपर: सो5पि युवत्या- 
गसास्यां बाध्यते'। [ भ्रष्टस० पृ० ६९६] 


'मुक्ति में प्रनंत सुख है ज्ञानादि नहीं हैं ऐसे श्रानन्द रूप एक स्वभाव की प्राप्ति हो जाना मोक्ष 
है ऐसा इन वेदांतियों ने कहा है,' किन्तु यह मोक्ष लक्षण भी युक्ति और झ्रागम से बाधित होता है । 

प्रदन यह होता है विः भ्रनंत सुख लक्षण मोक्ष को मानने पर ज्ञान के बिना उसका झनुभव केसे 
होगा ? यहां भी देखा जाता है कि यदि किसी को मूच्छित कर दिया जाय पुनः उसका ऑपरेशन किया 
जाय तो उसे दुःख का अ्रनुभव नहीं आता है प्रथवा यदि किसी का उपयोग दूसरी तरफ लगा हो और 
सुख साधन सामग्री रखी हो तो भी उसे सुख का अनुभव नहीं प्राता है ब्रत: ज्ञान के बिना सुख का अनु- 
भव न होने से मुक्ति में सुख मानना कैसे सिद्ध होगा ? क्‍या उनके सुख का श्रनुभव हम झौर श्राप को 
प्पने ज्ञान से भा रहा है ? “प्रनुभव नाम ज्ञान का है' यदि उन्हें सुख का श्रनुभव है मतलब सुख का 
शान है पुनः ज्ञान रहित मोक्ष कंसे रहा ? दूसरी बात यह है कि ब्रह्मवादियों के यहां मोक्ष की व्यवस्था 
कहने पर संसार की व्यवस्था भी माभनी पड़ंगी पुनः द्वेत हो जाने से 'भ्रद्वेत तत्त्व' समाप्त हो जावेगा । 


दे 


आअन-- 


“निरवशेष निराफृतकर्मंसलकलंकस्यपाश री रस्थात्मनो 5 चिन्ट्यस्वा भा विकज्ञाना दि गुशमव्याबा धसु ख 
सात्यन्तिकमवस्थान्तरं सोक्ष: इति ।. [सर्वार्य प्िद्धिपृ० २] 


जब प्रात्मा कर्ममल, कलंक और शरीर को अपने से जुदा कर देता है तब उसके जो प्रचिन्त्य 
स्वाभाविक ज्ञानादि गुणरूप और श्रव्याबाधघ सुख रूप सर्वथा विलक्षण अवस्था उत्पन्न होती है उसे मोक्ष 
कहते हैं । 

बंध हेत्वभाव निज राम्य कृत्स्नकर्म विप्रमोक्षो मोक्ष:' [तत्वार्थ सूत्र दशम भ्र०] मिथ्यादर्शन झ्रादि 
बंध के कारणों का अभाव पझ्ौर संचित कर्मों को निर्जेरा इन दोनों कारणों से सम्पूर्ण कर्मों का झ्रात्यंतिक 
वियोग हो जाना मोक्ष है । 


जैन सिद्धान्त में मुक्ति में प्रनंत गुणों का विकास माना है एवं पझपने स्वभाव की प्राप्त को ही 
मोक्ष कहा है। मतलब प्रात्मा प्ननंत गुणों का पुज है। 'सिद्धिः स्वात्मोपलब्धि: यह भी पृज्यपादस्वामी 
का वाक्य है अतः झपने प्ात्मा के स्वरूप की उपलब्धि हो जाना ही सिद्धि है उसे ही मोक्ष कहते हैं । 

यद्यपि यह मोक्ष प्रत्यक्ष से दिखाई नहीं देता है फिर भी ध्रागम शौर पनुमान से उसका ज्ञान हो 
जाता है यथा--घटीयंत्र कां घूमना उसके धुरे के घूमने से होता है प्ोर धुरे का घूमना उसमें जुते 
हुये बेल के घूमने पर । यदि बेल का घूमना बन्द हो तो धुरे का घुमना रुक जाता है झौर धुरे के रुक 
जानें पर घटीयंत्र का घूमना बंद हो जाता है। उसी तरह कर्मोदिय रूपी बेल के चलने पर ही चारगत्ति 


रै०रे [ श्याधशार 


रूपी धुरे का चक्र चलता हैं और चतुर्गति रूपी धुरा हो भ्रनेक प्रकार की शारीरिक मानसिक प्रादि वेद- 
नाझ्ों रूपी घटीयन्त्र को घुमाता रहता है कर्मोदय की निवृत्ति होने पर चतुर्गति का चक्र रुक जाता है 
धोर उसके रुकने से संसाररूपी घटीयत्र का परिचलन समाप्त हो जाता है इसी का नाम मोक्ष है । 
इसी प्रकार से झ्ागम से भी मोक्ष की सिद्धि स्पष्ट है सभी शिष्टवादी-प्रास्तिकवादी लोग किसी 
न किसी रूप में 'मोक्ष' का अस्तित्व झ्रवश्य ही स्वीकार करते है। एवं सभी वादियों ने सामान्यतया 
मोक्ष में 'दु.खों का विनाश हो जाना या कमंबधन से छूट जाना ही स्वीकार किया है भ्रतएव मोक्ष 
सामान्य में किसी को विवाद नही है । मोक्ष के विशेषलक्षण में ही विसंवाद है जिसका यहा क्चिर किया 
गया है । 
सप्तार कारण तत्त्व 
चार्वाक-- 
“देहात्मिका देहकार्या देहस्य च गुणो सतिः । 
सतन्रयामिहाशित्य जीवाभावों विधीयते' | 
[प्रमाण वा० भा पृ. ५३] 
देहात्मको जीव: देहादन्यत्रानुपलब्धे: शिरादिवदिति पुरंदर:। देहकार्यो जीव' देहान्वयव्य तिरेका- 
नुविधा यित्वात्‌ उच्छवासवदित्युद्भट:। देहगुणो जोबः देहाथ्ितत्वात्‌ देहस्य रूपादिबदित्यविद्धकरं: । 
[विश्वत० प्र० पु० ५] 
शिरा इत्यादि के समान जीव भी देहात्मक है क्योकि देह को छोड़कर श्रन्यत्र कही जीव पाया 
नही जाता, ऐसा पुरदर ग्राचायं ने कहा है । जीव शरीर का काय॑ है क्योंकि देह के साथ अन्वय व्यति- 
रेक पाया जाता है जैसे कि उच्छवास का ग्रन्वय व्यतिरेक शरीर के साथ पाया जाता है, यह उद्भट 
विद्वान्‌ श्राचार्य का कथन है । जीव शरीर का गुण है क्योंकि शरीर के झ्माश्चित है ज॑पते कि शरीर के रूप 
प्रादि। यह श्रविद्धकर्ण आचाये का कथन है। मतलब चार्वाक मत के प्ररूपक तीन शग्राचाय॑ प्रमुख 
है पुरंदर, उद्भट झौर अविद्धकर्ण । पुरदर जीव को देहात्मक [कहते हैं, उदभट जीव को देह का कार्य 
कहते हैं एवं प्रविद्धकर्ण जीव को शरीर का गुण कहते है । 
चार्बाक के साधु कापालिकों की तरह हाथमें कपाल रखते हैं श्रौर शरीर में भस्म लगाते है। 
ब्राह्मणों से लेकर भ्रन्त्यज तक सभी जातियों के लोग चार्बाक योगियों में मिलते हैं । 
लोकायता वदन्येव नास्ति जीवो न निव तिः । 
धर्माधमों न विद्य ते न फल पृष्यपापयो: ॥ ८६० ।॥ [षड़द० पृ० ४४२ ] 
चार्वाक कहते है कि जीव, मोक्ष, धर्म, श्रधरमम, पुण्यपाप श्रौर इनका फल कुछ भी नही है । स्वरगंनरक की 
कल्पना हास्यास्पद है । इनका सिद्धांत हैं कि-लोकिक यद्चिषयज' सुख तस्य परित्यागांददुष्टे परलोक- 
सुल्ादो तपश्चरणादिकष्टक्रिया साध्ये मत्प्वर्तनं प्रबुलि: तललोकस्य विमृहत्वं'। [बड्द० पू० ४५६] 


बोर शानोदय ग्रत्थमाजा ] १०३ 


चार्वाक का कहना है कि प्रत्यक्ष सिद्ध लौकिक विषय सुखों को छोड़कर श्रदृष्ट परलोक के सुख 
के लिये तपसचरण झादि कष्टकर क्ियाओं में प्रवृति करना महामूढता तथा श्रज्जान की पराकाष्ठा है। 
धर्म: कामात्परो नहि' उनका कहना है कि काम सेवन से बढ़कर दूसरा कोई धर्म नहीं है । जैसे गुड़, महुझा 
श्रादि बस्तुओं के संमिश्रण से मदिरा बनती है उसी प्रकार भूतचतुष्टय से चेतन्य बन जाता है श्तः इनके 
यहां संसार के कारण भूत भिथ्यात्व आदि कोई चीज ही नही हैं श्लौर यदि विचारपूर्वक देखा जाय तो 
इनकी जड़ता-मूढता ही महामिथ्यात्व होने से श्रनंत ससार का कारण है | 
बोड- 

इन विज्ञान झ्रादि स्कंधों से भिन्‍न सुख-दुःख इच्छा-द्वेष ज्ञानादि का आधारभूत पश्लात्मा नाम का 
कोई स्वतत्र पदार्थ नही है। न स्कधों से भिन्‍न झ्ात्मा प्रत्यक्ष से भ्रनुभव होता है श्रौर न श्ननुमान से ही 
होता है, श्रत: ये पांचों रकंध क्षणिक हैं दूसरे क्षण में नष्ट हो जाते है मात्र एक क्षण स्थायी हैं, इस प्रकार 
से पंचस्कंध रूप दुख तत्त्व है। दुःख तत्त्व का कारण भूत समुदय तत्त्व माना है--मैं हूं, यह मेरा है, पर 
है, पराया है' इत्यादि रूप से रागद्वेषादि दोष समुदय उत्पन्न होते हैं, प्रहंकार श्रौर ममकार रूप से 
झात्म भाव, आात्मीय भाव, परभाव, परकीय भाव झादि उत्पन्न होते हैं इन भावों से रागद्व ष समुह उत्पन्न 
होते है ये दुख शोर दुःख समुदय दो तत्त्व ससार के कारण हैं 

“अआविद्या प्रत्यया संस्कारा हत्यादिवचन केघाओझिचित्‌' । ४६५ 

ग्रविद्या निमित्तक ही सस्कार होते है ऐसा बौद्धों का कहना है। अनित्य, श्रनात्मक, अशुचि भ्रौर 
दुःखरूप पदार्थों को नित्य सात्मक पवित्र शौर सुख रूप मानना श्रविद्या है। इस श्रविद्या से रागादि 
सस्कार उत्पन्त होते हैं, संस्कार के तीन भेद है-- 

पुण्यो पग-शु भ, अरपुण्योपग-अशुभ झौर ब्रानेज्योपग-अनु भय रूप वस्तु का प्रतिविज्वप्ति विज्ञान है, 
इन संस्कारों से वस्तु में इष्ट अ्रनिष्ट प्रतिविज्ञप्ति होती है, इन पुण्य, श्रपुण्य ओर झ्नुभय में विज्ञान होता 
है । प्रत: संस्कार निमित्तक विज्ञान है, विज्ञान से चार स्क्रंघ उत्पन्न होते हैं वे नाम हैं एवं चार महा- 
भूत, रूप कहलाते है, अतः विज्ञान के निमित्त से नाम रूप होते हैं । नामरूप से पांच इंद्रिय प्रौर मन ये छह 
प्रायतन होते हैं । छह श्रायतन द्वारों का विषयामिमुख होकर प्रथम ज्ञान तंतुझ्नों को जाग्रत करना स्पर्श 
है। स्पर्श से बेदना, वेदना से आसक्तिरूप तृष्णा की वृद्धि से उपादन होता है। यह इच्छा होती है कि 
यह मेरी प्रिया सदेव मुझ में सानुराग रहे इत्यादि । इस उपादान से पुनर्भव को उत्पन्न करने वाला 
कम होता है, इसे भव कहते है यह कर्म मन वचन कायपूर्वक होता है, इससे परलोक में नया शरीर 
ग्रहण करना जाति है, शरीर स्कध का पक जाना जरा है श्र उस स्कंघ का विनाश मरण है ये जरा 
मरण जाति कारणक है। इस तरह यह द्वादशांग वाला चक्र परस्पर हेतुक है इसे प्रतीत्यसमुत्पाद कहते 
हैं। प्रतीत्य एक को निमित्त करके समुत्पाद-उत्पन्न होना प्रतीत्य समुत्पाद है। भ्रतः भविद्या से संस्कार 
संस्कार से विशान, विज्ञान से नामरूप, नामरूप से पडायतन, षड़ायतन से स्पशे, स्पर्श से वेदना, वेदना से 


है० ४ [_ ध्यायक्षार 


तृष्णा, तृष्णा से उपादान, उपादान से भव, भव से जाति, जाति से जरा झौर मरण ऐसा कर्म चलता 
है। इसके कारण भव चक्र बराबर चलता रहता है। श्रतः अविद्या से संसार होता हैं संसार का कारण 
झविद्या है| 

बौद्धों की यह संसार कारण पद्धति ठीक नहीं है क्‍योंकि जब प्रत्येक स्कंध झौर संस्कार क्षणिक हैं 
दूसरे क्षण टिकते ही नहीं तब यह सब उपयु क्त परम्परा कैसे चलेगी, क्‍योंकि 'क्षणिका सर्वे संस्कारा:' 
[का. ७] ऐसा वचन हैं अतः बौद्धों द्वारा मान्य संसार कारण तत्त्व गलत है। एक तो प्रात्मा का स्वतन्त्र 
प्रस्तित्व नहीं है दूसरे सभी पदाथे प्रतिक्षण ध्वंसी है । भ्रतः संसार के कारण होना प्रसंभव हैं । वास्तव 
में यह क्षणिक सिद्धान्त ही दीघंसंसार का कारण है ऐसा समभना चाहिये । 
सांख्य-- 

'घर्मेण गमनसूध्य गमनभधस्तात्‌ भवत्यधर्मेण । 
ज्ञानेन चापवर्गों विपयंयादिष्यते बंधः || [साख्य. का. ४४] 

धर्म से ऊध्व॑ गति एवं अधर्म से श्रधोगति होसी हैँ एवं ज्ञान से मोक्ष शौर भ्रज्ञान से बंध होता है 
जब तक कोई भी मनुष्य भ्रात्मा को महान्‌, भ्रहंकार, पाँच तन्मात्रा, पांच इन्द्रिय, पाच भौतिक शरीर, 
प्रादि अनात्मीय पदार्थों में 'मैं सुनता हूं, देखता हूं" यह कल्पना करता है तभी तक उसको संसार है पझ्तः 
संसार का कारण श्रज्ञान या प्रविद्या ही है । 

इस पर प्राचार्यों का कहना है कि ऐसा एकात मानना गलत है क्योंकि श्रापके यहां पुरुष को 
सर्वथा अपरिणामी, निष्क्रिय, श्रकर्ता श्रादि कहा है पुनः: उसके यहां ससार के कारण मोक्ष के कारण आदि 
कैसे बनेंगे ? एवं स्वंथा श्रविद्या ही संसार का कारण नही है। सम्यरज्ञान होने के बाद भी संसार में 
कुछ दिन रहना देखा जाता है । झतः संसारकारणतत्त्व अज्ञान मात्र ही नहीं है, राग द्वेंष प्रादि परि- 
णाम भी संसार के कारण हैं। 
नैयायिक-- 

नेयाथिक का कहना है कि मिथ्याज्ञान का कार्य दोष, दोष का कार्य प्रवृत्ति, प्रवृति का कार्य जन्म, 
झ्रौर जन्म का काये दुःख है । इसलिये मूल में संसार का कारण भिथ्याज्ञान ही है। वैसे इनके यहां 
सदाशिव ईश्वर ही सृष्टि रचना करके जीव में मिथ्याज्ञान सम्यन्ज्ञान झ्रादि को भर देता है कोई जीव 
स्वयं स्वतन्त्र समर्थ नहीं है। यही कारण है कि इनकी संसार कारण मान्यता भी ठीक नहीं है । 
वेशेषिक-- 

इच्छा श्रौरद्वंष से धर्म श्रधर्म की प्रवृत्ति होती है। उनसे सुख भौर दुःख रूप संसार होता है, 
संसार में नये शरीर झोर मन का संयोग होता है, जन्म होता है, एवं कर्मों का संचय होता | ग्रतः इच्छा 
श्रौर ह ५ ही संसार के कारण हैं । इनके यहां भी ईश्वर सृष्टि का कर्ता है झ्रत: यह सब कल्पनायें व्यय 
प्रतीति होती हैं । 


वीर श्ानोंदय ग्रन्यमाला ] १०५ 


सौमांसक-- 

ये मीमांसक लोग भले ही अग्निहोत्र जुहुयात्‌ स्वर्गंकाम:' यह रटते रहें या लाखों बार यज्ञ आदि 
भनुष्ठान जप, तप दीक्षाविधि, सन्यास श्रादि में विशेष-विशेष क्रिया काण्ड करते रहें लेकिन ये लोग जीव 
का संसार से छूट कर मुक्त होना मानते ही नहीं हैं प्रतः: इनके यहाँ के सब क्रिया काण्ड संसार के ही 
कारण हैं । वास्तव में मिथ्यात्व युक्त वेद विहित यज्ञादि का अनुष्ठान संसार का ही कारण है क्योंकि 
वेदों मे हिसादि में भी धर्म माना है। वैसे ही वेदांतियों की ब्रह्मवाद' व्यवस्था भीठीक नहीं, है एवं उनके 
अनुसार 'परमब्रह्म का ध्यान मनन भी संसार का ही कारण है। 
जैन -- 

जैनसिद्धांत में ससार के कारण मुख्य रूप से पाच हैं-- 

'मिथ्यादर्शनाबि र तिप्रमादकघाययोगः बंधहेतवः । [तत्वार्थ. यू.] मिथ्यादर्शन, अविरति, प्रमाद, 
कषाय श्रौर योग इन पाच कारणों से कर्मों का बंध होता है झ्रतः ये कर्म बंध के कारण ही संसार के 
कारण हैं क्योकि कर्मा ये बधा हुआ जीव ही ससार में परिभ्रमण करता है। यह कर्म का सम्बन्ध कब से 
हुमा ? 

पयडी सोल सहावो जीवंगाण प्रणाइसंबंधो । 
करणायोवले सल॑ था ताणत्थित्तं सय॑ सिद्ध ॥ 
[गोम्मटसार कम. | 

प्रकृति, शील और स्वभाव ये प्रकृति के नाम हैं। जीव ओर कर्म का भ्रनादिकाल से सम्बन्ध चला 
प्रा रहा है। जैसे कि स्वर्ण पाषाण में किट्ट श्रादि प्रारम्भ से ही मिश्रित रहता है। एवं इन जीव श्रौर 
कर्मो का अस्तित्व स्वत: सिद्ध है। 'अह' प्रत्यय से जीव का अस्तित्व जाना जाता है। दोन, दरिद्री, घनी 
प्रादि होने से कर्म का अस्तित्व प्रसिद्ध है। यह जीव कर्मो के उदय से राग द्वेष प्लादि रूप परिणत होता 
है। राग द्वेष से कर्मो का बध कर लेता है। द्र॒व्यकर्म श्रौर भावकर्म का परस्पर में कार्य कारण भाव 
सम्बन्ध भ्रनादिकाल से चला आ रहा है| यह कर्म बध कतिपय भव्यों की ग्रपेक्षा श्रनादि होकर भी साँत 


है एव झ्नभव्य जीवों की अपेक्षा अनादि अनंत है । 


पूर्वोक्त सूत्र का विशेष अर्थ-- 
झतत्व श्रद्धान को मिथ्या दर्शन कहते हैं उसके दो भेद हैं--नंसगिक और परोपदेशपूर्वक । जो 


परोपदेश के बिना मिथ्यात्व कमें के उदय से भ्रनादिकाल से जीव के साथ चला श्रा रहा है वह नेसग्रिक 
हैं । इससे जीव एकान्त से क्षणिक या नित्य तत्त्व मान लेता है, या यथार्थ तत्त्वों पर श्रद्धान नही करता 
है!। परोपदे. से होने वाला मिथ्यात्व चार प्रकार का है--क्रियावादी, क्‍्क्रियावादी, अज्ञानी और बैन- 
ब्लिक । अथवा मिथ्यात्व के पांच भेद भी हैं-एकांत, विपरीत , विनय, संशय झौर अज्ञान | 


१०६ [ स्थायसार 


झधसिदितदं किरियाणं भक्किरियाणं तह य होइ चुलसोदी। सत्तद्ृषण्णाणीणं वेणइयारं तु 
बलीसं।' क्रियावादियों के १८०, प्रक्रियावादियों के ८४, प्रज्ञानियों के ६७, शौर वैनयिकों के ३९ ऐसे 
३६३ भिथ्यामत माने गये हैं । 

छह काय के जीवों की दया न करने से एवं पांच इन्द्रिय श्रौर मन को वश में न रखने से प्रविरति 
के १२ भेद हैं । 

चार विकथा, चार कषाय, पंचइन्द्रिय विषय, निद्रा भौर स्नेह ये १५ प्रमाद हैं। कुशल कायें में 
झ्रनादर करना प्रमाद है । 

प्रनंतानुन्धी क्रोष, मान, माया, लोभ प्रादि सोलह कषाय और हास्य, रति आ्रादि नव नोकषाय 
ये २५ कषाय है। चार मनोयोग, चार वचनयोग भ्रौर सात काय योग ऐसे १४ योग होते है। ऐसे ये 
प्‌ मिथ्यात्व, १२ श्रविरति, १५ प्रमाद, २५ कषाय श्रौर १५ योग सब मिलकर ५-१२+१४५--२५ 
-१५८-७२ भेद हो जाते हैं । 

प्रथम गुण स्थान में जीवों के पांचों ही बध के कारण मोजूद हैं द्वितीय से चतुर्थ तक मिथ्यात्व के 
सिवा चार कारण होते है, पांचवें में त्रस की विरति और ग्यारह की ग्रविरति इस निमित्त से विरताविरत 
परिणाम होने से चार कारण है । छठे में प्रमाद होने सो तीन कारण हे, सातवे से दसवे तक कषाय प्रोर 
योग ये दो ही कारण होते हे, ग्यारहवे से तेरहवें तक मात्र योग ही एक कारण हूँ, एवं चौदहवें में योग 
न होने से बध के कारण नही हैं भरत: चोदहवोें गुण स्थान के भ्रन्त में बंध के हेतु का पूर्णतया भ्रभाव 
और पूर्वकर्मों की निजंरा हो जाने से मोक्ष हो जाती है । 

जो जीव कर्मों से बंधे है वे ही मुक्त होते हे यह जैनसिद्धान्त का झटल नियम है । 

मोह और योग के निमित्त से होने वाले श्रात्मा के परिणामों का नाम गुणस्थान है। ये गुणस्थान 
चौदह माने गये हैं । इनका विवरण गोम्मटसार जीवकाण्ड से देखिये । 

कोई ससार को श्रहेतुक कहते हैं। कोई प्रकृति मात्र को संसार का कारण कहते हैं, कोई केवल 
प्रज्ञानादि दोषों को ससार का कारण कहते हैं । 

किन्तु संसार अहेतुक नही है, यद्यपि श्रनादि हें फिर भी उसके कारण कम मौजूद हें। स्‍झ्रागम झ्रौर 
ग्रमुमान आदि से ससार सहेतुक ही सिद्ध है तभी तो कोई जीव उन संसार के हेतुओं का नाश करके मुक्ति 
प्राप्त कर सकते हूँ। सांख्य ने प्रधान को ही संसार का हेतु माना है, किन्तु प्रात्मा को संसर्ग से ससार का 
होना, जीव को जन्म मरण अ्रादि दु खों का होना जो कि प्रत्यक्ष सिद्ध है वह नहीं बनेगा । बौद्ध भ्रज्ञान 
ग्रादि जन्य ही संसार मानते हैं, किन्तु कर्मोदय बिना प्रज्ञान, ठेष भ्रादि परिणाम हो नहीं सकते हैं इसलिये 


संसार के कारण मिथ्यात्व प्ादि प्रसिद्ध हैं। 
रैः 


बीर शानोदय ग्रन्थमाला ] १०७ 


मोक्ष के कारण का विचार 
चावकि-- 

'सुख दु:ख के कारण धर्म, प्रधरम, उत्कृष्ट धर्म, भ्रधर्भ के फल भोगने के स्थान स्वर्ग नरक, पुण्य और 
पाप दोनों के नाश से होने वाला मोक्ष सुख इत्यादि झतीन्द्रिय पदार्थों की कल्पना उसी तरह हास्यास्पद 
झौर उपेक्ष णीय है जिस तरह आ्राकाश में प्रवेक रंगों से विचित्र चित्र बनाने की भावना हास्यास्पद है ।' 

“साध्यवत्तिनिवृत्तिभ्यां या प्रोतिर्जायते नरे। 

निरर्था सा मते तेषां धर्म: कामात्परों न हि।८६॥ . [पड़्दर्श० पृ० ४५६] 

क॒र्ते्य कार्य में प्रवृत्ति और न करने योग्य-भ्रकार्य से निवृत्ति होने पर जो मनुष्यों को झ्रात्म संतोष 

या प्रीति उत्पन्न होती है उसे चार्वाक लोग निरर्थक बताते हैं उनके यहां तो काम पुरुषार्थ से बढ़कर 
कोई धर्म ही नहीं है | भ्रर्थात्‌ चार्वाक लोग जप, तप, सयम, साधना आदि कार्यों में प्रवुत्ति करने और 
विषय सुख, इद्रिय लप्टता, हिसा, असत्य श्रादि पाप कार्यो के त्याग करने को मूढता समभते हैं । इसलिये 
इनके यहां मात्मा, परलोक, मोक्ष श्रौर मोक्ष के कारणों की वार्ता ही समाप्त हो जाती है ।] 
बौद्ध-- 

“निरोधहेतु नेरात्म्याद्याकार$िचित्तविशेषों मार्ग:। मार्गण्‌ प्रन्वेषण मारग्यतेडन्विष्यते याच्यते 
निरोधाथिभिरिति चुरादिरिजन्तत्वेनालप्रत्यय:। निःकलेशावस्था चित्तस्यथ निरोधः” [ षड्‌ द० ३६ ] 

निरोध-निर्वाण मार्ग के इच्छुक मुमुक्षु जिसे दृढ़ते हैं, जिसकी याचना करते हैं वह मार्ग है (अ्रन्वेषण 
प्र्थ में मार्गप--धातु से चुरादिगण मैं णिच्‌ प्रत्यय के बाद भ्रल्‌ प्रत्यय से मार्ग शब्द बना है) निरोध में 
हेतुभूत नैरात्म्यादि भावनायें ही निर्वाण में कारण होने से मार्ग कही जाती हैं। एवं चित्त की क्लेश रहित 
प्रवस्था को निर्वाण कहते हे । श्रर्थात्‌ दुःख, दुःख समुदय, मार्ग श्र निरोध ऐसे चार झाय॑ सत्य माने हें। 
दुख का नाम ससार है, दुःख समुदय संसार का कारण है, मार्ग मुक्ति का कारण है एवं निरोध का श्र्थ 
मुक्ति है । 

'सर्वभावेष्य बिपरोतदरंनं थिद्या। यत्सर्यभावेष्यनित्यानात्मकाशुचिदु:खंष प्रनित्यातात्मकाशुचि- 
दुःखदशंनं सा विद्या | ततो मोक्ष: । [ तत्त्वार्थ वा. प्‌. १३ ] 

जब सब पदार्थों में श्रनित्य निरात्मक झशुचि झौर दु:ख रूप तत्त्व ज्ञान उत्पन्न होता है तब 
प्रविद्या नष्ट हो जाती है । प्रविद्या के विनाश से क्रमश: संस्कार ब्रादि का नाश होकर मोक्ष प्राप्त हो 
जाता है । इस तरह बौद्ध मत में श्रविद्या से बंध भ्रौर विद्या से मोक्ष माना गया हैं। भर्थात्‌ बौद्धों के यहां 
प्रतित्य अशुति भ्रादि पदार्थों को नित्य शुचि प्रादि समभता श्रविद्या है । भ्रविद्या से रागादि संस्कार, 
संस्कार से विज्ञान, विज्ञान से नाम रूप (पंचस्कंध) नाम रूप से षपडायतन, षडायतन से स्पर्श, स्पर्श से 

बेदना, वेदना से तृष्णा, तृष्णा से उपादान, उपादान से भव, भव से जाति, जाति से जरा-मरण होते हूँ। 
यह संसार के कारणों की परंपरा बताई है| बसे ही विद्या से श्रविद्या का प्रभाव, श्रविद्या के प्रभाव से 
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संस्कार का निरोध, संस्कार के प्रभाव से विज्ञान का भ्रभाव, विज्ञान के अभाव से नाम रूप का श्रभाव, 
नाम रूप के अभाव से षडायतन का झभाव, षडायतन के प्रभाव से स्पर्श का, स्पर्श के प्रभाव से वेदना 
का, वेदना के प्रभाव से तृष्णा का, तृष्णा के प्रभाव से उपादान का, उपादान के श्रभाव से कर्म का, कर्म 
के झ्रमाव से जाति का, जाति के भ्रभाव से जरा-मरण का भ्रभाव हो जाता है । मतलब विद्या से मोक्ष 
होती है, कितु यह बौद्ध मान्यता बिल्कुल गलत हु पदार्थ सर्वथा क्षणिक न होकर नित्य भी हैं उन्हें 
क्षणिक समभना विद्या नही है प्रत्युत महा श्रक्द्या है। इस क्षणिक मत की बुद्धि के अभाव से सम्यक्त्व 
प्रोर ज्ञान ब्रादि प्रगट होने से ही मोक्ष होती है । 

साच्य-- 


“विपयंयाद्‌ बंधस्थात्सलाभ सति ज्ञानादेव तद्दिनिवुत्त स्त्रत्वानुपपत्ति: ॥४१॥ [तत्वार्थ वा, पेज ११] 
शका- मिथ्याज्ञान से ही बंध होता है प्रतः मोक्ष भी ज्ञान मात्र से ही होना चाहिये इसलिये मोक्ष के 
लिये तीन कारण नही बनते हैं । यथा--जब तक पुरुष को महान्‌ श्रादि के क्रम से उत्पन्न होने वाले पाँच 
भौतिक शरीर में प्रहंपने का मिथ्याज्ञान रहता है, तभी तक शरीर को आत्मा मानने से विपर्यय ज्ञान से 
बध होता है । श्रोर जब इसे प्रकृति और पुरुष में भद विज्ञान हो जाता है, वह पुरुष के सिवाय यावत्‌ 
पदार्थों को प्रकृति कृत झौर त्रिगरुणात्मक मानकर उनसे विरक्त होकर इनमें मैं नही हूं, ये मेरे नहीं है' 
यह परम विवेक जाग्रत होता है, तब ज्ञान मात्र से मोक्ष हो जाता है। श्रतः ज्ञान मात्र ही मोक्ष का 
कारण है। 


जेनाचार्य कहते हैं कि ज्ञान मान्न से मोक्ष माना जाय तो पूर्ण ज्ञाव की प्राप्ति के द्वितीय क्षण मे 
ही मोक्ष हो जानी चाहिये। पुनः एक क्षण भी ससार में ठहरने से उपदेश तीर्थ प्रवृत्ति श्रादि कुछ भी 
नही हो सकेगे । यह सम्भव नहीं कि दीपक भी जल जाय झश्रोर भ्रन्धेरा भी रह जाय | उसी तरह से ज्ञान 
मात्र से मोक्ष कहने पर यह सम्भव नहीं है कि ज्ञान भी हो जाय और मोक्ष न हो। यदि कहो कि पूर्णज्ञान 
होने के बाद भी कुछ सस्कार शेष रह जाते हैँ जिनके क्षय हुये बिना मोक्ष नही होती, एवं जब तक उन 
संस्कारा का क्षय नही होता तब तक उपदेक्ष श्रादि प्रवृत्ति होती है तब तो यह स्पष्ट श्र हुआ कि सस्कार 
क्षय से मुक्ति होती है न कि ज्ञान मात्र से । पुनः यह बताझ्नो ! सस्कारों का क्षय ज्ञान से होता है या भप्रन्य 
कारणों से ? यदि ज्ञान से कहो तो ज्ञान होते ही सरकार का क्षय हो जाना चाहिये । पुनः वही उपदेश 
नही हो सकेगा । यदि प्रन्य कारण कहो, तो उसी का नाम चारित्र है। एव ज्ञान मात्र से मोक्ष कहने से 
तो सिर मु डाना, ग्रेस्मा वेष, यम, नियम, जप, तप, दीक्षा झादि सब व्यर्थ हो जावेगे । 
मेयमाधिक-- 

'डुःशादिनिवुत्ति: हत्यस्ये्ा ।४५, दुः:खजस्मप्रधत्तिमिध्याज्ञाननासुत्तरोत्तरापाये तदनन्तराभावान्नि:- 
श्रंबलाधिगसः ॥ न्याय सृत्र १४३॥२] 
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दुःखादि की निवृत्ति होना मोक्ष है, ऐसा नैयायिकों का कहना है। अर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान का कार्य 
दोष, दोष का कायें प्रवृत्ति, प्रवृत्ति का कार्य जन्म श्र जन्म का कार्य दुःख है। मिथ्या ज्ञान का प्रभाव 
होने पर क्रमश: दोष, प्रवृत्ति, जन्म झ्ौर दुःख नष्ट हो जाते हे उसी का नाम मोक्ष है| 

इनके द्वारा मान्य सात पदार्थ श्लौर नव द्रव्य की कल्पना, ईश्वर सुष्टि की झ्ौर समवाय की 
कल्पना ही गलत है तब उनके यहां मिथ्याज्ञान का अ्रभाव भ्रसम्भव है। श्रतः इनके द्वारा मान्य मोक्ष के 
कारणों से जप, तप, दीक्षा भ्रादि कुत्सित चारित्र से मोक्ष प्राप्त करना झशकक्‍य है। 
वेशे बिक-- 

इरुछादेषास्थामपरधां' ।४४। [तत्त्वाथंवा० १० ११] वेशेषिक का कहना है कि इच्छा और द्वेष से धर्म 
भ्रधम की प्रवृत्ति, उनसे सुख दुःखरूप संसार | जिस पुरुष को तत्त्वज्ञान हो जाता है उसे इच्छा प्रौर द्व प 
नही होते, इनके न होने से घर्म अधर्म नहीं होते, इनके न होने से नयें शरीर और मन का सयोग 
नहीं होता, जन्म नहीं होता, श्रौर सचित कर्मों का निरोध हो जानेसे मोक्ष हो जाता है। जैसे प्रदीप के बुक 
जाने से प्रकाश का श्रभाव हो जाता है, उसी तरह धर्म और झ्धर्म रूप बन्धन के हट जाने से जन्म-मरण 
खक्रूप संसार का अभाव हो जाता है। श्रतः: षट्‌ पदार्थ का तत्त्व ज्ञान होते ही अ्नागत धर्म श्रौर अधमं 
की उत्पत्ति नहीं होगी और सचित घर्माधर्म का उपभोग और ज्ञानाग्नि से विनाश होकर मोक्ष हो जाता 
है। अतः बैशेषिक मत में भी तत्त्वज्ञान से मोक्ष माना है । ेृ 

वास्तव में इन वेशेषिक के मोक्ष कारण तत्त्व भी गलत हें तत्त्वज्ञान मात्र से मोक्ष होना असम्भव 
है यह बात ऊपर कही जा चुकी है, तथा इनके सोलह पदार्थों का ज्ञान तत्त्वज्ञान नहीं है क्‍योंकि सोलह 
पदार्थ वास्तविक नहीं हे कल्पना से कल्पित हूं, भ्रत: इनके द्वारा मान्य भी मोक्ष कारण तत्त्व बाधित है। 

इनका कहना हें कि श्रदृष्ट के दो भेद हे-धर्म, झ्रधर्म । धर्म पुरुष का गुण है, कर्ता के प्रियहित 
प्रौर मोक्ष में कारण है, प्रतीन्द्रिय है, प्रन्तिम धुख का यथार्थ विज्ञान होने से इसका नाश होता है । जब 
तक तत्त्वज्ञान की पूर्णता नही होती तब तक धर्म का कार्य सुख बराबर चालू रहता है। तत्त्वज्ञान होने 
के बाद प्रारब्ध कर्मों के फल रूप भ्रन्तिम सुख तक बराबर धर्म ठहरता है प्रन्तिम सुख के प्राप्त होने के 
बाद धर्म का तत्वज्ञान से नाश हो जाता है। यह तत्त्वज्ञान श्रुति स्मृति विहित मार्ग का पालन करने से 
झहिंसा आदि एवं विशेष रूप से ब्राह्मण, क्षत्रिय श्रलादि के पूजन अध्यन श्रादि से उत्पन्न होता हे ब्तः 
तत्वज्ञान से मोक्ष होता हैँ । यह मान्यता पूर्वोक्त प्रकार से गलत ही है । 
सीसांसक-- 

'कुमारिल भट्ट ने कहा है कि पुरुष की प्रीति को श्रेय कहते हे यथा-- 

श्ेयो हि पुद्षप्रोतिः सा द्रव्यगुस्सकर्मंसि:। 
नोदनालक्षणे: साध्या तस्मादेष्थेबध संता (मी०श्लोक० चोदना सूत्र दलो०१६१) 
पुरुष की प्रीति को श्रेय कहते है यह प्रीति वेद वाक्यों से प्रतिपादित यज्ञादि में उपयुक्त होने वाले 
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द्रव्य, गुण और क्रियाश्रों से उत्पन्न होती है प्रतः स्वर्गादि रूप प्रीति के साधन' द्रव्य, गुण आदि में ही 
धर्ता है। मतलब ये मीमांसक सर्वज्ञ, ईइ्वर को नही मानते हे तब मोक्ष प्लौर उसके कारणों की बात 
ही खतम हो जाती हैं। ये सदा ही श्रात्मा को धर्म से स्वर्गादि सुख भौर झ्रधर्म से नरकादि दुःख की 
व्यवस्था कर देते है। बस इनके यहा बुद्धि में मीमांसा करने का ही प्रभाव हूँ । 

“आत्मा नित्य भ्रविनाशी द्रव्य है. जो वास्तविक जमत्‌ में वास्तविक शरीर के साथ संयुक्त रहता 
है मृत्यु के बाद भी यह ब्पने कर्मों के फलों का उपभोग करने के लिए विद्यमान रहता है, चैतन्य श्रात्मा 
का वास्तविक स्वरूप नहीं है, किन्तु श्रौपाधिक हैँ । सुषृप्तावस्था तथा मोक्षावस्था में झात्मा को चेतन्य 
नही रहता, क्योकि उसके उत्पादक कारणों का अभ्रभाव दो जाता हे जितने जीव हे उतने ही पझात्मा हैं। 
जीवात्मा बन्धन में श्राते हे और उससे मोक्ष भी पा सकते हैं ।”/ . [भारतीय द० पृ० २११] 

वास्तव में मोक्षावस्था में जीवात्मा को चेतन्य शून्य मानना मतलब जीव के मोक्ष का अभाव 
सिद्ध कर देना है । 

प्राचीन मीमासकों के मत में स्वर्ग ही जीव का चरम लक्ष्य माना गया है, इसलए कहा गया है 
'स्वगंकामों यजेत' सभी कर्मों का अंतिम उद्देश्य है स्वर्ग प्राप्ति | परन्तु धीरे-धीरे मीमासक गण श्रन्यान्य 
भारतीय दर्शनों की तरह मोक्ष-सांसारिक बचनों से छुटकर मुक्ति को सबसे बड़ा कल्याण--नि.श्रेयस 
मानने लगे है। 

निष्काम धर्माचरण प्रौर प्रात्मज्ञान के प्रभाव से पूर्व कर्मों के संचित सस्कार भी क्रमश' लुप्त 
हो जाते हैं। तब इसके बाद पुनर्जन्म नहीं होता धौर कर्म का बन्धन छूट जाता है, परन्तु मीमासक 
का यह मोक्षकारण तत्त्व ठीक नहीं है । 
वेदान्तवादी -- 

ब्रह्म स्वरूप में लय हो जाना ही मुक्ति है! इस ब्रह्मालयावस्था के सिवाय अन्य किसी प्रकार 
की मुक्ति वेदान्तियो को इष्ट नही है। ये 'भगवत्‌' छाब्द से पुकारे जाते है। इनके कुटीचर, बहुदक, हँस 
ध्ौर परमहस ये चार भेद होते है। हस साधुश्ों को तत्त्वज्ञान हो जाता है तब ये परमहंस कहलाते 
है। “परमहसादित्रयाणां च कटसूत्र न कौपीनं न वस्त्र न कमडलुन दण्ड: सावंवर्णकर्नेक्षाटनपरत्व जात- 
रूपधरत्व विधि:” ॥ [ना.प उ. ५१] परमहसादि तीनो के कटिसृत्र, कौपीन, वस्त्र, १ मंडलु नहीं होते है 
सभी वर्णों में भिक्षा ले लेते है जातरूपघारी होते हैं। इनके भ्रध्ययन का एक मात्र विषय है वेदान्त । ये 
चारों ही मात्र ब्रह्म/द्वत की सिद्धि में अपनी सारी शक्ति लगा देते हैं ।' [षड्‌द. प्र. ४३२] 

ब्रह्मसूत्र पर अनेक भाष्य लिखे गये हैं हर एक भाष्यकार एक-एक वेदान्त संप्रदाय के प्रवर्तक 
बन गये हैं इस तरह शकर, रामानुज, मध्वाचाये, वल्लभावचाये, निबार्क झादि के नाम पर भिन्‍न-भिन्‍न 
संप्रदाय चल पड़े हैं। - 


शंकराचार्य के प्रनुसार जीव और ब्रह्म दो नही हैं, इनमें द्वत नहीं है। भ्रतः इनके मत का 
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नाम 'प्रद्व त' हैं। रामानुजाचार्य भ्रद्वत को स्वोकार करते हुये भी कहते हैं कि एक ही ब्रह्म में जीव 
तथा भ्रचेतन प्रकृति भी विशेष रूप है, श्रतेक विशेषण विशिष्ट एक ब्रह्म को मानने के कारण इस मत * 
का नाम पड़ा है विशिष्टाहं त' | मध्वाचार्य ब्रह्म श्लौर जीव को दो मानते है श्रत: इस मत का नाम 
द्व॑त' है। निबार्काचाये का मत है कि जीक और ब्रह्म किसी दृष्टि से दो हैं, किसी दृष्टि से दो नहीं हैं । 
इस मत को द्वताह्व त कहते है । इनमें सबसे प्रसिद्ध है शंकर का झद्वेत और रामानुज का विशिष्टाह्व त । 
सहस्श्रशीर्षा पुरुषः सहस्राक् : सहस्रपात्‌ । 
स भूमिविश्वतो ब॒त्वा स्यतिष्ठदशाड्लुम ॥१॥ 
एरुष एवेद सर्थ॑ यजभू त॑ यच्छ भव्य | 
उतामृतत्वस्येशानो यदन्‍्नेनाति रोहति ॥ २॥। 
एतावानस्थ सहिमातो ज्यायांइ्त पुरुष: । 
पादो5स्प चिश्वेमृतानि त्रिपादस्यामृतं दिथि॥३॥ 
[ऋग्वेद, १।-६० ] 
पुरुष के सहस्रमस्तक, सहस्रनेत्र, सहस्न पर हैं, वह समस्त पृथ्वी में व्याप्त है और उपतसे दश 
श्रयुल परे भी है। जो कुछ है, जो कुछ होगा, सो सब वही पुरुष है, वह झमरत्व का स्वामी है, जितने अन्न 
से पलने वाले जीव है सबमें वही है, उसकी इतनी बड़ी महिमा है, वह उससे भो बड़ा पुरुष है, उसके 
एक पाद से संपूर्ण विश्व व्याप्त है भौर तीन पाद श्रमृत हैं जो चाय लोक में हैं, वही चारों भोर चराचर 
बिह्वव में व्याप्त है । 
पध्राइचरय तो इस बात का है कि वेशे षिक भ्रौर नेयायिक, ईश्वर को सृष्टि की रचना में निमित्त मानते 
है | सर्वेश्वरवादी ईश्वर को जगत का उपादान कारण मानते है, कितु ये वेदान्ती तो ईइ्बर को जगत 
का निर्माण करने मे उपादान और निमित्त दोनों कारण मान लेते हैं। वेदिक ऋषि की दिव्य दृष्टि इतनी 
दूर तक पहुंच गई है कि एक ही मंत्र में उन्होंने झ्द्ठ त, जगदेक्यवाद तथा निमित्तोपादानेद्वरवाद के तत्त्व 
भर दिये है । 
इस तत्त्व को कभी 'ब्रह्म' कभी भ्रात्मा कभी केवल 'सत्‌' कहा गया है। अर्थात्‌ शरीर इन्द्रिय 
मन बुद्धि श्रादि वास्तविक श्रात्मा नही हे, वे उसके बाह्य रूप हें। सबका मूल झ्राधार आत्म तत्त्व है, 
झात्मा शुद्ध चेतन्य स्वरूप है । सत्य, झनन्‍्त और ज्ञान स्वरूप होने के कारण जो ही झात्मा मनुष्य में है 
वही सब भूतों में है । श्रवएव श्रात्मा परमात्मा एक ही है । इस प्रात्मज्ञान या आत्मविद्या को श्रेष्ठ 
विद्या कहते हे । प्रात्म ज्ञान का साधन है काम क्रोधादि वृत्तियों का दमन करना एवं ब्रह्म का श्रवण, 
मनन, निदिध्यासन । जब तत्त्वज्ञान के द्वारा सस्कारों का लोप हो जाता है तब आ्रात्मा का साक्षात्कार हो 
जाता हैं । उपनिषदों का मत है कि कर्मकाण्ड के द्वारा जीवन के परम पृरुषार्थ की-- झ्मरत्व फी प्राप्ति 
नहीं हो सकती हैँ । केवल प्रात्मज्ञान या बदह्दविद्या के द्वारा ही पुनर्जन्म प्लौर तज्जन्य क्लेश्षों का श्रन्त 
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हो सकता है । जो श्रपने को दाइवत ब्रह्म से प्रभिन्न समझ लेता है वही प्रमरत्व प्राप्त करता है । 

विषयों को भोग करने की वासनायें वे बेड़ियां हें जो हमें जकड़कर सांसारिक बंधन में रखती 
हे श्लौर जिनसे जन्म झौर मृत्यु एवं पुनर्जन्म का चक्र चलता रहता है| जब मनुष्य का हृदय वासना से 
रहित निष्काम हो जाता है तब वह इस जीवन में ब्रह्म में लीन हो जाता है । 

जैव, पाशुपत, कापालिक श्रौर कालामुख मतों के प्रनुसार जगत का उपादान कारण पंचभूत है 
एवं निमित्त कारण ईश्वर है, कितु बेदान्तियों के भ्रभिप्राय से जगत्‌ का उपादान और निमित्त दोतों 
ही कारण चित्रूप परमन्नह्म आत्मा ही है । 

इस प्रकार से कोरे वेदांत के श्रध्ययन से मुक्ति नही मिल सकती है यद्यपि उपनिषदों में ज्ञान मात्र 
से मुक्ति कही है फिर भी ज्ञान शब्द का श्र श्रुति का कोरा हब्द ज्ञान नहीं है। श्रवण--गुरु के 
उपदेश सुनना, । मनन--उन उपदेक्षों पर युक्ति पूर्वक विचार करना। निदिध्यासन -उन सत्यों का 
बारम्बार ध्यान करना । पूर्व संचित संस्कारों का नाश बारंबार ब्रह्म विद्या के अनुशीलन, तदनुक्‌ल श्राच- 
रण से होता है । धागे बढ़ते-बढ़ते जीव और ब्रह्म का भेद मिट जाने से उसी के साथ बंधन कटकर मोक्ष 
का साक्षात्‌ भ्रनुभव होता है । [भारतीय द०] 

यह वेदांतियों द्वारा मान्य मोक्ष का कारण प्रारभ मे बड़ा सुन्दर लगता है, कितू जैनाचार्यों का 
कहना है कि जब एक अद्व तरूप ब्रह्म! ही सिद्ध नहीं है, नाना जीवों की सत्ता परथक-पृथक है तब उस ब्रह्म 
का श्रवण, मनन, चितन, ध्यान भी भ्रविद्या का ही विलास है। इसलिये वेदांतियो द्वारा मान्य मोक्ष के 
कारण तत्त्व भी ठीक नहीं हैं । 
जेन -- 

सम्यग्दशेनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमार्ग:  [तत्त्वार्थ सूत्र] 

जेनाचार्यों ने सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान श्रौर सम्यक्चारित्र इन तीनों की एकता को मोक्ष की प्रष्ति 
का उपाय बतलाया है। 

श्रद्धानं परस्ार्थातामाप्तागमतपोभुताम्‌ । 
जिमूहापोढ्सष्टांगं सम्यस्द्शनसस्मयम्‌ ।। [रत्नकरण्ड श्रावकाचार] 

सच्चे झ्ाप्त, झ्ागम प्रोर गुरु का श्रद्धान करना एवं तीन मूढता रहित श्राठ अंग सहित झ्ाठ मद- 
रहित होना सम्यग्दशंन है । 'तत्त्वार्थ श्रद्धानं सम्यग्वशंनम्‌' तत्त्वाथे श्रद्धान करना सम्यग्वर्शन है । 

इस सम्यग्दर्शन के होने के बाद ज्ञान सम्यस्ज्ञान बन जाता है पुनः रागद्व ष को दूर करने के लिए 
सम्यक्‌ चारित्र ग्रहण किया जाता है। उसके दो भेद हैं। 'सकल॑ विकलं चरणं' पूर्ण पापों के त्यागी महा- 
ब्रती साधु सकल चारित्र धारण करने वाले हैं एवं श्रावक झ्रणुन्नत रूप विकल चारित्र पालन करते हैं। 
क्षायिक सम्यक्त्व की भ्रपेक्षा चौथे गुणस्थान में सम्यक्त्व पूर्ण हो गया, केवलज्ञान की अपेक्षा तेरहवें 
गुणस्थान में पूर्ण ज्ञान प्रगट ही गया है, चारित्र के अ्रंतर्गत स्युपरतक्रिया निवृत्ति ध्यान की पृति चौदहवें 
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गुणस्थान के घंत में होकर चौहदवें गुणस्थान के बाद जीव मुक्त-सिद्ध होता है। प्रर्थात्‌ इस मोक्ष के 
कारण भूत रत्नत्रय की पूर्णता चोहदवें गुणस्थान के श्रंत में होती है तभी मोक्ष प्राप्त होता है । इसी 
बात को प्ाप्त परीक्षा में श्री विद्यानंद श्राचाय महोदय ने स्पष्ट किया है। 'तथेवायोगकेवलिचरस- 
कष्वतिक्त्स्तकर्मक्षयलक्षणमोक्षमार्ग साक्षान्सोक्षमागंट्व॑ सम्यग्दर्शनाविश्रयास्मकत्ण न व्यभिचरति 
तपो विज्येषस्य परमशुक्लभ्यानलक्षणस्यथ सम्यकचारिश्र उन्‍्तर्भावादिति” । 
[भाष्तपरीक्षा पृ० २६० ] 
उसी प्रकार अयोगकेवली नामक चौदहवे ग्रुणस्थान के अंतिम समय में होने वाले समस्त कर्मों के 
नाश रूप मोक्ष के मार्ग में वत्ति 'साक्षात्‌ मोक्षमार्गपना' सम्यर्दर्शन श्रादि तीन रूपता का व्यभिचारी 
नही है, क्योंकि परमशुक्लध्यानरूप तपोविशेष का सम्यकचारित्र में समावेश होता है । 
जो मात्र ज्ञान से या सम्यक्त्व से या चारित्र से या दोके मेल से मुक्ति मानते हैं, वह मान्यता गलत 
है। यहां यह बात निश्चित है कि 'रत्नत्रय ही मोक्ष का मार्य है” एक दो श्रादि नहीं । कहा भी है-- 
हत॑ ज्ञान॑ क्रियाहीन हता चाज्ञानिनां क्रिया । 
धावन्‌ किलान्धको दग्धः पश्यन्नपि च पंगुल: 0 
क्ियाहीन ज्ञान नष्ट है और भ्रज्ञानियों की क्रिया निष्फल है। दावानल से ध्याप्त वन में जैसे 
ध्धा व्यक्ति इधर-उधर भाग कर भी जल जाता है वैसे हो पंगु देखता हुआ भी जल जाता है । 
इसलिये मोक्ष की प्राप्ति का सम्यग्दशेन, सम्यग्जान और सम्यक्चारित्र इन तीनों से क्‍झ्विना- 
भाव है, वह मुक्ति इन तीनों के बिना नहीं हो सकती है । प्नतः सम्यगर्द्शंन ज्ञान प्रौर चारित्र ही मोक्ष 
के कारण तत्त्व हैं ऐसा समभना चाहिये। 
अद्वेतवाद विचार 
प्रह्देतवादियों में पांच भेद हैं- ब्रह्मा द्वेत, शब्दाद्वेत, विज्ञानाद त, चित्राद् त भर शून्याद्वेत । 
ब्रह्मा तवादी वेदाती हैं ये सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ को एक ब्रह्म रूप ही मानते हैं । 
शब्दादंतवादी वेयाकरण कहलाते है ये भी सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ को 'शब्दब्रह्म' रूप मानते हैं। 
विज्ञानादैतवादी योगाचार बौद्ध हैं ये सारे विध्व को एक विज्ञान मात्र ही मानते हैं। 
चित्राहंतवादी भी बौद्ध हैं ये सम्पूर्ण जगत्‌ को चित्रज्ञान' रूप एक मानते हे । 
शून्याद तवादी माध्यमिक बौद्ध है ये सारे जगत्‌ को एक शून्य रूप ही स्थापित करते हैं। 
इनमें से शब्दाद् तवादी का मत स्पष्ट करते हे । 
घब्दादंतवाद निशकररा 
थेषपि शब्दाहेतव(दिनों निश्िलप्रत्ययानां दब्दानुविद्धत्वेनेव सविकल्पकत्व सन्यंते' 
ः [प्रमेय क७ मा०पु३६] 
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जो भतृ हरि भर शब्दाद्वेतवादी हैं वे सम्पूर्ण ज्ञानों को दाव्द से अनुबिद्ध सविकल्प ही मानते हैं । 

मतलब उनका कहना यह है कि-ज्ञान शब्द से श्ननुबिद्ध होकर ही पदार्थों का भञान कराता है- 
जगत्‌ में जितने भी ज्ञान हैं वे सब शब्दों के द्वारा ही होते हैं । एवं जगत्‌ में जितने भी पदार्थ हैं वे सब 
शब्द ब्रह्म की पर्याय हैं। 

शब्द ब्रह्म तो प्रनादि निधन है प्रक्षरादि उसकी पर्यायें हें एवं सम्पूर्ण पदार्थ श्रादि इसी के भेद 
प्रभेद हैं। 

इस पर श्री प्रभाचन्द्र श्राचार्य ने विशद वर्णन के द्वारा शब्द ब्रह्मगाद का निराकरण कर दिया है 
क्योंकि शब्द से श्रनुविद्ध होकर ही ज्ञान हो यह बात असम्भव है, नेंत्रादि से जो ज्ञान होता है उसमें 
शब्दानुविद्धत्व कहा है ? एक कर्णशान को छोड़कर किसी भी ज्ञान में शब्दानुविद्धत्व नही है । 

यदि पदार्थों का दाब्द से झ्नुविद्धत्व-सस्बन्ध मानों तो भी ठीक नहीं है प्रत्यथा प्रिन भ्रादि शब्द 
सुनते ही कान जलने लगेगा। जगत्‌ को शाब्दरूप मानना तो प्रत्यक्ष से ही बाधित है फिर भी प्राप 
माने तो प्रश्न यह होता है कि शब्दब्रह्म जब जगत रूप परिणमन करता है तब अपने स्वरूप को छोड़ 
कर या बिना छोड़े ? यदि अपने स्वरूप को छोड़कर परिणमन किया तो प्रनादिनिधनता कहा रही ? नही 
छोड़ा तो सारे पदार्थ शब्दमय होने से बहरे को भी शब्द सुनायी देने लगेंगे । पुनः प्रइन होगे कि दाब्द- 
ब्रह्म से उसकी जगत्‌ रूप पर्यायें भिन्‍न हैं या श्रभिन्‍्न ? भिन्‍न कहो तो प्रद्त पक्ष समाप्त हुआ। यदि 
प्रभिन्‍न कहो तो शब्दमय पदार्थ हो गये, पुनः (गिरि' शब्द छोटा सा होकर बड़े से पर्वत का वाचक कंसे 
होगा ? एवं बिना संकेत के भी बाल मूक श्रादि को उनका ज्ञान होने लगेगा आदि झनेकों दोष प्राते हें 
प्रतः जगत्‌ को शब्द ब्रह्ममय मानना गलत है । ये छाब्दवर्गंणाये तो पुगूदलद्रव्य की पर्याय हे, मृतिक हे, 
तभी इन्हें श्राज यत्रों द्वारा लाखों मीलों तक भेजा जाता है, सुना जाता है टेपरेकार्ड श्रादि यत्रों में भरा 
जाता है । यदि श्रमृत श्रोर एक हों तो ये सब बाते असम्भव हो जावेगी । इसलिये इन अद्वंतवादों की 
मान्यतायें गलत हे । ब्रह्माहंत आदि का खण्डन इसी में पहले कर दिया है । 

स्फोटवाद का विचार 


स्फोटवादी मीमांसकों का मत है कि ध्वनियां क्षणिक हैं, क्रमशः होती हैं श्रौर प्रनतर क्षण में 
विनष्ट हो जाती हैं, वे स्वरूप का बोध कराने में ही क्षीणशक्ति हो जाती हैं श्रत: भिन्‍न श्रर्थ का ज्ञान 
कराने में समर्थ नहीं हैं। उन ध्वनियों से प्रभिव्यक्त होने वाला, झर्थ प्रतिपादन में समर्थ, श्रमूत॑, नित्य, 
प्रतीन्द्रिय, निरवयव धौर निष्किय छाब्दस्फोट स्वीकार करना चाहिये । जैनावाय॑ कहते हैं कि उनका यह 
मत ठीक नहीं है क्योंकि ध्वनि झौर स्फोट में व्यंग्य-व्यंजक भाव नही बनता है। जिस शब्द स्फोट को 
व्यंग्य मानते हो वह स्वरूप में रहते है या नहीं ? यदि स्वरूप से रहता है, तब तो ध्वनियों से पहले 
प्रौर बाद में उसके उपलब्ध न होने का क्या कारण है सूक्ष्मता या किसी प्रतिबन्धक का होना ? यदि 
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सूक्ष्मता कारण है तो झ्ाकाश की तरह ध्वनिकाल में भी उपलब्ध नहों रहना चाहिये । एवं प्रतिबन्धक 
कारण भी कोई दिखता नही है । 

यदि स्फोट स्वरूप से श्रनवस्थित है तो बह व्यंग्य नही हो सकता है श्रौर न ध्वनियां व्यंजक हो 

सकती हैं । जब ध्वनियाँ उत्पत्ति के बाद ही नष्ट हो जाती है तब वे स्फोट की अभिव्यक्ति कंसे करेंगी ? 
यदि क्षणिक होकर भी वे स्फोट की अभिष्यक्ति कर सकती है तो सीधा श्रर्थ बोध कराने में क्‍या बाधा 
है जिससे कि एक निरथर्थक स्फोट माना जाय ? 

प्रत: शब्द ध्वनिरूप ही है और वह नित्यानित्यात्मक है यह स्वीकार करना चाहिये । वह पुद्गल 
दृष्टि से नित्य है, श्रोत्रेद्रिय के द्वारा सुनने योग्य पर्याय सामान्य की दृष्टि से कालांतर स्थायी है झौर 
प्रतिक्षण की पर्याय की ग्रपेक्षा से क्षणक भी है। . [राजवा० पचम प्र० पृ० ४८६] 

'स्फोटवादी वैयाकरणों का कहना है कि वर्ण, पद भौर वाक्य प्र के प्रतिपादक नहीं हैं, किन्तु 
स्फोट ही प्रर्थ का प्रतिपादक है! । [न्या० कु० च० पृ० ७४५ ] 

मीमासक और वेयाकरणों का कहना है कि एक दाब्द को भी सम्यक्रीति से जानकर शास्त्रानुसार 
उसका छुद्ध प्रयोग करने से इस लोक और परलोक में इच्छित फल की प्राप्ति होती है। श्रर्थ का ज्ञान 
कराने में सस्कृत भाषा के शब्द ही कारण हो सकते है, प्राकृत भाषा के नहीं । श्रतः व्याकरण के अनुसार 
सिद्ध गौ' प्रादि शब्द ही साधु है श्रौर वे ही भ्रथं के वाचक हो सकते हैं, “गो' शब्द के अ्पभ्रंश 'गावी' 
'गोणी' प्रादि शब्द अर्थ के वाचक नही हैं क्योंकि वे शुद्ध नही हैं । 

तात्पय यह है कि 'वैयाकरणदर्शन' को 'पाणिनिदर्शन' भी कहते हैं । 'सर्वदर्शनसंग्रह' में इसका 
वर्णन आता है । 

ये लोग दाब्द ब्रह्म६ को एक झौर विश्व व्याप्त मानते है प्रतः शब्दाद्व त वादी हैं । इन्हीं में कोई लोग | 
बर्णों को धर्थ बोधक न मानकर 'स्फोट' से श्नथं की अभिव्यक्ति मानते हैं वे शब्द स्फोटवादी हैं। मीमांसक 
भी झब्द को नित्य मानते है एवं कोई स्फोटवाद भी मानते हैं । 

हरिणाभाणि ब्रह्मकाण्डे--“अझ्रनादि निधन शब्दब्रह्मतत्त्वं यदक्षरम्‌ । विवते5यं भावेन प्रक्रिया जगते 
यबतः' ॥ [ सर्व द० पू० २४५ |] 

प्रनादि निधन प्रक्षराख्य शब्द तत्त्व ब्रह्म घटादि प्रर्थाकार विवतत होता है जिससे जगत्प्रक्रिया 
निष्पन्न होती है । 

'पदायंप्रतीत्यन्यथानुपत्यापि स्फोटो5स्पुपगंतथ्यः श्॒र्थ प्रतीति के बल से भी स्फोट पदार्थ मानना 
होगा क्योंकि वर्ण से ही प्र्थ बोध होता है यह मानना गलत है ।” “जिससे श्रर्थ प्रतीति होती है बह 
वर्ण से अतिरिक्त वर्ण से प्रभिव्यंग्य नित्य शब्दस्फोट है। अ्तएक---“हफुटयते व्यज्यते वर्णेरिति स्फोर्टो 
बर्रामिव्यंग्यः स्फुटो भवत्यस्मादर्थ इति स्फोटो भ्र्थप्रत्यायक इति ” । [ स्व द० पु० २४६ ] 
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प्रतएव वर्णों से जो स्फुटित हो, प्रकाशित हो वह स्फोट है । वर्णों से प्रभिव्यंग्य श्र्थ जिससे स्फुटित होता. 
है यह शभ्र्थ की प्रतीति कराने वाला स्फोट है। 

जैनाचार्यों ने वर्णों से ही श्र बोध माना है कितु स्फोट नाम का कोई यदार्थे स्वीकार नहीं किया 
है इसके ऊपर 'तत्त्वार्थंवात्तिक' के श्राधार से कहा जा चुका है भ्रतः मीमांसक एवं वैयाकरणों की यह 
शब्द स्फोट कल्पना व्यर्थ है । 

भतृ हरि के वचनों से “निरवयव स्फोट होता है' क्योंकि वे कहते हैं कि 'पह्‌ सब परमार्थ संवित्‌ 
रूप सत्ता जाति ही सभी शब्दों का प्रथ है ।' 

ये लोग कहते है कि 'जीव से अ्भिन्‍न सच्चिदानंद परबरह्म ज्ञान से श्रविद्या की निवृत्ति होने पर 
ब्रह्मस्वरूपावस्थिति रूप मोक्षप्राप्त होता है । अभियुक्तों ने भी शब्द ब्रह्म में निपुण होने से परत्रह्म की 
प्राप्ति कही है, इसलिये शब्द शास्त्र को मोक्ष साघनत्व सिद्ध हुआ । 

“वचन मल को हटाने वाला व्याकरण शास्त्र प्रपवर्ग का द्वार संपूर्ण विद्या पविन्र में शौर श्रंष्ठ 
कहा जाता है। सिद्धि की प्रथम सीढी एवं मोक्षमार्ग का सीधा सरल राजमार्ग व्याकरण ज्ास्त्र है' 

[ सब द० पृ० २५४५ ] 


इस प्रकार से इन वैयाकरण पाणिनि भ्रादि ने 'शब्द' को परब्रह्म माना है और व्याकरण को ही 
मोक्ष भार्ग मान लिया है, कितु यह गलत है जैनाचार्यों ने बताया है कि व्याकरण के बिना केवल वृद्धजनो 
के व्यवहार से भी छाब्दों में वाचकत्व का नियम बन जाता है क्योंकि वाच्यवाचकभाव लोक व्यवहार 
के प्राधीन है। शब्द धर्म के साक्षात्‌ साधन नहीं हैं। व्याकरण पद्धति से शुद्ध भी काव्य श्ञास्त्र, कोक- 
शास्त्र, कुत्सित इतिहास झ्रादि, विषयभोग भ्रौर चारित्र मलिनता के भी कारण बन जाते हैं । यदि एकांत 
से शब्द को ही मोक्ष का मार्य माना जावे तब तो ब्रत प्रनुष्ठान ध्यान समाधि सब व्यथे हो जावेगे । हां ! 
परंपरा से द्रव्यश्रूत भावश्र्‌त के लिए कारण है एव भावश्न्‌ त केवलज्ञान के लिये बीजभूत है प्रत: 
संस्कृत शब्दों की तरह प्राकृत प्रादि शब्द भी परंपरा से धर्म के साधन हैं, क्योंकि विशिष्ट वक्ता के द्वारा 
कहे गये, विश्विष्ट पुरुष द्वारा रचित, विशिष्ट श्र को कहने वाले वचन ही छुद्ध हैं। श्रतः द्वव्य 
दृष्टि से 'द्रव्यश्र्‌ तरूप, शब्दब्ह्म ्रनादि निधन है एवं पर्याय दृष्टि से पुदूगल की पर्याय होने से सादि सांत 
है ध्लौर मावश्र्‌त के लिए, यथार्थ ज्ञान के लिए कारण होने से उपास्य भी है इसे जिनवाणी सरस्वती भी 
कहते हैं । द्वादशांग या उसके भ्रंशरूप परंपरागत झाचाय॑ प्रादि प्रणीत शब्दशास्त्र श्रौर उनसे होने वाला 
प्रथशान मोक्ष के किये कारण होने से ग्राह्म है जाकी प्न्य शास्त्र संसार वर्धक होने से श्रग्राह्मय हैं। ऐसा 


समझना चाहिये। 
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स्याद्राद सिद्धि 


स्थाद्वादः सर्वथेकांत त्यागात्‌ किब्शचिद्विधि: । 
सप्तभंगनयापेक्षों हेयादेयविशेषक: ॥| १०४ ।॥। [ भ्राप्तमीमांसा ] 
ध्र्थं-- 'स्यात्‌' यह शब्द निपात है प्रोर यह स्वंथा एकांत का त्यागी होने से 'कथंचित्‌', 'कथंचन' 
श्ादि शब्दों के श्र का वाची है। जिसे हिन्दी भाषा में 'भी' शब्द से स्पष्ट समझ लेते हैं। जैसे-जीव 
नित्य भी है, भनित्य भी है इत्यादि । इसमें बताया है कि स्याद्वाद सप्तभग और नयों को श्रपेक्षा रखता 
है एवं हेय और उपादेय को बतलाने वाला है ॥। 
सप्तभंगी का स्पष्टीकरण-- 
“प्रइनक्शा देक स्मिन्‌ वस्तुन्यविरोधेन विधिप्रतिषेधविकल्पना सप्तभंगी --प्रशन के सिमित्त से एक ही 
कसतु में प्रत्यक्षादि प्रमाणों से श्रविरूद्ध विधि और प्रतिषेध को कल्पना सप्तभंगी है। यया--स्पादस्ति 
जीव: । स्यात्‌ नास्ति जीव: । स्थादरित नास्ति जोब: । स्थादवक्तव्यो जीव: । स्थादस्ति अवक्तव्यों जीव: 
स्थास्नात्ति झ्रवक्तध्यों जोबः, | स्यादस्ति नास्ति झवक्‍तरुओ्ले जीवः। 


स्वद्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की प्रपेक्षा से जीव अरितरूप' ही है। पर द्रव्यादि चतुष्टय की प्रपेक्षा 
से जीव 'तास्तिरूप' ही है। क्रम से स्वपर चतुष्टय की अपेक्षा से जोव प्रस्ति नास्ति रूप है। युगपत्‌ 
स्वपर चतुष्टय की भ्रपेक्षा से जीव अवक्तव्य रूप है। स्वचतुष्टय को कहने से एवं युगपत्‌ स्वपर चतुष्टय 
को न कह सकते से जीव प्रस्ति भ्रवक्तव्य है । पर चतुष्टय की विवक्षा करने से एवं युगपत्‌ दोनों धर्मों को 
न कह सकने,से जीव नास्ति ध्रवक्‍तव्य है । स्वपर चतुष्टय की विवक्षा से एवं युगपत्‌ दोनों धर्मों कोन 
कह सकने से जीव प्रस्ति नास्ति झ्वक्‍तब्य है। 

यहां पर प्रथम भग में प्रस्तित्व की प्रधानता होने से शेष छह भंग गोण है। द्वितीय में नास्तित्व 
की प्रधानता से बाकी छह भंग गोण हैं ऐसे ही सबंत्र समझना । 


यदि कोई कहे कि एक ही जीवादि वस्तु में विधि योग्य श्रोर निषेध योग्य पझ्ननन्त धर्म पाये जाते 
पझ्त: उन झनन्‍त धर्मों की कल्पना तो 'प्रनतभंगी' बनेगी न कि सप्तभंगी | श्राचार्य कहते हे कि ऐसा 
नहीं कहना क्योंकि एक वस्तु में भ्रनन्‍्त धर्म हैं ध्रौर उन झनन्त धर्मों में एक-एक धर्म के प्रति सप्त मंगी 
का प्रयोग करना पड़ेगा प्रतः अनन्त सप्सभंगी बनेंगी न कि अनन्त भंगी । जैसे--एक जीव में प्लस्ति, नित्य, 
भेद, एक आदि प्लनेकों धर्म हें उन सबमें सप्तभंगी भ्रलग प्रलग घटेगी । इनके प्रतिपक्षों धर्म स्वयं द्वितीय 
भंग में भा जाते हैं। 'जीव प्रस्ति रूप है' यह प्रथम भंग है तो 'जीव नास्ति रूप भी है' यह द्वितोय भंग 
बन जाता है । 

प्रदन-- बस्तु में सात ही भंग क्यों होते हैं ? 
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उत्तर-शिष्यों के द्वारा सात ही प्रश्न किये जाते हैं। 

प्रदन--शिष्यों द्वारा सात ही प्रइन क्‍यों किये जाते हैं ? 

उत्तर-क्योंकि सूत्र में 'प्रश्नवशादेव' ऐसा पद है। 

प्रदन--सात ही प्रइन क्यों है ? 

उत्तर- सात प्रकार की ही जिज्ञासा होती है । 

प्रघन-- सात प्रकार की ही जिज्ञासा क्‍यों हैं ? 

उत्तर--उस संशय के विषयभूत वस्तु धर्म सात प्रकार के ही हैं | एवं यह सात प्रकार का व्यव- 
हार निविषय नहीं है, क्योंकि इन सात प्रकारों से ही वस्तु का यथार्थ ज्ञान, उसमें प्रवुत्ति और उनकी 
प्राप्ति का निवच्चय देखा जाता है । भ्रतएवं श्री भट्टाकलंकदेव ने इस सप्सभंगी को 'स्याह्ादामृतगर्भिणी' 
कहा है। 

दंंका--एक ही वस्तु में विरुद्ध दो धर्म शीतउष्णस्पर्शवत्‌ संभव नहीं हैं। जो बस्तु नित्य है वही 
झनित्य नहीं है, भ्रन्यथा अ्नर्थे हो जावेगा ? 

समाधान--ऐसा नहीं है, क्योंकि जिस समय जीव, द्रव्यदृष्टि से नित्य है उसी समय वही जीक 
पर्याय की दृष्टि से झनित्य है | देखो ! जीव नित्य न होवे तो पुनजेन्म में वही जीव नहीं जावे श्लौर यदि 
झनित्य नहीं होवे तो मनुष्य पर्याय का नाश और देव पर्याय का उत्पाद नहीं हो सकता है, कितु सभी 
प्रास्तिकवादी, जीव का पुनजेन्म एवं उत्पाद विनाश मानते हैं, ऐसे श्रनेकों विरोधी घमम प्रपेक्षा की शैली 
से एक ही वस्तु में रह जाते है, बाधा नहीं भ्राती है । 

प्रशन--यदि भ्रनेकान्त में भी यह विधि प्रतिषेघ कल्पना लगती है तो जिस समय भ्रनेकान्त में 
नास्तिभंग प्रयुक्त होगा, उस समय एकान्तवाद का प्रसंग प्रा जावेगा, श्ौर प्रनेकान्त में भी प्रनेकान्त 
लगाने पर झग्ननवस्था झा जाती है प्नतः प्रनेकान्त को श्रनेकान्त नही कहना चाहिये । 

उत्तर--अनेकान्त में भी प्रमाण धभ्रौर नय की दृष्टि से भ्रनेकान्त झ्यौर एकान्त रूप से श्रनेकमुखी 
कल्पनायें हो सकती हैं । 

एकान्त झौर भ्रनेकान्त दोनों हो सम्यक्‌ झोर मिथ्या के भेद से दो-दो प्रकार के होते हैं-सम्यक 
एकान्त, मिथ्या एकान्त । सम्यक प्रननेकान्त श्लौर सिथ्या अनेकान्त । 

सम्यक्‌ एकान्त--भ्रमाण के द्वारा निरूपित वस्तु के एक अंश को युक्ति सहित नय की विवक्षा से 
ग्रहण करने वाला सम्यक्‌ एकान्त है। जेसे--जीव निशचयनय से शुद्ध है या व्यवहार तय से प्रशुद्ध 
है । इसे सम्यक नय भी कहते हैं । 

सिथ्या एकान्त--वस्तु के एक धर्म का सर्वया भ्रवधारण करके झन्य धर्मों का निराकरण करने 
वाला मिथ्या एकास्त है जंसे वस्तु सबंथा क्षणिक ही है, या सर्वेथा नित्य ही है, यह दुर्णय है। 

सम्यक्‌ झनेकान्त--एक वस्तु में युक्ति और स्‍झागम से अविरुद्ध ध्नेक विरोधी धर्मों कर प्रहण करने 
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वाला सम्यक्‌ प्रनेकान्त हैं। जैसे जीव श्रनन्त धर्मात्मक है । 

भिथ्या अनेकान्त--वस्तु को प्रस्ति नास्ति श्रादि स्वभाव से शुन्य कहकर उसमें अनेक धर्मों की 
मिथ्या कल्पना करना, भ्रर्थ शुन्य वचन विलास भिथ्या प्रनेकान्त है । 

इन चारों में सम्यक एकान्त नय कहलाता है एवं सम्यक ब्रनेकांत प्रमाण कहलाता है। 

[तत्वार्थ वा.] 

यदि प्रनेकांत को झनेकांत ही माना जावे श्लौर एकांत का लोप किया जावे तो सम्यक्‌ एकांत 
के प्रभाव में, शाखादि के श्रभाव में वृक्ष के श्रभाव के समान तत्समुदाय रूप अनेकांत का भी प्रभाव हो 
जावेगा और यदि एकांत ही माना जाबे तो झ्रविनाभावी इतर धर्मों का लोप होने से प्रकृत शेष का 
भी लोप हो जावेगा । श्रत :-- 


झनेकान्तोःप्यनेकान्तः प्रमाणनयसाध नः । 
झनेकान्त: प्रमाणात्त तदेकान्तोईषितान्नयात्‌ | 
[स्वयंभूस्तोत्र 


झनेकान्त भी प्नेकान्त रूप है क्योंकि प्रमाण और त्य से सिद्ध है। प्रमाण की श्रपेक्षा से प्रनेकांत 
प्रनेकान्त रूप है एवं भ्रपित-विवक्षित नय की अपेक्षा से अनेकान्त एकान्त रूप है। इस प्रकार से झ्ननेकाँत 
में भी सप्तभंगी घटित हो जाती है। यथा-- 

ग्रनेकान्त कथं चित्‌ अ्नेकान्त रूप है क्योकि प्रमाण की श्रपेक्षा रखता है । 

प्रनेकान्त कथवित्‌ एकान्त रूप है क्योंकि सम्यक्‌ नय की अपेक्षा रखता है। 

पनेकान्त कथचित्‌ उभय रूप है । 

प्रनेकान्त कथंचित्‌ अवक्तव्य है इत्यादि । श्रनेकान्त छल रूप एवं संशय रूप नही हैं । 

कोई कोई प्ननेकान्त को 'सर्वध्म समन्दयवाद' कहकर सभी मिथ्या एकान्‍्त धर्मों को सत्य सिद्ध 
करना चाहते हैं कितु वास्तव में ऐसी बात नहीं है क्योंकि कथचित्‌ शैली से एक वस्तु में भ्रनेंकों धर्मों 
को प्रत्यक्ष, अनुमान, झ्रागम श्रादि से ग्रविरुद्ध सिद्ध करना प्ननेकान्त है न कि मिथ्या एकान्तों का 
समन्वय करना ।इसलिये सामान्य सत्‌ की श्रपेक्षा से सभी वस्तुयें एक रूप हैं । 

झ्वातर सत्ता की अपेक्षा से सभी वस्तुयें पृथक-पृथक अ्रस्तित्त वालो हैं । द्रब्याथिक नय से सभी 

वस्तुये नित्य है| पर्यायाथिक नय से सभी वस्तुयें भ्नित्य है। इत्यादि । 

श्रीमत्परभगं भी रस्थाद्ादामोघलाब्छनम्‌ । 
जीयात्त्रेलोक्यनाथस्य शासन जिनशासनम्‌ ॥। 
इस प्रकार से प्रमेय समीक्षा नामक द्वितीय भ्रधिकार पूर्ण हुआ । 
मद 


समाप्तोज्य भ्रन्थः 


# श्री वीतरागाय नम; # 


रचपयित्रो : विदु्यो रत्न पु० श्रथिका को ज्ञानमती माता जो 
(प० पू० १०८ झ्राचाय॑ श्री घ्मंसागर जी महाराज संघस्था ) 
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जिनने तीन लोक जैकालिक सकल वस्तु को देख लिया। 

लोकालोक प्रकाशी ज्ञानी युगपत सबको जान लिया ॥। 

रागद्रेष जर मरण भयावह नहिं जिनका संस्पर्श करे। 

श्रक्षय सुख पथ के बे नेता, जग में मंगल सदा करे ॥ १॥॥ 
चन्द्र किरण चन्दन गंगा जल से भी जो शीतल वाणी । 
जन्म मरण भय रोग निवारण करने में है कुशलानी है ।। 
सप्तभंग यूत स्याद्ाद भय, गंगा जगत पवित्र करें। 
सबकी पाप घूली को धोकर, जग में मंगल नित्य करें ।२। 

विषय वासना रहित निरंबर सकल परिग्रह त्याग दिया । 

सब जीवों को श्रभय दान दे निभय पद को प्राप्त किया ।। 

भव समुद्र में पतित जनों को सच्चे झवलम्बन दाता । 

वे गुरुवर मम हृदय विराजोीं सब जन को मंगल दाता ।३। 
अनंत भव के प्रगणित दु ख़ से जो जन का उद्धार करे। 
इन्द्रिय सुख देकर, शिव सुख में ले जाकर जो शीघ्र धरे। 
धर्म वही है तीन रत्नमय त्रिभुवन की सम्पत्ति देवे। 
उसके झाश्रय से सब जन को भव-भव में मंगल होवे ।।४॥॥ 

श्री गुरु का उपदेश प्रहण कर नित्य हृदय में घारें हम । 

क्रोध मान मायादिक तजकर विद्या का फल पावें हम ॥ 

सबसे मैत्री, दया, क्षमा हो सबसे कतसल भाव रहे। 

सम्यक्‌ 'जञानसति' प्रगटित हो सकल अमंगल दूर रहे ।५॥ 
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